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శ్రీః 


'శ్రీమద్భగవద్ధీత'కు అవరశళంకర బిరుదాంకితుడగు 'శ్రీబెల్లంకొండ రామరాయకవి” 
రచించిన “భావ్యార్మ (వకాళికా” భాష్యము వరమ(ామాణికమైనదిగా పెక్కుజుచే 
పేర్పొనబదినది. దీనికి 1956లో (బ్రవ్మాశ్రీ మల్లావజ్ఞల వేంకటనుబ్బరామశా్తీగారు 
ఆం(ధ్రానువాద మందించగా, దానిని (బ్రహ్మశ్రీ కవితా సుబ్రహ్మణ్యం గారు అచ్బాత్తించి వలు 
(గంథాలయము లందు ఆం(ధ్రదేశమంతటా నిక్షిప్తము గావించి అఖండమైన మేలొనరించిరి. 
ఆంధ్రులకు అమోఘమైన మేలొనరించిన పై ఇరువురకు నమస్సులు. 

(పూవు సరిచూచుట యందు సవాకరించిన వ్రీయమిత్రులు శ్రీ మేళ్ళచెర్వు వారికి 
ధన్యవాదములు. చక్ళని ముఖచిత్రాన్ని అందించిన చి॥ రాజేష్‌ కు శుభాశీస్సులు. 

షష్టిపూర్తి సందర్భంగా వెలువడుతున్న ఈ (ప్రచురణ వితృతుల్యులు శ్రీ దోర్హల 
విశ్వనాథశర్థుగారి వాదపద్ధములకు నమస్సులతో సమర్శితము. 

- రామారా 


నమో భగవతే హయగ్రీవాయ విష్ణవే 
మహ్యం మేధాం ప్రజ్ఞాం 
ప్రయచ్చ స్వాహా 
ఓం 


ప్రథమ షట్కం 
15 అధ్వియము నుండి రక అధ్యాయము కరకు 


శ్రీః 
శ భగవదీకా ఖావ్యార్య్‌ ప్రకాశికౌనువాదము. 


అలా తరాల dad De న లా ead రాగాల ఆజా అరా కాకా 
ప్రథమాధ్యాయము. 

ధృతరాష్ట్ర ఉవాచ : 

శ్లో॥ ధర్మక్షేత్రే కురుక్షేత్రే సమవేతా యుయుత్సవః । 

మామకాః పాణ్దవాశ్చెవ కిమకుర్వత సంజయ! ॥ 1 

అ. గ్రుడ్డివాడగు ధృతరాష్టుండు, తనకు భారతయుద్ధ చరితముం జెప్పుటకు 
వ్యాసమహర్షిచే నాజ్ఞాపింపబడి వారిచే నొసగబడిన శక్తి గల సంజయునితో ప్రశ్నోత్తరరూపముగా 
వ్యవహరించెనని వ్యాసులు చెప్పుచున్నారు. “ధృతరాష్ట ఉవాచ” అని. ఇచట ధృతరాష్ట్ర 
పదమువలన నేరిచే జగ[ద్రూపమగు రాజ్యము ధరింపబడినదో, అట్టి యీశ్వరుడు అని 
భగవత్స్మరణరూపమగు మంగళమును, బాదరాయణులు వ్యంజనావృత్తిచే (గ్రన్ధాదియందుం 
గూర్చిరని గ్రహింపవలయును. లేనిచో, గీతాశాస్త్రము భారతగ్రంథమునందుం జేరినదగుటచే, 
భారత[గ్రన్ధాదియం దొనర్చిన మంగళమే, గీతాశాస్తమునకు గూడ మంగళాచరణమగును కాన 
నిచట మంగళాచరణముతోం బనిలేదని యూహింపవలయును. వస్తుతః గీతాశాస్త్రము ద్వితీయాధ్యాయము 
నందలి “అశోచ్యానన్వశోచస్త్వ్వమ్‌” అను శ్లోకముతో నారంభమగు చున్నందున నచట 
“భగవానువాచ” అని భగవత్తురణాత్మకమగు మంగళాచరణము కలదని గ్రహించుట యుక్తము. 
ఇచట “ఉవాచ” యనగా అడిగెనని యర్థము. సంజయుని గూర్చి యడిగెనని యధ్యాహారముం 
జేసికొనవలయను. 


ఓయి సంజయుడా! పుణ్యభూమియగు కురుక్షేత్రమునందు యుద్ధముంజేయం 
దలంపుతోం గూడిన మావారు, పాణ్డురాజువారలును యేమి యొనర్చిరి? (అని యన్వయము) 
శ్రుతిస్మ ఎ్రతులచే విధింపబడి, స్వర్గాది పుణ్యలోకములకుం గారణమగు యజ్ఞము, యుద్ధము, 
మున్నగునది ధర్మమనంబడు. అద్దాని ననుష్టించుటకు విహితమగు స్థలమును ధర్మక్షేత్ర మందురు. 
పుణ్యభూమి యగుటచే నీ కురుక్షేత్రమునం దనుష్టించిన కొలది ధర్మము, గొప్పఫలము 
నొసంగునని యీ విశేషణమువలన స్పష్టమగుచున్నది. కావున కురురాజులచేం బాలింపంబడు 
న్‌ పుణ్యభూమియందు యుద్ధముంజేయందలంపుతోం గూడిన నా కుమారులగు దుర్యోధనాదులు, 
పాణ్జురాజు సంతానమగు ధర్మరాజాదులు, చకారము వలన వారి సహాయులు, ఏవకారము 
వలన నుభయుల చతురజ్ఞ సైన్యములు యేమి యొనర్చిరి? యుద్ధమును సలిపిరా? లేక 
సంధి యొనర్చిరా? అని ధృతరాష్ట్రుని ప్రశ్నకు అర్ధము. ఇచట యుద్ధకర్మముయొక్క ఫలమగు 
జయము ఆత్మగామి యగుటవలన, (తనకు చెందుటవలన) నాత్మనేపదము ప్రయోగింపబడినది. 1 


8 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


శ్లో॥ దృష్ట్వా తు పాండవానీకం వ్యూఢం దుర్యోధనస్తదా 1 
ఆచార్యముపసంగమ్య రాజా వచనమబ్రవీత్‌ ॥ 2 
అ. సంజయుడు ధృతరాషమునితో నిట్లు బదులు చెప్పెను. 
దుర్యోధనమహారాజు అప్పుడు వ్యూహాకారముగానున్న పాందవసేననుం జూచి, 
గురువగు ద్రోణుని నమీపించి, యిట్లు ముందుంజెప్పబోవు వాక్యమును చెప్పెను. ఇచట 
“వచనము అనుపదము జాతివివక్షచే నేకవచనాన్తముగా బ్రయోగింపబడినది కాన వచనములని 
యర్థము, (వచనమబ్రవీత్‌ అను ప్రయోగము పాకం పచతి. (వంటను వండుచున్నాడు) అను 
ప్రయోగములవంటిది. ఇట్టి ప్రయోగములను పెక్కుమంది కవులు వాడుచుండుటచే బునరుక్త 
దోషము లేదు. 2 
శ్లో పశ్యైతాం పాండుపుత్రాణామాచార్య! మహతీం చమూమ్‌ । 
వ్యూధాం ద్రుపదపుత్రేణ తవ శిష్యేణ ధీమతా ॥ 8 
అ. ఓయి ఆచార్యుడా? బుద్ధిమంతుడు, నీ శిష్యుడు, సేనానాయకుడును అగు 
ధృష్టద్యుమ్నునిచే వ్యూహాకారముగా నేర్చరుపబడిన, పాణ్డుపుత్రుల సేనను చూడము. 3 
శ్లో; అత్ర శూరా మహేష్వాసా భీమార్జునసమా యుధి | 
యుయుధానో విరాటశ్చ ద్రుపదశ్చ మహారథః ॥ 4 
అ. ఈ పాణ్ణవసేనయందు యుద్ధములో భీమార్జునులతో సమానులగు శూరులు 
కలరు. వారెవ్వరన? సాత్యకి, విరాటరాజు, ద్రుపదుడు, మున్నగు మహారథులు. తనను, 
తనసారథిని, దసయశ్వములను, కాపాడుకొనుచు యుద్ధము జేయువీరుడు మహారథుండనంబడు. 


శః ధృష్టకేతుశ్చేకితానః కాశిరాజశ్చ వీర్యవాన్‌ । 


పురుజిత్కుంతిభోజశ్చ శైబ్యశ్చ నరపుంగవః ॥ ర్‌ 
అ. మటతియు - ధృష్టకేతువు, చేకితానుడు, పరాక్రమవంతుడగు కాశిరాజు, పురుజిత్తు, 
కుంతిభోజుడు, నరపుబ్బవుడగు శైబ్యుడు. 5 
శ్లో॥ యుధామన్యుశ్చ విక్రాన్త ఉత్తమౌజాశ్చ వీర్యవాన్‌ । 
సౌభద్రో ద్రౌపదేయాశ్చ సర్వ ఏవ మహారథాః ॥ 6 


అ. మజియు, వరాక్రమవంతుడగు యుధామన్యుడును, పరాక్రమశాలియగు 
ఉత్తమౌజుడును, అభిమన్యుడును, (దౌపదిసంతానమగు నుపపాండవులను వీరందటును 
మహారథులే. 6 

శ్లో॥ అస్మాకం తు విశిష్టా యే తాన్నిబోధ ద్విజోత్తమ! । 

నాయకా మమ సైన్యస్య సంజ్ఞార్థం తాన్‌ బ్రవీమి తే ॥ 7 


ప్రథమాధ్యాయము గ 


అ. మనసేనయందు గొప్పవారును, మహారథులుగంబరిగణింపదగిన వారును, 
మనసేనకు నాయకులగువారిని నాకు గుర్తుకొజకుం జెప్పుచున్నాను. ఓ బ్రాహ్మణోత్తముడా! 


వారలందెలిసికొనుము. 7 
శ్లో॥ భవాన్‌ భీష్మశ్చ కర్ణశ్ళ కృపశ్చ సమితిజ్ఞాయః । 
అశ్వత్థామా వికర్ణశ్చ సౌమదత్తిర్ణయ[ద్రథః ॥ 8 


అ. మీరును, (ద్రోణాచార్యులు) భీష్ములును, కర్గుడును, యుద్దమున జయించు నట్టి 
కృపాచార్యులును, ఆశ్వత్థామయు, వికర్ణుడును, సోమదత్తుని సంతానమగు జయద్రథుడును, 
శ్లో॥ అన్యే చ బహవశ్శూరాః మదర్ధే త్యక్తజీవితాః I 
నానాశస్తప్రహరణాస్సర్వే యుద్ధవిశారదాః ॥ 9 
అ. మటీయు ననేకులు నాకొఅకు ప్రాణముల నర్చింప సమకట్టిన శూరులు కలరు. 
అనగా ప్రాణముల చేతనైనను నాకుపకార మొనర్చుటలో స్థిరమతులని యభిప్రాయము. దీనిచే 
దైవయోగమువలన దుర్యోధనునకు అపజయము కలదని సూచింపబడినది. అంతమాత్రముచే 
నపజయమునందు దుర్యోధనునకుం దాత్సర్యము కలదని కల్పింపదగదు. వీరందరు అనేక 
విధములయిన శస్తాస్తసంపత్తి కలవారు. యుద్ధమునందు నేర్పరులు. 
9 
శ్లో॥ అపర్యాప్తం తదస్మాకం బలం భీష్మాభిరక్షితమ్‌ 1 
పర్యాప్తం త్విదమేతేషాం బలం భీమాభిరక్షితమ్‌ 11 10 
అ. ఆ కారణమున ముదుసలియగు భీష్మునిచేంాపాడబడు మనసేన శత్రుసేనను 
జయింప నసమర్ధ మయినది. ఈ వాక్యము భీష్ముని సామర్థ్యమును గుర్తెబుంగక దుర్యోధనునిచేం 
జెప్పబడినది. లేక ధర్మబద్దుడగు భీష్ముడు పాణ్ణవపక్షపాతి యగుటవలనను చెప్పబడి యుండ 
వచ్చును. ఎదుట గనుపడు చున్నట్టి, భీమునిచేంగాపాడబడు నీ పాణ్ణవసేన శత్రుసేనను సంహరింప 
సమర్థమయినది. ఏలయన భీముడు యువకు డగుటవలనను, సకల థార్తరాష్టులను వధింప 
బూనిన వాడగుట వలనను, బాల్యమునుండి దుర్యోధనుడు తన తమ్ములతోంగూడ భీమునిచే 
ననేకమారులు అవమానింపబడుటవలనను దుర్యోధనునకు భీముడత్యంతభయకారణ 


మగుచున్నాడని భావము. 10 
శ్లో॥ అయనేషు చ సర్వేషు యథాభాగమవస్థితాః ॥ 
భీష్మమేవాభిరక్షంతు భవన్తస్సర్వ ఏవ హి ॥ 11 


అ. కనుక మీరందరు మీ మీ స్థానముల యథోచితముగనుండి భీష్ముని గాచుకొనుడు. 
సేనాపతియగు నాతడు గాపాడబడినచో సేనయంతయు సురక్షితముగా నుండును. 11 


10 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


శ్లో॥ తస్య సంజనయన్‌ హర్షం కురువృద్ధః పితామహః । 
సింహనాదం వినద్యోచ్చెః శంఖం దధ్మా ప్రతాపవాన్‌ ॥ 12 
అ. కురురాజులలోం బెద్దవాడగు భీష్ముడు దుర్యోధనునకు సంతోషమును బుట్టించుచు 
బిగ్గరగా సింహగర్జనముచేసి శంఖమును పూరించెను. ఇయ్యది అందరిలోం దమకుగల 


సామర్థ్యాతిశయమును చూపగలందుల కని భావము. 12 
శ్లో॥ తతః శంఖాశ్చ భేర్యశ్చ పణవానకగోముఖాః । 
సహసైవాభ్యహన్యంత స శబ్దస్తుములో9_ భవత్‌ i 13 
అ. అంతట సైనికులచే శంఖము మున్నగు వాద్యవిశేషములు వెంటనే మోగింప 
బడినవి. ఆ ధ్వని యతిసంకులమాయెను. 13 
శః తతః శ్వేతైర్హయైర్యుక్తే మహతి స్యందనే స్థితా | 
మాధవః పాబ్దవశ్చెవ దివ్యౌ శంఖౌ ప్రదధ్మతుః ॥ 14 
అ. అంతటం దెల్లగురములతోం గూడిన గొప్పరథమందున్న కృష్ణార్ణునులు దివ్య 
శంఖములను పూరించిరి. 14 
శః పాంచజన్యం హృషీకేశో దేవదత్తం ధనంజయః । 
పౌండ్రం ధధ్మా మహాశంఖం భీమకర్మా వృకోదరః 11 15 
అ. శ్రీకృష్ణుడు పాంచజన్యమను శంఖమును, అర్జునుడు దేవదత్తమను శంఖమును, 
భీముడు పౌండ్రమను మహాశంఖమును పూరించిరి. 15 
శో అనన్తవిజయం రాజా కున్తీపుత్రో యుధిష్టిరః | 
నకులస్సహదేవశ్చ సుఘోషమణిపుష్పకౌ 11 16 


అ. జనరంజకుడు, కుంతీకుమారుడునగు ధర్మరాజు అనన్తవిజయమను శంఖమును, 
నకులుడు సుహోషమను శంఖమును, సహదేవుడు మణిపుష్పకమను శంఖమును పూరించిరి. 


శ్లో, కాశ్యశ్చ పరమేష్వాసః శిఖండీ చ మహారథః | 


ధృష్టద్యుమ్నో విరాటశ్చ సాత్యకిశ్చాపరాజితః ॥ 17 
శ్లో॥ ద్రుపదో ద్రాపదేయాశ్చ సర్వశః పృథివీపతే! I 
సౌభద్రశ్చ మహాబాహుశ్శంఖాన్‌ దధ్యుః పృథక్‌ పృథక్‌ | 18 


అ. గొప్ప ధనుర్ధరుడగు కాశిరాజు, మహారథుడగు శిఖబ్బి, ధృష్టద్యుమ్నుడు, 
విరాటరాజు, సాత్యకి, ద్రుపదుడు, ఉపపాండవులు, గొప్ప భుజబలముగల అభిమన్యుడు, 
వీరందరును నలుగడల వేర్వేరుగ శంఖములం బూరించిరి. 17, 18 
శో. స ఘోషా ధార్తరాష్ట్రాణాం హృదయాని వ్యదారయత్‌ । 

నభశ్చ పృథివీం చైవ తుములో వ్యనునాదయన్‌ ॥ 19 


ప్రథమాధ్యాయము స 


అ. మిక్కిలి పెద్దదగు నా ధ్వని భూమ్యాకాశములం బ్రతిధ్వనింపజేయుచు దుర్యోధ 


నాదుల హృదయములను (బ్రద్దలు చేసెను. 19 
శ్లో॥ అథ వ్యవస్థితాన్‌ దృష్ట్వా ధార్తరాష్టాన్మపిధ్వజః । 
ప్రవృత్తే శస్త్రసంపాతే ధనురుద్యమ్య పాబ్దవః ॥ 20 


హృషీకేశం తదా వాక్యమిదమాహ మహీపతే! । 
అర్జున ఉవాచ : 
సేనయోరుభయోర్మధ్యే రథం స్థాపయ మే£_చ్యుత! 11 21 
అ. హనుమంతుడు టెక్కెముగాగల యర్షునుడు, యుద్ధసన్నద్ధులగు దుర్యోధనాదుల 
జూచి బాణప్రయోగము జరుగనుండగా, ధృతరాష్ట్రమహారాజ! ఈ రెండు సేనల మధ్య రథమును 


నిలుపుమని కృష్ణునితో ననెను. 20, 21 
శ్లో యావదేతాన్నిరీక్షేల హం యోద్దుకామానవస్థితా= | 
కైర్మయా సహ యోద్ధవ్యమస్మి= రణసముద్యమే 11 22 
అ. ఈ యుద్ధకృత్యమునందు నే నేరితో యుద్ధము జేయవలయునో వారల నేను 
చూచునంతవరకు రథమును నిలుపుమని యర్జునుని యాశయము. 22 
శ్లో॥ యోత్స్యమానానవేక్షేలి హం య ఏతే9_త్ర సమాగతాః । 
ధార్తరాష్ట్రస్య దుర్చుద్ధేర్యుద్ధే ప్రియచికీర్షవః ॥ 28 
అ. దుర్చుద్ధిగల దుర్యోధనుని కోరిక నెరవేర్పందలంపుతో నెవరిచట కూడిరో వారల 
నేను చూతును. 23 
శ్లో ఏవముక్తో హృషీకేశో గుడాకేశేన భారత! | 
సేనయోరుభయోర్మధ్యే స్థాపయిత్వా రథోత్తమమ్‌ I 24 
శ్లో॥ భీష్మదోణప్రముఖతస్సర్వేషాం చ మహీక్షితామ్‌ । 
ఉవాచ పార్థ! పశ్యైతాన్‌ సమవేతా= కురూనితి ॥ 25 


అ. ఓయి ధృతరాష్ట్ర! పిదప కృష్ణు డిరుసేనలనడుమ, భీష్మద్రోణుల యెదుట సమస్త 
రాజుల సమక్షమున రథమును నిలిపి, ఓయి యర్షునుడా! యుద్దసన్నద్దులగు నీ కురురాజులం 
జూడుమని పలికెను. 24, 25 

శ్లో॥ తత్రాపశ్యత్‌ స్థితాః పార్థః పిత్యానథ పితామహా | 

ఆచార్యా౯ మాతులాః భ్రాత్యాక పుత్రాః పౌత్రాః సభీంస్తథా । 
శ్వశురాణ సుహృదశ్రైవ సేనయోరుభయోరపి ॥ 26 
అ. పిదప అర్జునుడు రణరంగమున రెండు సేనలయందును నిలచియున్న తండ్రులను, 


12 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


తాతలను, గురువులను, మేనమామలను, అన్నలను, కుమారులను, మనుమలను, చెలికాండ్రగు 
అశ్వత్థామ మున్నగువారలను, మామలను, మిత్రులగు కృతవర్మ మొదలగు వారలను చూచెను. 


శః తాః సమీక్ష్య స కౌంతేయస్సర్వాన్సంధూనవస్థితా= 


కృపయా పరయావిష్టో విషీదన్నిదమ[్రవీత్‌ ॥ 27 
అ. అర్జునుడు యుద్ధసన్నద్దులగు బంధువుల నందరను చూచి అత్యధికమగు దయతో 
నేడ్చుచు నీవాక్యమును చెప్పెను. 27 


అర్జున ఉవాచ : 
శో దృష్ట్వేమం స్వజనం కృష్ణ! యుయుత్సుం సముపస్థితమ్‌ | 
సీదన్తి మమ గాత్రాణి ముఖం చ పరిశుష్యతి । 
వేపథుశ్చ శరీరే మే రోమహర్షశ్చ జాయతే ॥ 29 
అ. ఓయి కృష్ణ! యుద్ధముంజేయ నిచ్చతో వచ్చియున్న నీ బంధుజాలమును జూచిన, 
నా యవయవములు బాధ చెందుచున్నవి. నోరెండుచున్నది. శరీరము వణుకుచున్నది. గగుర్పాటు 


కలుగుచున్నది. 29 
శ! గాండీవం స్రంసతే హస్తాత్‌ త్వక్పైవ పరిదహ్యతే । 
నచ శక్నోమ్యవస్థాతుం భ్రమతీవ చ మే మనః ॥ 30 
అ. నాచేతినుండి గాండీవము జారిపోవుచున్నది. ఒడలు మండుచున్నది. నేను నిలువ 
లేకున్నాను. నా మతి తిరిగిపోవుచున్నది. 30 
శ్లో; నిమిత్తాని చ పశ్యామి విపరీతాని కేశవ! | 
నచ శ్రేయోం_నుపశ్యామి హత్వా స్వజనమాహవే ॥ 31 
అ. ఓయి కృష్ణ! నేను దుశ్శకునములం జూచుచున్నాను. యుద్ధమునందు బంధు 
వర్గమును చంపినచో శ్రేయస్సు కలదని నేను తలచను. 31 
శ్లో న కాంక్షే విజయం కృష్ణ! న చ రాజ్యం సుఖాని చ । 
కిం నో రాజ్యేన గోవింద! కిం భోగైర్జీవితేన వా ॥ 32 


అ. ఓయి కృష్ణ! నెను యుద్ధమునందు జయమును కోరను, రాజ్యమును కోరను, 
సుఖమును నిచ్చయింపను. ఓయి గోవింద! మాకు రాజ్యముతోగాని, యీ భోగములతో 


గాని, జీవితముతోగాని యేమి ప్రయోజనము? 32 
శో॥ యేషామర్థే కాంక్రితం నో రాజ్యం భోగాస్సుఖాని చ। 
త ఇమే౭_వస్థితా యుద్ధే ప్రాణాంస్యక్వా ధనాని చ ॥ 833 


అ. ఓయి కృష్ణ! మేము ఈరాజ్యమును, భోగమును, సుఖములను, యెవరి కొరకు 


ప్రథమాధ్యాయము 11. 


గావలయు ననుకొంటిమో అట్టి యాప్తబంధువులు ప్రాణధనములను వీడి యుద్ధభూమియందు 


నిలువబడిరి. 33 
శ్లో ఆచార్యాః పితరః పుత్రాస్తథైవ చ పితామహాః । 
మాతులాశ్ళ్వశురాః పౌ(త్రాశ్యాలాస్సంబంధినస్తథా ॥ 34 


అ. గురువులు, తండ్రులు, కుమారులు, తాతలు, మేనమామలు, మామలు, 
మనుమలు, బావమరదులు, మరి యితరబంధువులు వీరందరును (ప్రాణములను వీడ 
సిద్ధపడిరి. 34 

శ్లో॥ ఏతాన్న హంతుమిచ్చామి ఘ్నతో£_పి మధుసూదన! । 

అపి తైలోక్యరాజ్యస్య హేతోః కిన్ను మహీకృతే I 835 

అ. ఓయి కృష్ణ! నన్ను వీరుచంపినను నేనీబంధువులం జంపం దలంపను. నాకు 

ముల్లోకములం బాలింపునధికార మొసగెద మన్నను యీపనిని నేను చేయంజాలను. కేవలము 


ఈ మహీమండలము నేలుట కింతటి యకార్యమొనర్తునా? 35 
శ్లో; నిహత్య ధార్తరాష్టాన్నః కా ప్రీతిః స్యాజ్ఞనార్దన! । 
పాపమేవా(శ్రయేదస్మా= హత్వైతానాతతాయినః ॥ 36 


అ. ఓయి జనార్దన! దుర్యోధనాదులం జంపి నిలిచియున్న మాకు యేమి సంతోష 
మగును? ఇచట మధుసూదన, జనార్దన అను రెండు సంబోధనలచేం గృష్టునకు గూడ దుష్టులం 
జంపుటయే సమ్మతముగాని గురువులు మున్నగు బంధుజనులం జంపుట సమ్మతముగాదని 
సూచింప బడుచున్నది. ఈ యాతతాయులం జంపిన మాకు పాపమే చుట్టుకొనును. 1. 
కొంపకు నిప్పుబెట్టువాడు, 2. అన్నమున విషము బెట్టువాడు, ౩. చేత గత్తిబూని చంపువాడు, 
4. పరధనము నపహరించువాడు, 5. పరక్షేతము నపహరించువాడు, 6. పరదారల 
నపహరించువాడు, వీరలు ఆతతాయు లనబడుదురు. 


“అతతాయినమాయాంతం హన్యా దేవా౭_ విచారయన్‌” ఆతతాయులు యెదురు 
వచ్చుచో విచారింపకయే చంపవలయు నను ధర్మశాస్త్రముచే నాతతాయి వధ ధర్మరూప 
మయినను, ధర్మమునందు గూడ నధర్మ (భ్రమవలననే అర్జును డిట్లు చెప్పెనని (గ్రహించ 
వలయును. 36 

శ్లో తస్మాన్నార్హా వయం హంతుం ధార్తరాష్ట్రాః స్వబానస్థవాజ 

స్వజనం హి కథం హత్వా సుఖీినస్స్యామ మాధవ! ॥ 837 

అ. అందువలన బంధువర్గముతోం గూడియున్న దుర్యోధనాదులం జంప మేము 

సమకట్టము. ఓయి కృష్ణ! బంధువుల జంపుకొని మే మెట్లు సుఖీంతుము? 37 


14 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


శః యద్యపహ్యేతే న పశ్యంతి లోభోపహతచేతసః | 


కులక్షయకృతం దోషం మిత్రద్రోహే చ పాతకమ్‌ ॥ 38 
అ. కాని లుబ్బులగు స్‌ దుర్యోధనాదులు వంశనాశమువలనం కలుగు దోషమును, 
మిత్రద్రోహమువలన వచ్చు పాతకమును గుర్తెజుంగరు. 38 
శ్లో కథం న జేయమస్మాభిః పాపాదస్మాన్నివర్తితుమ్‌ 
కులక్షయకృతం దోషం ప్రపశ్యద్శిర్దనార్దన! | 39 
అ. అయినను వంశనాశ మొనర్చినందున గలుగు దోషమును గుర్తెతింగిన మేము 
యీ పాతకమునుండి యేల నివర్తింప దగదు? 39 
శో॥ కులక్షయే ప్రణశ్యన్తి కులధర్మాస్సనాతనాః । 
ధర్మే నష్టే కులం కృత్నమధర్మో౭_ భిభవత్యుత 11 40 
అ. కులము క్షీణించినచోం బ్రాచీనములగు వంశాచారములు నశించును. ధర్మము 
నశించినచో నధర్మము కులమునంతయును తిరస్మరించును. 40 
శః అధర్మాభిభవాత్మృష్ణ! ప్రదుష్యన్తి కులస్రియః 1 
స్త్రీషు దుష్టాసు వార్మేయ జాయతే వర్ణసంకరః ॥ 41 
అ. ఓయి కృష్ణ! అధర్మ మాక్రమించినందున కులాంగనలు చెడుదురు. ఓయి 
యదుకులోద్భవ! స్త్రీలు చెడినచో వర్ణసాంకర్య మేర్చడును. 41 
శో॥ సంకరో నరకాయైవ కులఘ్నానాం కులస్య చ । 
పతన్తి పితరో హ్యేషాం లుప్తపిణ్లోదకక్రియాః ॥ 42 
అ. వర్ణసాంకర్యము, వంశనాశకులకు వంశమునకును నరకము నిచ్చును. వీరల 
పితృదేవతలు పిండోదకములు లేనివారయి నరకకూపమున బడుదురు. 42 
శో॥ దోషైరేతైః కులఘ్నానాం వర్ణసంకరకారకైః । 
ఉత్సాద్యంతే జాతిధర్మాః కులధర్మాశ్చ శాశ్వతాః ॥ 483 
అ. వర్ణసాంకర్యమును చేయు నీ దోషములచే వంశనాశకులయొక్క శాశ్వతమగు 
జాతి కుల ధర్మములు నశించును. 48 
శో అహో! బత! మహత్సాపం కర్తుం వ్యవసితా వయమ్‌ । 
యద్రాజ్యసుఖలోభేన హన్తుం స్వజనముద్యతాః ॥ 44 
అ. ఎంత కష్టము. రాజ్యసుఖమునందలి యాశచే బంధుజాలమును హింసింప 
సమకట్టిన మేము గొప్ప పాపకృత్యమును జేయ నిశ్చయించితిమి కదా? 44 


ప్రథమాధ్యాయము 1» 


శ్లో॥ యది మామట్రతీకారమశస్త్రం శస్త్రపాణయః 1 
ధార్తరా్షా రణే హన్యుః తన్మే క్షేమతరం భవేత్‌ ॥ 45 
అ. చేత శస్త్రము పూనక, శత్రువుల బాణప్రహారమునకు ప్రతిక్రియ యొనర్చక నున్న 
నన్ను దుర్యోధనాదులు ధనుస్సు చేతబూని యుద్ధమునందుం జంపినచో జంపనిమ్ము, అదియే 
నాకు క్షేమకరమగును. 45 


సంజయుడు చెప్పెను. 
శ్లో॥ ఏవముక్తార్దునస్సంభఖ్యే రథోపస్థ ఉపావిశత్‌ । 


విసృజ్య సశరం చాపం శోకసంవిగ్నమానసః 11 46 
అ. రణరంగమున కౌంతేయు డిట్లుచెప్పి, ధనుర్చాణముల విడిచి, శోకవ్యాకుల 
చిత్తుడగుచు, రథమధ్యమున గూర్చుండెను. 46 


(ఇతి శ్రీ భగవద్దీతానూవనిషత్సు; (బవ్మూవిద్యాయాం,; యోగశాగస్తే, శ్రీ కృష్ణార్దున 
సంవాదే, అర్జునవిషాదయోగో నామ ప్రథమో ధ్యాయ న్సమావ్లః ॥) 

అ. ఇందు ఇతి శబ్దము సమాప్తిని బోధించును. షద్దుణై శ్వర్యములు కలవాడు 
భగవన్తుడు. అట్టి భగవన్తుడు లక్ష్మీయుక్తుడగుటచే శ్రీభగవన్తుడనబడును. లక్ష్మియనునది 
భగశబ్దార్థములలో చేరియే యున్నది. అయినను అందు (భగశబ్దార్థములలో) లక్ష్మియనునది 
ప్రధానమని తెలియుటకు శ్రీభగవన్తుడని మరల చెప్పబడినది. శ్రీభగవన్సునిచేం జెప్పబడినందున 
నీ యవి శ్రీ భగవద్గీత లనబడుచున్నవి. (వీటిని శ్రీ భగవన్తునిచేం జెప్పబడినందునగాని, 
లక్ష్మీయుక్తములగుట వలనగాని శ్రీ భగవద్గీత లని యనవచ్చును). వేదాన్నార్థమును 
(ప్రతిపాదించుట వలనను, సంసారబంధమును విడగొట్టునట్టి గుణములుండుట వలనను, ఈ 
యవి యుపనిషత్తులని యనందగును. మరియు నుపనిషత్తులు జీవబ్రహ్మాభేదమును బోధించు 
చున్నవి. గీతలుకూడా జీవబ్రహ్మలకభేదమును బోధించుటచే నుపనిషత్తు లనందగును. ఈ 
పక్షమున నుపనిషచ్చబ్దము యోగరూఢిచే వేదానపరమనియు, నవయవార్థముచే గీతాపరమనియు 
(గ్రహింపవలయును. దీనిచే నిచట నుపనిషత్తులనగా (బ్రహ్మవిద్యను బోధించున వని స్పష్టమగు 
చున్నది. (బ్రహ్మజ్ఞానము నొసగుటచే బ్రహ్మవిద్య యనియు, కర్మ, జ్ఞాన, భక్తి యోగములను 
శాసించుటచే యోగశాస్తమనియు నీ యవి చెప్పబడుచున్నవి. మరియు నిందు గృష్టార్షునులయొక్క 
ఉక్తిప్రత్యుక్తి రూపమగు (అడుగుట చెప్పుట రూపమగు) సంవాదముండుటచే నీ యది కృష్ణార్జున 
సంవాదమనందగు. అందు మొదటిదగు నీ యధ్యాయమున నర్జునునియొక్క దుఃఖసాంగత్య 
ముండుటచే నీ యధ్యాయము అర్జునవిషాదయోగ మను పేరును బడసెను. 


నిజముగ విచారించినచో “అశోచ్యానన్వశోచస్వ ” అను ద్వితీయాధ్యాయము నందలి 
పదునొకండవ శ్లోకము మొదలుకొనియుండు గ్రంథమునకే యోగశాస్తమను వ్యవహారము 


16 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


ముఖ్యమగును. అయినను యోగశాస్త్రమున కుపోద్దాతరూపమగుటవలన నీ యధ్యాయమును 
గూడ యోగశాస్త్రమునందు జేర్చిరి. 


దీనిచే సంసారమునందలి దోషములను దెలిసికొని విషాదము నొందినవానికి 
యోగశాస్త్రమునందు [బ్రవృత్తికలుగును గాన ముముక్షువు తప్పక సాంసారికవిషయముల 
యందలి దోషములను విమర్శింపవలయునని శాసింపబడుచున్నది. ఇట్లు శాసించుటవలననే, 
యీ యధ్యాయము యోగశాస్త్ర మనదగుచున్నది. 
ఇట్లు వేదాన్హార్థ ప్రతిపాదకంబును, (బ్రహ్మవిద్యాత్మకంబును, యోగశాస్త్రంబును, శ్రీకృష్ణార్ణున 
సంవాదంబును నగు శ్రీ భగవద్గీతలయందర్గునవిషాద నిరూపకంబగు, మొదటి 
యధ్యాయము ముగిసెను. 


+ ద్రథమాధ్యాయము - నమాప్తము. + 
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శ్రీః 
శ్రీ భగవట్లీతా భాష్మార్క ప్రకాశికానువాదము. 
FS GY 
ద్వితీయాధ్యాయము. 
సంజయ ఉవాచ : 
శ్లో; తం తథా కృపయావిష్టమ[్రుపూర్ణాకులేక్షణమ్‌ | 
విషీదన్తమిదం వాక్యమువాచ మధుసూదనః ॥ 1 


అ. సంజయుడు చెప్పుచున్నాడు : దయాపూరితాన్తరంగుడగుచు, కన్నీటితో నిండి, 
నేత్రములు తిరిగిపోవుచు, దుఃఖింపుచున్న అర్జునునిగూర్చి శ్రీకృష్ణుడు యా చెప్పబోవు వాక్యమును 


చెప్పెను. 1 
శ్రీభగవానువాచ : 
శ్లో!  కుతస్వా కశ్ళలమిదం విషమే సముపస్థితమ్‌ | 
అనార్యజుష్టమస్వర్యమకీర్తికరమర్దున! ॥ 2 
అ. కృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు : ఓయి యర్జున! నీచుల నాశ్రయించి, స్వర్గ సుఖము నద్దుపరచుచు, 
అపకీర్తిని వ్యాపింపజేయు, నీ చిత్తవ్యాకులత నిపుడేల నీకు సంప్రాప్తమయ్యె? 2 
శో క్రైబ్యం మా స్మ గమః పార్థ! నైతత్పయ్యుపపద్యతే । 
క్షుద్రం హృదయదౌర్చల్యం త్యక్వోత్తిష్ట పరంతప! ॥ 8 


అ. ఓయి పృథాతనయ! నీవు పిటికిదనమును బొందకుము. ఖాబ్బవదహనము 
మున్నగు పౌరుషకృత్యముల నెరవేర్చిన నీకిట్టి పిరికిదనము తగదు. ఓయి శత్రుసంతాపకుడా! 


నీచమగు పిటికితనమును విడచి లెమ్ము, యుద్దమునకు గడంగుము. 3 
అర్జున ఉవాచ : 
శ్లో కథం భీష్మమహం సంఖ్యే ద్రోణం చ మధుసూదన! | 
ఇషుభిః ప్రతియోత్స్యామి పూజార్హావరిసూదన! 11 4 


అ. అర్జును డడుగుచున్నాడు : ఓయి మధుసూదనుడా! శత్రుమారకుడా! పూజింప 
దగిన భీష్మద్రోణులను యుద్ధమునందు బాణములచే నేనెట్లు కొట్టగలను? ఇచటం గృష్టుని 
సంబోధించిన విశేషణద్వయముచే, గృష్టుడుకూడ, గురువులగాని బంధువులంగాని చంపినవాడు 
కాదని సూచింపబడుచున్నది. 4 
శ్లో గురూనహత్వా హి మహానుభావాన్‌ - శ్రేయో భోక్తుం ఖైక్ష్యమపీహ లోకే । 

హత్వార్థకామాంస్తు గురూనిహైవ - భుంజీయ భోగాన్‌ రుధిరప్రదిగ్గాన్‌ "5 


18 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


అ. మహానుభావులగు గురువుల జంపక నీ లోకమున భిక్షాన్నమునైనను భుజించి 
జీవించుట యుక్తమా? లేక ధనాభిలాషులగు గురువుల జంపి రక్తపూరితములగు సంసార 
భోగముల ననుభవించుట యుక్తమా? గురువులంజంపి నెత్తురుతో గూడిన అర్థకామరూపము 
లయిన భోగముల ననుభవించుట యుక్తమా? అనియును చెప్పవచ్చును. 5 


శ్లో॥ న చైతద్విద్మః కతరన్నో గరీయో - యద్వా జయేమ యది వా నో జయేయుః । 
యానేవ హత్వా న జిజీవిషామః - తే౭_ వస్థితాః ప్రముఖే ధార్తరాష్టాః 11 
అ. ఈ రెంటిలో నేది మాకు శ్రేష్టమో మేము తెలియకున్నాము. మేము శత్రువులను 
జయింతుమో! మమ్ము శత్రువులు జయింతురో, మేము యెవరిని జంపి జీవింప లేకుంటిమో, 
యట్టి ధార్తరాష్ట్రులు రణరంగమున మా యెదుట నిలబడిరి. 6 
శ్లో॥ కార్చణ్యదోషోపహతస్వభావః ఆ పృచ్చామి త్వాం ధర్మసంమూఢచేతాః / 
యత్రేయస్సాాన్నిశ్చితం బ్రూహి తన్మే - శిష్యస్తే. హం శాధి మాం త్వాం ప్రపన్నమ్‌ ॥ 7 
అ. వివేకరహితుడనగు నేను ధర్మాధర్మముల నిర్ణయింపంజాలక నిన్నడుగు చున్నాను. 
మాకెద్ది శ్రేయస్కరమని నీకు దోచునో దానిని మాకు జెప్పుము. నీకంటె మాకు వేరు 
ధర్మనిర్దాయకులు లేరు. నేనునీ శిష్యుడను. నిన్ను శరణుజొచ్చితిని. నన్ను శిక్షింపుము. దీనిచే 
శిష్యుడు గురువువద్దకు వెళ్ళు పద్ధతి యుపదేశింపబడినది. 
శ్లో॥ న హి ప్రపశ్యామి మమాపనుద్యా - ద్యచ్చోకముచ్చోషణమింద్రియాణామ్‌ 1 
అవాప్య భూమావసపత్నమృద్ధం - రాజ్యం సురాణామపి చాధిపత్యమ్‌ ॥ 8 
అ. యుద్ధము జేయుటయే శ్రేయస్కరమని నీకు దోచినచో దుఃఖసముద్రమున 
మునిగియున్న నేను యుద్ధముం జేయుట సంభవింపదు. కావున దుఃఖమును పోగొట్టు 
నుపాయము నాకు చెప్పుమని యర్షునుడు కోరుచున్నాడు. ఓయి కృష్ణా! నా యింద్రియములను 
శుష్మింప జేయు నీ దుఃఖసాగరమునుం దరింప నుపాయము గుర్తెరుగకున్నాను. యుద్దమున 
జయమునొంది రాజ్యము నేలినను యీ దుఃఖము పోవునని యూహింప నలవి కాకున్నది. 
నాకు నిష్కంటకమగు రాజ్యము సంప్రాప్తమయినను, ఇంద్రపదవి లభించినను యీ దుఃఖమును 
తరింపలేను. 8 


శ్లో; _ ఏవముక్తా హృషీకేశం గుడాకేశః పరంతప! | 
న యోత్స్య ఇతి గోవిందముక్వా తూష్ణీం బభూవ హ ॥ 9 
అ. శత్రుసంతాపకుడగు నర్జునుడు కృష్ణునితో నిట్లు చెప్పి నేను యుద్ధమును జేయనని 
యూరకుండెను. 
ఇందు హ అను నవ్యయము ఆశ్చర్యార్థకము. దీనిచే “అహింసా పరమో ధర్మఖి” 
అను శాస్తమువలన గురువులు మున్నగు బ్రాహ్మణోత్తముల వధించుట బ్రహ్మహత్యాపాతకము 


ద్వితీయాధ్యాయము 19 


నకు హేతువనియు, క్షణికసుఖము నాసించి, యిట్టి ఘోరయుద్ధ మాచరించుట మిక్కిలి యధర్మమే 
ననియు, సంన్యాసివలె భిక్షాన్నమును భుజించి బ్రతుకుటయే ధర్మమనియును పార్యుని 


యాశయము స్పష్టమగుచున్నది. 9 
శ్లో। తమువాచ హృషీకేశః ప్రహసన్నివ భారత! । 
సేనయోరుభయోర్మధ్యే విషీదన్తమిదం వచః ॥ 10 


అ. ఓయి ధృతరాష్ట్ర! ఈ రెండు సేనలమధ్య దుఃఖింపుచున్న నర్జునునిగూర్చి 
కృష్ణపరమాత్మ నవ్వుచున్నవాడువలె (పరిహసింపువాడువలె) ముందుజెప్పబోవు వాక్యమును 
జెప్పెను. అనగా “అశోచ్యానన్వశోచస్త్వమ్‌” అను శ్లోకము మొదలు “అహం త్వా సర్వపాపేభ్యో 
మోక్షయిష్యామి మా శుచః” అను శ్లోకమువరకు నుండు గీతాశాస్త్రమును జెప్పెనని భావము. 

ఇట్లు ద్వితీయాధ్యాయమందు ఉపోద్దాత ప్రకరణము ముగిసెను. 
అథ భాష్యార్మప్రకాశికానువాదము 

శ్లో; నత్వా లక్ష్మీహయగ్రీవౌ వాసుదేవపృథాసుతౌ | 

వ్యాసార్యశంకరాచార్యా భాష్యార్థం వివృణోమ్యహమ్‌ 11 

అ. లక్ష్మీహయగీవులను, శ్రీకృష్ణార్ణునులను, వ్యాసశంకరులను నమస్కరించి 
భాష్యార్థమును వివరింపుచుంటి నని గ్రంథకారులు ప్రతిజ్ఞం జేయుచున్నారు. 
భాష్యమ్‌ : శ్లో। నారాయణః పరో9_వ్యక్తాదబ్ఞమవ్యక్తసమృవమ్‌ ॥ 

అజ్జస్యాన్తస్విమే లోకాస్సప్తద్వీపా చ మేదినీ ॥ 

అ. దీనియర్థము వేదాన్తశాస్తమునందు దృక్‌, దృశ్యము, అను రెండు పదార్థములు. 
ల్‌్లనై శ్రీ శంకరాచార్యులవారు, దృగ్భృశ్యవివేకమను గ్రనమునందు, దృక్పదార్థము బ్రహ్మమనియు, 
దృశ్యము మాయయనియును నిర్వచించిరి. ఈ రెండును పరస్పర విలక్షణములు. లోకమునందు 
గూడ ఘటమునకు, ఘటమునుం జూచువానికిని భేదము ప్రసిద్ధమైయున్నది. ఈ విషయమునే 
పై శ్లోకముచే వివరించుచున్నారు. 

అవ్యాకృతము, ప్రకృతి, శక్తి మాయ మున్నగు నామములు గల యీశ్వరోపాధియే 
అవ్యక్త మనబడును. దానికి విలక్షణుండు నారాయణుడు. 'న రీయతే” నశించువాడు కాడు 
కావున నరుడనబడును. అనగా బరమాత్మయని యర్థము. వాని సంబంధమయినది నారము. 
అనగా ప్రపంచము. దానిని (ఏతి జానాతీతి) తెలిసికొనుచున్నాడు, గాన నారాయణుడు అనగా 
దృగ్రూపుడనియు ప్రత్యగభిన్నమగుం బరమాత్మయనియు నర్థము. ప్రత్యగాత్మకు సాక్షిత్వమును 
ద్వైతులు కూడ నంగీకరించిరి. “నాన్యో౭ తో9 స్తి ద్రష్టా” అను శ్రుతియు ప్రత్యగాత్మకంటె 
వేరు ద్రష్ట లేడని నిషేధింపుచుం ప్రత్యగాత్మ పరమాత్మల కభేదమును బోధించుచున్నది. 


20 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


జగత్తున దృగ్భృశ్యములు రెండే పదార్థములయి దృశ్యమంతయు నవ్యక్తమగుచో 
స్పష్టముగా గన్పట్టు నీ ప్రపంచ మెందు జేరుననగాం జెప్పుచున్నారు. “అబ్బమవ్యక్తసంభవం” 
అని అవ్యక్తము వలన బుట్టిన నీ ప్రపంచము అవ్యక్తసంభవ మనబడుచున్నది. మృత్తువలన 
బుట్టిన ఘటము మృద్రూపమయినట్లు, అవ్యక్తము వలన బుట్టిన నీ బ్రహ్మాండము అవ్యక్తరూపమే 
యగును గాన నీ బ్రహ్మాండము అవ్యక్తమునందే చేరును. 

అవ్యక్తమువలన (బ్రహ్మాండము పుట్టునని యొప్పినచో నచేతనమగు (బధానము 
ప్రపంచమునకుం గారణమని చెప్పు సాంఖ్యులవాద మంగీకరించినట్లే కదా? కాదు. ఈశ్వరుడు, 
అదృష్టము - మున్నగు సహకారి కారణసామగ్రితోం గూడిన యవ్యక్తముగాని, అవ్యక్తముతోం 
గూడిన నీశ్వరుడుకాని ప్రపంచకారణమని యద్వైత వాదము. స్వతంత్రమయిన నవ్యక్తము 
జగత్మారణమని సాంఖ్యుల వాదము. కావున నిందు సాంఖ్యవాదప్రసక్తి లేదు. ఇందు ఈ 
రహస్యమును (గ్రహింపవలయును. దృశ్యమగు నీ యవ్యక్తము దృక్పదార్థమువలె స్వత[న్రము 
కాదు. మరేమనిన దృక్‌పదార్థమునందుం గల్పింపబడినది. అట్లుకానిచో నయ్యది నిత్యమగును. 
అట్లే దృశ్యమునందు దృక్పదార్థమునకుం గూడ ననిర్వచనీయమగు నధ్యాస కలదు. ఇట్లు 
దృక్‌దృశ్యములకుం బరస్పరాధ్యాసవలన దృశ్యము చేతనమును, దృక్పదార్థము ప్రపంచకారణమును 
అగుచున్నవి. లోకమునందు గూడ జీవదేహములకుం బరస్పరాధ్యాస వలననే దేహమునకు 
చేతనత్వము, జీవునకు మనుష్యత్వాదికమును కలుగుచున్నది. కనుకనే “యతో వా ఇమాని 
భూతాని జాయంతే” అను (శ్రుతి (బ్రహ్మకు జగత్మారణత్వమునుం జెప్పుచున్నది. మాయతోం 
గూడిన (బ్రహ్మమే జగత్మారణమగుచున్నాడు, అయినను బ్రహ్మము ప్రపంచమున కుపాదాన 
కారణముగాడు. చిద్రూపుడగు నిర్గుణ పరమాత్మ కుపాదానకారణత్వము సంభవింపదు. 
పరమాత్మకు నుపాధియగు మాయయే అసత్యమును, జడరూపమును, దుఃఖాత్మకమును అగు 
ప్రపంచమున కుపాదానకారణమగుచున్నది. కనుకనే కొందరు జగదాకారముగం బరిణమించిన 
మాయకు నధిష్టాన మగుటవలన బ్రహ్మము జగత్మారణమని యనుచున్నారు. కావున నీశ్వరుడు 
జగత్మారణమను పక్షమునగాని, (బ్రహ్మము జగత్మారణమను పక్షమునగాని, మాయాంశయే 
జగత్తున కుపాదానమగు చున్నందున “అబ్బమవ్యక్తసమృవమ్‌” అను మూలకార వచనము 
బొసగుచున్నది. ఇచట నవ్యక్త శబ్దమున కీశ్వరాధిష్టితమగుం బృకృతియే యర్థము కావున 
సాంఖ్యవాదాపత్తి యను దోషము లేదు. 


ఓయి! బ్రహ్మాండము అవ్యక్తమువలన బుట్టినందున నవ్యక్త రూపమగుగాక. లోకముల 
స్థితియేమి? యనగాం జెప్పుచున్నారు. “అండస్యాన్త స్విమే లోకాః అని భూరాది సప్తలోకములును, 
జంబూ, ప్లక్ష కుశ, క్రౌంచ, శాక, శాల్మలీ, పుష్క్మలము లను నేడు ద్వీపములుగల భూమియు 


న్స్‌ బ్రహ్మాండమునందే కలవు. లోకములు, భూమియు, (బ్రహ్మాండములోనివగుట వలన 
బ్రహ్మాండమువలె నీయవి కూడ నవ్యక్తములే యని భావము. దీనివలన నాకాశము మున్నగు 
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నమూర్తపదార్థము, పృథివి మొదలగు మూర్తపదార్థము, యీ మూర్తామూర్తములకుC౯ గారణమగు 
నవ్యక్తము యీ మూడును దృశ్యములని స్పష్టమయినది. 

ఇచట నీ రహస్యము (గ్రహింపవలయును. సచ్చిదానందరూపుడు సర్వదృశ్య విలక్షణుడు, 
అద్వితీయుడు, నగుం బరమాత్మ యొక్కడే మాయ యుపాధిగా కలవాడయి ఈశ్వరుడనియు, 
బ్రహ్మాండము ఉపాధిగా కలవాడయి హిరణ్యగర్భుడనియు, లోకము లుపాధిగా కలవాడగుచు 
విరాట్టనియు, జెప్పబడుచున్నాడు. అందు మాయ అనాది యగుటచే నీశ్వరున కుపాధి 
సంబంధమయిన పుట్టుకగూడ లేనందున నీశ్వరుడు అజుడని చెప్పబడుచున్నాడు. విరాట్‌ 
హిరణ్యగర్భు లిరువురు ఉపాధిప్రయుక్తమగు జన్మము కలవారగుటవలన నజులనికాని, 
యీశ్వరులని కాని చెప్పబడరు. వారు పుట్టుకగల జీవులనియే వ్యవహరింపబడుచున్నారు. 
వారలలో హిరణ్యగర్భుడు మొదటి జీవుడు. విరాట్పురుషుడు తరువాత జీవుడు. ఇట్టి జీవేశ్వర 
విభాగమునే “కార్యోపాధిరయం జీవః కారణోపాధిరీశ్వరః” అను (శ్రుతికూడం జెప్పుచున్నది. 
కావున కార్యకారణోపాధి ద్వయరహితుడగు చిద్రూపుడే పరమాత్మ యని శోకమునకుం 
పరమార్థము. దీనివలన బ్రహ్మాభిన్నమగు ప్రపంచమంతయు మాయామయమగుటవలన 
మిథ్యయనియు, ఇట్లే మాయకూడ సత్తనికాని యసత్తని కాని నిర్వచింప సాధ్యము కానందునను, 
తత్వజ్ఞానముచే బాధ్యమగుటవలనను, మిథ్య యనియు, అద్వితీయమగు బ్రహ్మపదార్థము 
మాయామయము కానందున సత్యమనియు స్పష్టమగుచున్నందున నద్వైతము సిద్ధించుచున్నది. 
ఇట్టి యద్వైతమే గీతాశాస్త్రమున ప్రధానముగా ప్రతిపాదింప దగిన విషయము. 


ఇట్లు తత్త్వమును వివరించి ప్రకృత విషయమును చెప్పుటకు మాయావైభవమును 
జెప్పుచున్నారు. “భగవాన్‌” అని. సంపూర్ణములగు ఐశ్వర్య, పరాక్రమ, కీర్తి, ధన, జ్ఞాన, 
వైరాగ్యము లారును భగశబ్బార్థములు. ఇవి కలవాడు భగవంతుడు. లేక, భూతములయొక్క 
చావుపుట్టుకలను, రాకపోకలను, జ్ఞానాజ్ఞానములను దెలుసుకొనినవాడు భగవంతుడు. 
భగములుకలవాడు కాన భగవంతుడు. (మతుపత్యయము) వీనియందు జగములు కలవు 
కాన “వాసుణి అనబడును. లేక ప్రపంచమునందుండువాడు కావున వాసు వనబడును. (దీవ్యతి) 
భూతములను బాలించుట మున్నగు క్రియలతో (గ్రీడించువాడు కావున దేవుడనబడును. లేక, 
స్వయముగా ప్రకాశించువాడు గాన దేవుడనబడును. పరమాత్మ వాసువు, దేవుడును గాన 
వాసుదేవుడనబడుచున్నాడు. కావున పరమాత్మయే (నారాయణుడే) తన కుపాధియగు మాయచే 
భగవంతుడును, వాసుదేవుడును అగుచున్నాడుని భావము. ఇట్టి భగవంతుడగు వాసుదేవుడు 
తన సంకల్పమాత్రమున ప్రపంచమును సృష్టించెను. దీనివలన ప్రధానజగత్మారణవాదము, 
పరమాణుజగత్మారణవాదము మున్నగు వాదములు నిరాకరింపబడుచున్నవి. ఏలయన “తదైక్షత” 
అను (శ్రుతివలన సంకల్పపూర్వకముగా సృష్టి జరిగెనని తెలియబడుచున్నది. లోకమునందు 
గూడ కుమ్మరి సంకల్పపూర్వకముగనే ఘటశరావాది పదార్థములను నిర్మించుచున్నాడు. 
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అచేతనములగు ప్రధాన పరమాణ్వాదులకు సంకల్పము సంభవింపదు. కనుక సంకల్పపూర్వక 
సృష్టి ప్రధాన పరమాణు జగత్మారణ వాదములయందు పొసగనేరదు. 

భగవంతుడు సంకల్పపూర్వకముగ ప్రపంచమును సృష్టించి యద్దానిని పరిపాలింప 
గోరువాడయి, హిరణ్యగర్భుని రూపముద్వారా మరీచి మున్నగు ప్రజాపతులను మొదట సృష్టించి 
వారలకు వేదోక్తమగు ప్రవృత్తి ధర్మమును దెలిపెను. పిదప సనకసనందనాదుల సృష్టించి 
వారికి నివృత్తిధర్మమును బోధించెను. ఇచట ప్రపంచమును పరిపాలింపగోరిన యీశ్వరుడు 
మరీచ్యాది ప్రజాపతులకు ప్రవృత్తిధర్మమును, సనకాదులకు నివృత్తిధర్మమును బోధించుటలో 
కారణమేమి? యని ప్రశ్న యుదయించుచున్నది. వేదోక్తములగు నా రెండు ధర్మములు ప్రపంచ 
రక్షణమునకు గారణములు కాన భగవంతుడు ప్రపంచరక్షణమునకు సృష్టించిన నీ యిరువురకు 
నా రెండు ధర్మములను యథాక్రమముగ బోధించెనని సమాధానము. 

ఇచట “ప్రాణినా” మిత్యాది వాక్యముచే ధర్మలక్షణమును చెప్పుచున్నారు. బ్రాహ్మణాది 
వర్ణములవారిచేతను, (బ్రహ్మచారిమున్నగు ఆశ్రముల చేతను అనుష్టింపబడుచు, స్వర్గమోక్షములకు 
సాధనమయినది ధర్మమనంబడును. ఆది పదము వలన క్షత్రియ, వైశ్య, శూద్రులు గూడ 
గ్రహింపబడుదురు. వర్ణముగలవారు వర్గులు. అనగా బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ, వైశ్య, శూద్రులు. 
ఆ(శ్రమముగలవారు ఆశ్రములు. అనగా బ్రహ్మచారి, గృహస్థ, వానప్రస్థ, సంన్యాసులు. కావున 
బ్రహ్మచారి మున్నగు వారిచే ననుష్టింపబడుచు స్వర్గమోక్షములలో నేదియో యొక దానికి 
గారణమయినది ధర్మమని ముఖ్యలక్షణము. ఒకే ధర్మము స్వర్గ మోక్షముల రెంటికి గారణము 
కానేరదు. అందువల్ల ధర్మలక్షణమందు యేదియో యొక దానికి అని తప్పక జేర్చవలయును. 
స్వర్గ మోక్షములకు గారణమయినది ధర్మమన్నచో ఈశ్వరుడు గూడ స్వర్గ మోక్షములకు 
కారణమగుచున్నందున ధర్మలక్షణము ఈశ్వరుని యందతివ్యాప్తమగును. అందువలన (బ్రహ్మచారి 
మొదలగువారిచే ననుష్టింపబడునది; అని ధర్మలక్షణమందు జేర్చవలయును. అట్లు చేర్చినచో 
ఈశ్వరుడు (బ్రహ్మచారి మున్నగువారిచే ననుష్టింపబడువాడు కాడు గాన ధర్మలక్షణ 
మీశ్వరునియందు సంక్రమింపదు. ఇక (బ్రహ్మచారి మున్నగువారిచే ననుష్టింపబడునది ధర్మము, 
అని మాత్రము ధర్మమునకు లక్షణమును చెప్పినచో (బ్రహ్మచారి మున్నగువారిచే నధర్మముగూడ 
ననుష్టింపబడుచున్నందున ధర్మలక్షణము అధర్మమునందతివ్యాప్తమగును. కావున స్వర్ణ 
మోక్షములలో నేదియో నొకదానికి కారణ మయినది అనిగూడ చెప్పవలయును. అట్లు చెప్పినచో 
అధర్మము స్వర్గమునకు గాని, మోక్షమునకుగాని కారణము కానందున ధర్మలక్షణము 
అధర్మమునందు సంక్రమింపదు (అతివ్యాప్తము కాదు). కర్మనిష్టా శబ్బముచేం జెప్పబడు 
ప్రవృత్తిధర్మము న్వర్గ్ణాదిరూవమగు అభ్యుదయమునకుగాని, చిత్తశుద్ది రూపమగు 
అభ్యుదయమునకు గాని కారణమగును. జ్ఞాననిష్టా శబ్దముచేం జెప్పబోవు నివృత్తి ధర్మము 
మోక్షమునకు కారణమగును అని తెలియవలయును. ఈ రెండు తెజింగులగు ధర్మము ననుష్టించు 
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బ్రాహ్మణాది వర్ణములవారికి క్రమక్రమముగా కామోద్రేకత పెరిగి, యందువలన విజ్ఞానసంపద 
నశించి, దాన నధర్మ మభీవృద్ధిజెంది, యద్దానివలన ధర్మము తిరస్మృతము కాగా ప్రపంచ 
పరిపాలనమును గోరు ఆదికర్తయగు శ్రీమన్నారాయణమూర్తి భూలోకమునందలి వేదమును, 
బ్రాహ్మణధర్మమును రక్షించుటకొరకు దేవకీదేవియందు వసుదేవునివలన నంశచే బుట్టెను. 

(హీయమానేతి = హీయమానవిజ్ఞాన హేతుకేనాధర్మేణ) నశించుచున్న విజ్ఞానమే 
కారణముగా కలది కావున అధర్మము హీయమానవిజ్ఞానహేతుక మనబడును. “శేషాద్విభాషా” 
అను సూత్రమువలన కప్రత్యయము. అధర్మమునకు విజ్ఞాననాశమే కారణమని అర్థము. లేక 
హేతుశబ్దమునకే హేతుకమని స్వార్థమునందు కప్రత్యయము. నశించుచున్న విజ్ఞాన మను 
కారణమున అనగా విజ్ఞాననాశమను కారణము వలన అని భావము. (పరిపిపాలయిషుః 
ఆదికర్తా) పరిపాలింపగోరు ఆదికర్త యనగా ప్రపంచమున కుపాదానకారణమును, నిమిత్త 
కారణమును అగువాడు అని యర్థము. లేక ఆదికర్త యనగా ప్రధానకర్తయని యర్థము. 
అప్రధానకర్తయగు హిరణ్యగర్భుడు వేరుగా నుండుట వలన నిట్లు చెప్పెను. ఈ యభీన్న 
నిమితోపాదానకారణవాదముచే అనగా బ్రహ్మయొక్కడే ప్రపంచమునకు ఉపాదానకారణమును 
నిమిత్తకారణమును అను వాదముచే బధాన కారణవాదులగు సాంఖ్యులు, ఈశ్వరుడు 
నిమిత్తకారణమని యొప్పెడు తార్మికులు నిరాకరింపబడుచున్నారు. 


ఒకే కారణపదార్థము నిమిత్తకారణమును ఉపాదానకారణమును ఉభయము నెట్లగునని 
ప్రశ్నింపరాదు. అఘటనఘటనాపటీయమగు మాయ (ఘటింపని వస్తువులను ఘటింపజేయు 
సామర్థ్యముగల మాయ) వలన సర్వము సంభవించును. “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” 
“తత్‌ సృష్ట్వా తదేవానుప్రావిశత్‌” ఈ మొదలగు (శ్రుతులు పరమేశ్వరు డొక్కడే ప్రపంచమున 
కభిన్ననిమితోపాదాన కారణమని చెప్పుచున్నవి. ప్రబలప్రమాణమగు శ్రుతిచేం జెప్పబడిన 
యర్థమును దుర్చల ప్రమాణమగు యుక్తి బాధింపనేరదు. 


లోకమునందు గూడ సాలెపురుగు తానల్లు దారమునకుం దానొక్కటియే యుపాదాన 
కారణమును, నిమిత్తకారణమును అగుట జూచుచుంటిమి. కావున పరమేశ్వరుడొక్కడే మాయచే 
ప్రపంచమున కుపాదానకారణమును, నిమిత్తకారణమును నగుచున్నాడు. విష్ణు వన వ్యాపకుడగు 
పరమాత్మ అనగా సత్వగుణ ప్రధానమగు మాయతోం గూడిన చైతన్యమని యర్థము. 

అట్టి విష్ణువు భూలోకమందున్న వేదమును, బ్రాహ్మణత్వమును రక్షించుటకొరకు 
దేవకియందు వసుదేవునివలన అంశచే జన్మించెనట. 

ఇచట అంశయనగా మాయయని యర్థము. కావున మాయచే జన్మించెనని గ్రహింప 


వలయును. లేనిచో నిరవయవుడగు పరమాత్మకు అవయవభేదము సంభవింపదు. కావున 
అంశయను పదమునకు అవయవమని యర్థమును చెప్పదగదు. ఇచట కిల అను పదమునకు 
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అబద్ధము అనిగాని వాడుక అని కాని యర్థమును చెప్పవలయును. ఎటులయినను కృష్ణావతారము 
మిథ్యాభూతమని ఫలితార్థము. 
ఇచట “యదా యదా హి ధర్మస్య గ్లానిర్భవతి భారత! 
అభ్యుత్థానమధర్మస్య తదాత్మానం సృజామ్యహమ్‌.” 

అను గీతా వచనమును అనుసంధానము చేసికొనవలెను. ఇయ్యది ప్రపంచమున ధర్మము 
నశించినప్పుడును, అధర్మమభివృద్ధి జెందినపుడును, భగవంతుడవతరించునని చెప్పుచున్నది. 
కావున నశించిన ధర్మమే భగవంతునిచే రక్షింపదగియున్నది. అట్టితరి ధర్మమును రక్షించుట 
కొరకు భగవంతుడవతరించెనని భాష్యకారులు చెప్పుట యుచితము. ఏల బ్రాహ్మణత్వమును 
రక్షించుకొరకు భగవంతు డవతరించెనని చెప్పిరి? అను ప్రశ్న యుదయించును. 

వర్ణాశ్రమధర్మములన్నియు బ్రాహ్మణధర్మముమీద నాధారపడి యున్నందున నట్టి 
బ్రాహ్మణధర్మమును రక్షించినచో వైదికధర్మమంతయు రక్షింపబడినదగును. అందువలన 
భాష్యకారులు బ్రాహ్మణత్వమును రక్షించుటకొరకు భగవంతుడవతరించెనని చెప్పియుండిరి. 

బ్రాహ్మణధర్మమును రక్షించుట యన బ్రాహ్మణులు బ్రాహ్మణధర్మములను విడచి, 
బ్రాహ్మణేతరధర్మములను స్వీకరించుట మున్నగు నుపద్రవములనుండి కాపాడుట, అట్లు వారు 
స్వధర్మమున నిలచిననేగాని, వర్ణాశ్రమధర్మములు ప్రపంచమున నిలువనేరవు. ఏ వర్ణస్థునిచే 
నే యా(్రమస్థునిచే నే యేకర్మ యెట్లాచరింపవలెనో స్వధర్మనిష్ణుడును, విద్వాంసుడును అగు 
బ్రాహ్మణుడు వారివారిచే నట్లాచరింపజేయును. అందువలన నిఖీలవైదికధర్మరక్షణమునకు 
బ్రాహ్మణధర్మరక్షణ మావశ్యకమని యాశయము. 

ఓయి! పుట్టుకలేని భగవంతుడు ధర్మసంస్థాపనరూపమగు లోకానుగహము 
కొరకయినను యేల జనించె ననగా జెప్పుచున్నారు, “స చ భగవాన్‌” ఇత్యాది (గంథముచే 
భగవంతుడు జ్ఞానైశ్వర్య శక్తి బల వీర్యతేజస్సులతో నెల్లపుడు నిండినవాడని భాష్యకారులు 
నిర్వచించిరి. వసిష్టుడు మున్నగు వారికి గూడ జ్ఞానబలాది శక్తులు కలవు. కాని వారల 
కయ్యవి యీశ్వరానుగ్రహాయత్తములు. ఈశ్వరునకు మాత్రము స్వతస్పిద్ధములు. ఇందుకు 
“పరాస్య శక్తిర్వివిధైవ శ్రూయతే స్వాభావికీ జ్ఞానబలక్రియా చ” యను (శ్రుతి ప్రమాణమగు 
చున్నది. ఈశ్వరునకు భగశబ్ద వాచ్యములగు నీ యారు శక్తులును ప్రకృతియగు మాయను 
స్వాధీన పరచుకొని యున్నందున సహజములగుచున్నవి. జీవులు ప్రకృతి పరతన్హులు. కనుకనే 
“వాయినం తు మహేశ్వరం” అను (శ్రుతి యీశ్వరుడు మాయ కలవాడని చెప్పుచున్నది. 
లోకములోని వస్తుజాల మంతయు సత్త్వరజస్తమోగుణముల నాగ్రయించినదే కాని వేరుకాదు. 
అందువలన సత్త్వరజస్తమోగుణాత్మకమగు నా ప్రకృతి సర్వవ్యాపకుడగు పరమేశ్వరునకుపాధి 
యగుచున్నది. 
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ఇందువలన సత్వాదిగుణము లుపాధిగాగల విష్ణు బ్రహ్మ రుద్రులకు పరస్పరము భేదము 
లేదని తేలుచున్నది. ఈ మూడుగుణములు మాయారూపము లయినందున యిందేగుణము 
ఉపాధిగా గలవాదయినను, మాయ యుపాధిగా గలవాడే యగు చున్నాడు. కావున మాయోపాధికులగు 
నీ మువ్వురకు భేదములేదు. ఈశ్వరుడు ప్రకృతి పరతంత్రుడు కానందున వానికి కర్మసంబంధ 
ప్రయుక్త జన్మము లేదు. జన్మ లేనందున నాశనమును లేదు. 


శ్లో॥ జాయతే మరణాయైవ మియతే జన్మనే పునః । 
జాతస్య హి ధ్రువో మృత్యుః ధ్రువం జన్మమృతస్య చ ॥ 

పుట్టినవాడు మరణించుచున్నాడు. మరణించినవాడు పుట్టుచున్నాడు. పుట్టిన వానికి 
మరణము, మరణించినవానికి పుట్టుకయు నీరెండును నియతములని చెప్పు పై స్మృతివాక్యముల 
వలన జన్మ మరణాలలో నొకటియున్నతావున మరియొకటి తప్పక యుండునని స్పష్టమగుచున్నది. 

ఈశ్వరుడన నియమించు స్వభావము కలవాడు; ఆతడు సత్యస్వరూపుడు, ఉపాధి 
సంబంధము లేనందున పరిశుద్దుడు, జ్ఞానరూపుడును నగుచున్నాడు. ఇందుకు “నిత్యో నిత్యానాం” 
“తత్సత్యం స ఆత్మా” సచ్చిదానన్దమ్‌ బ్రహ్మ” అను శ్రుతులు ప్రమాణము లగుచున్నవి. నిత్యుడనగా 
సత్యస్వరూపుడని యర్థము. ఈశ్వరుడు పరిశుద్దుడయినందున నిత్యుడగుచున్నాడు. ఉపాధి 
సంబంధమున మలినుడగు జీవుడు ఉపాధివశమున ననిత్యు డగుచున్నాడు. ఈశ్వరుని యొక్క 
నిజరూపము జ్ఞానము. కావున బుద్ధుడనగా జ్ఞానస్వరూపుడని యర్థము. తెలుసుకొనువాని 
యొక్క స్వరూపము తెలివి. తెలిసికొనుట యనునది ఈశ్వరునకు “యస్సర్వజ్ఞస్సర్వవిత్‌” అను 
(శుతి వలన సిద్ధమగుచున్నది. సర్వజ్ఞత్వమనగా సర్వవస్తువులను ప్రకాశింపజేయుట. అయ్యది 
మాయయొక్క ధర్మము కానేరదు. మాయ స్వతః జదమయి తానే యీశ్వరునిచే భాసింపజేయదగి 
యుండ నట్టి మాయకు నితరపదార్థములను ప్రకాశింపంజేయుట సంభవింపదు. కనుకనే 
ఈశ్వరుడెల్లపుడు ముక్తుడుకాని జీవుని వలె బద్దుడు కానేరడు. అజ్ఞానముచే తిరస్మరింప 
బడినవానికే బంధము. ఈశ్వరుడు అజ్ఞానమును వశపరచుకొనినవాడుగాని యజ్ఞానాభిభూతుడుగాడు. 


పరమేశ్వరుడు నిజముగా శరీరముగలవాడుకాని, పుట్టుకకలవాడు కాని, 
లోకోపకారము చేయువాడుగాని గాడు. మాయవలన నీ మూడును గలవాడువలె భాసించును. 
నిష్మాముడగు పరమేశ్వరునకు యథార్థముగా లోకానుగహవాంఛ కూడ కలుగదు. (లేక) 
పరమార్థముగా పరమాత్మకు కోరికలేకున్నను వ్యవహారదశవలన నీశ్వరునకు లోకానుగ్రహేచ్చ 
సంభవింపవచ్చును. కాని జన్మదేహములు మాత్రము వ్యవహారమువలన గూడ పరమేశ్వరునకు 
సంభవింపవు. కావుననే భాష్యకారులు ఇవకారమును “కుర్వన్‌” అను పదముతో నన్వయింపలేదు. 

ఈశ్వరుడు వ్యవహారదశయందుగూడ కారణోపాధిగలవాడు కావున నాతనికి 
కార్యోపాధియగు జీవునకువలె జన్మ శరీరములు సంభవింపవు. మూఢులు మాత్రము ఈశ్వరుడు 


26 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


పుట్టుక కలవాడనియు, దేహము కలవాడనియు భావించెదరు. వివేకులు ఈశ్వరుని 
బుట్టినవానినిగా దెలుసుకొనరు. తనకు ఫలములేకున్నను భూతకోటి ననుగ్రహింపం గోరికచే 
భగవంతు డర్గునుని కొరకు వేదోక్తమగు ధర్మద్వయము నుపదేశించెనని భావము. 


పూర్ణకాముడగు భగవన్తుడు శిష్యుడగు అర్జునునకు ధర్మము నుపదేశించుటలో 
భూతానుగ్రహవాంఛయే కారణము. 

శోకమోహములే మహాసముద్రము; లేక శోకముతోంగూడిన మోహము శోకమోహము. 
అదియే మహాసముద్రము. దానియందు మునిగియున్న వానికి నీ యుపదేశము శోకమోహము 
లను బోగొట్టునని ఫలము ధ్వనించుచున్నది. అర్జునుడు పెక్కు గుణములు కలవాడగుటచే 
నట్టివాని కుపదేశించిన ధర్మము మిక్కిలి యభివృద్దిజెందునని భగవన్తుని యాశయము. అనగా 
అర్జునుడు నావలన ధర్మమును తెలిసికొని యనుష్టించినచో “యద్యదాచరతి శ్రేష్టస్తత్తదేవేతరో 
జనక” (పెద్దలు దేని నాచరింతురో పిన్నలుకూడ దానినే యాచరింతురు) అను న్యాయమున 
నితరులుగూడ దాని ననుష్టింతురు. వారిని జూచి మరికొందరనుష్టింతురు. క్రమముగ నిట్లు 
నేను జెప్పిన ధర్మమార్గము అభివృద్ధిజెందునని భగవన్తుడు అర్జునుని కొరకు ధర్మద్వయము 
నుపదేశించెనని భావము. ఇందువలన వివేకియగు గురువు యోగ్యుడగు శిష్యుని కొబికు 
ధర్మమును బోధింపవలెనని సూచింపబడుచున్నది. ఇట్లుగాక కృతకృత్యుడగు గురువు 
లోకానుగ్రహఫలమును తాన పేక్షింపనిచో క్రమక్రమముగ ధర్మాచరణసంప్రదాయము నశించునని 
భావము. 

“యథోపదిష్టం” ఉపదిష్టమనగా ఉపదేశము. ధాత్వర్థమా(త్రమున క్షప్రత్యయము. 
ఉపదేశము నతిక్రమింపక యని భావము. లేక ప్రవృత్తినివృత్తిరూపమగు ధర్మద్వయమును 
భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణు డెట్లుపదేశించెనో సర్వజ్ఞులగు వేదవ్యాసులుగూడ నేడు నూరుల 
శ్లోకములచే నాధర్మద్వయము నట్లే కూర్చిరనియు గ్రహింపనగు. సంగ్రహాత్మకమగు నీ గీతాశాస్త్ర 
మెల్లరకు సులభముగా దెలియనందున, వృత్తికారులు మున్నగు ననేకమంది విద్వాంసులు 
పద పదార్థ వాక్య వాక్యార్థ న్యాయములచే నిద్దాని వివరించినను లౌకికులు విరుద్ధముగా 
గ్రహించినందున శ్రీశంకరులు భాష్యగ్రంథముచే సుస్పష్టముగా వివరింపదలచి ప్రతిజ్ఞ 
యొనర్చిరి. శంకరుల భాష్య రచనా ప్రవృత్తి లోకానుగ్రహార్ధమగుటచే నద్దాని ఫలం బాతనికి 
లేమింజేసి పరస్మైపదమును ప్రయోగించెను. అట్లుగాక నాత్మనేపదం బుపయోగించినచో భాష్య 
రచనా ప్రవృత్తిఫలంబగు సుకృతంబున దానుంగూడ బద్దుండగు నని భావము. 


సంసారోపరతి రూపమగు మోక్షసుఖము గీతాశాస్తమునకు పరమ ప్రయోజనము. 
కర్మజ్ఞానాదు లవాంతరవలములు. అట్టి పరమఫలము సర్వకర్మ సంన్యాసరూప మగు 
జ్ఞాననిష్టవలన కలుగును. “స హి ధర్మస్సుపర్యాప్తః బ్రహ్మణః పదవేదనే” అను ప్రమాణము 
ఆత్మజ్ఞాన నిష్టారూపమగు నివృత్తిధర్మము పరమాత్మసాక్షాత్మారమునకు, ఉత్తమసాధనమని 
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జెప్పుచున్నది. “హి శబ్దము” ఇందలి శాస్త్రప్రసిద్ధిని పండిత ప్రవాద ప్రసిద్ధిని సూచించుచున్నది. 

ఓయి! “చోదనాలక్షణో9_ర్లో ధర్మః” అను జైమిని సూత్రమువలన కర్మానుష్టాన 
ప్రవృత్తి ధర్మరూపమయినను అనుష్టానరూపముగాని నివృత్తి ధర్మరూపమెట్లగును? అని శంక 
యుదయించు చున్నది. సమాధానము. “నైవ ధర్మీ న చాధర్మీ న చైవ హి శుభాశుఖీ। 
యస్స్యాదేకాసనే లీనస్తూష్టీం కించిదచింతయన్‌” (ఎవడు దేనిని తలంచకం దానొంటరిగా నుండి 
యద్వితీయుడును, సర్వాధిష్టాతయు, ప్రత్యగభిన్నము నగు పరబ్రహ్మమునందు లీనమగునో 
యట్టివాడు ధార్మికుడని గాని, యధార్మికుడని గాని, సుకృతియని గాని, దుషృతియని గాని 
యనబడడు. అను నీ ప్రమాణమువలన నివృత్తిమార్గమునకు ధర్మత్వము గౌణముగాని ముఖ్యము 
గాదని గ్రహింపనగును. నివృత్తినిష్ట ధర్మరూపము గాకున్నను, అయ్యది జ్ఞానరూపమని 
యంగీకరింపక దప్పదు. “జ్ఞానం సంన్యాసలక్షణం” అను ప్రమాణము నర్వకర్మ 
సంన్యాసరూపమగు నివృత్తియే ఆత్మజ్ఞాననిష్ట యని నిర్వచించుచున్నది. గీతాశాస్త్రమున గూడ 
“సర్వధర్మాన్‌ పరిత్యజ్య మామేకం శరణం వ్రజ” అను ప్రమాణము ప్రవృత్తిరూపమగు 
సర్వధర్మములను విడచి, ప్రత్యగభిన్నబహ్మమును శరణము నొందుమని నుడువుచు నివృత్తిధర్మమె 
జ్ఞాననిష్ట యనియు, నయ్యది యవశ్య కర్తవ్యమనియు నుపదేశించుచున్నది. ఇచట 
సర్వధర్మపదము ప్రవృత్తి ధర్మపరముగాని నివృత్తి ధర్మపరముగాదు. ఏలయన ప్రవృత్తిధర్మమే 
యనుష్టించుటకుగాని, త్యజించుటకుగాని వీలగును. నివృత్తిధర్మమునకు పరిత్యాగము 
సంభవింపదు. కనుక ఆత్మజ్ఞాననిష్టయే నివృత్తిధర్మము. భాష్యకారులు మోక్షసాధనమగు 
నివృత్తిధర్మము నుపదేశించి ప్రవృత్తిధర్మమును ప్రతిపాదించుచున్నారు. విధివాక్యములవలన 
సిద్ధమగుచు స్వర్గాదిసుఖములకు సాధనమగు జ్యోతిష్టోమాదికము ధర్మమనంబడు. అయ్యది 
నిత్యము, నైమిత్తికము, కామ్యము, ప్రాయశ్చిత్తము అను భేదముచే నాల్గు తెజింగులు. ఇయ్యది 
వర్ణాశ్రమాద్యభిమానుల నుద్దేశించి విధింపబడి ఇన్లాది పదవుల నొందుటకు౯ గారణమయినను, 
ఈశ్వరార్పణబుద్ధిచే ననుష్టింపబడుచు చిత్తశుద్ధి వైరాగ్యములకు హేతువగును. ఫలాభిసంధి 
రహితమగు నిష్మామధర్మము శుద్ధచిత్తునకు జ్ఞాననిష్టయందర్హత్రను కలుగజేయుచు జ్ఞానోత్పత్తికి 
గారణమగుటచే మోక్షహేతువుగూడ నగుచున్నది. “యోగినః కర్మ కుర్వంతి సంగం త్యక్వాలి_ 
త్మశుద్ధయే” అను గీతావాక్య మిందుకు ప్రమాణమగుచున్నది. ఆత్మశుద్ధియన చిత్తశుద్ధియని 
యర్థము. 

శాస్త్రమునకు విషయము, సంబంధము, అధికారి, ప్రయోజనము అను యనుబంధ 
చతుష్టయ మావశ్యకము. అందు మోక్షశాస్తమున ముముక్షువధికారియని స్పష్టమగుటచే మిగిలిన 
మూడింటిని జెప్పుచున్నారు. గీతాశాస్తమునకు ప్రయోజనము మోక్షము. (ప్రవృత్తి నివృత్తి 
ధర్మములు రెండు, వాసుదేవతత్వము యీ మూడును విషయములు. వ్యంగ్యవ్యంజక భావము 
(తెలియుట, తెలియపరచుట) సంబంధము. అధికారి ముముక్షువని నింతకుమున్నె సూచింప 


28 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


బడినది. ఇట్లు సర్వోత్మృష్టమగు ననుబంధచతుష్టయముతో నొప్పు గీతాశాస్త్రమునం బ్రతిపాదింపబడు 
ప్రవృత్తి, నివృత్తి ధర్మద్వయమును, వాసుదేవతత్వమును తెలిసికొనినచో సకల పురుషార్థములు 
సిద్ధించును. కావున భాష్యకారులు గీతాశాస్త్రార్థమును వివరించుటకు ప్రయత్నించుచున్నారు. 

గీతాశాస్తమునందు “దృష్ట్వా తు పాండవానీకమ్‌” అను శ్లోకము మొదలు “న యోత్స్య 
ఇతి గోవిన్హముక్వా” అను వరకు నుండు గ్రంథము ప్రాణులయొక్క సంసారబంధమునకు 
హేతువగు శోకమోహాదులు కలుగుటకు గారణములను జూపుచున్నది. భీష్మ ద్రోణాదుల నేనెట్లు 
జంపుదు ననుటచే దనకుగల శోకమోహము లర్జునునిచే బ్రకటింపబడినవి. నేను వీరివాడను, 
వీరు నావారు - అను జ్ఞానము స్నేహమునకు గారణము. అట్టి స్నేహము చెడిపోవుట 
శోకమోహములకుంగారణము. తనవికాని వాటి యందు తనవి యను (భాంతియు, 
ఇతరులవాడుకాని తనయందు తా నితరులవాడ నను భ్రాంతియు, నీ రెండును పుత్రమిత్రాదుల 
యందు స్నేహమును బుట్టించి, యవి నశించుటచే శోకమోహములను కలుగజేయుచున్నది. 
ఈ రెండు భ్రాంతులే ప్రపంచమున సర్వప్రాణులకు శోకమోహములను బుట్టించి సంసారబద్దుల 
గావించుచున్నవి. అర్జునుడుగూడ నిట్టి శోకమోహములచే వివేకజ్ఞానమును బోగొట్టుకొని 
స్వయముగ క్షత్రధర్మమగు యుద్దమునందు (బ్రవర్తించినవాడయ్యును యుద్ధమునుండి 
విరమించెను. బ్రాహ్మణధర్మమగు భిక్షాటనము మొదలగు వానిచే జీవింప నెంచెను. కావున 
సర్వప్రాణులు స్వధర్మమును బరిత్యజించుటకు, నిషిద్ధములగు బరధర్మముల నాచరించుటకు, 
నీ శోకమోహములే కారణములని (గ్రహింపవలయును. స్వధర్మమునందు ప్రవర్తించినను, 
అట్టివారల శరీరవాజ్మనళశ్చేష్టలు ఫలాభిసంధితోను, అహంకారముతోను గూడియుండును. అది 
యట్లుండ పుణ్యకర్మానుష్టానమున దేవతలుగ బుట్టి సుఖము ననుభవించుట, పాపకర్మముల 
నాచరించి పశుపక్ష్యాదుల యందు బుట్టి దుఃఖముల ననుభవించుట, పుణ్యపాపముల నాచరించి 
మానవులయి బుట్టి సుఖదుఃఖముల నొందుట, ఇట్లు కర్మసమృద్ధిచే సంసారబంధ మెన్నటికిని 
బెరుగుచుండును గాని సమసింపనేరదు. సంసారవీజములగు శోకమోహములు సర్వకర్మ 
సంన్యాసపూర్వకమగు నాత్మజ్ఞానమువలననే నివర్తించునుగాని, యన్యమున నశింపనేరవు. 
కావున నట్టి యాత్మజ్ఞానము నుపదేశింపగోరి శ్రీకృష్ణపరమాత్మ సర్వప్రాణుల ననుగ్రహింపనెంచి 
యర్ష్జునుని యాధారముగా జేసికొని “అశోచ్యానన్వశోచస్త ” అను శ్లోకము మొదలుగా గల 
గీతాశాస్తము నుపదేశించుచున్నాడు. 

ఇచట గొందరు కర్శజ్ఞానసముచ్చయవాదులు సర్వకర్మ సంన్యాసపూర్వకమగు కేవలాత్మ 
జ్ఞాననిష్టవలన మోక్షము సంభవింపదనియు, అయ్యది యగ్ని హోత్రాది శ్రౌతస్మార్తకర్మ సముచ్చిత 
జ్ఞానమువలననే లభించుననియు, గీతలయందంతట నిట్లే నిర్ణయింపబడినదనియును జెప్పుచు 
నిందుల కాధారముగ “అథ చేత్వమిమం ధర్యం సంగ్రామం న కరిష్యసి; తతస్స్వధర్మం కీర్తిం 
చ హిత్వా పాపమవాప్ప్వసి”, “కర్మణ్యేవాధికార స్తే “కురు కర్మైవ తస్మాత్వమ్‌” ఈ మొదలగు 
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ప్రమాణములను జూపుచున్నారు. 

మరియు క్షత్రజాతి విహితమగు యుద్ధము (భ్రాతృపుత్రాది హింసారూపమయి నందున 
నత్యంత క్రూరమయినను స్వధర్శ్మమగుటచే నధర్మము కానేర దని, నద్దాని నాచరింపనిచోం 
బాపమును బొందుదువని కృష్ణుడుపదేశించుటచే, శ్రుతి విహితములగు పశుహింసారూపకర్మ 
లన్నియు ధర్మరూపములని శ్రీకృష్ణునిచే నిర్ణయింపబడినట్లును జెప్పుచున్నారు. *యథాన్నం 
మధుసంయుక్తం మధు చాన్నేన సంయుతమ్‌। ఏవం తపశ్చ విద్యా చ సంయుక్తం భేషజం 
మహత్‌॥॥” అను హారీతస్మ తి యందు జెప్పినట్లు, తపోవిద్యలు రెండును కలిసియుండిననే 
ఫలసాధకములగునని వీరి యాశయము. కర్మసముచ్చిత జ్ఞానము మోక్షసాధన మను వాదము 
పొసగనేరదు. కర్మ జ్ఞానములకు పరస్పర భేదమును గీతాగ్రంథము నిరూపించియున్నది. 
సాంఖ్యబుద్ది విషయక మగు నిష్ట జ్ఞాననిష్టయనియు, యోగ బుద్ధి విషయకమగు నిష్ట 
కర్మనిష్టయనియు గీతా నిర్వచనము. గీతయందలి ద్వితీయాధ్యాయమున “అశోచ్యా 
నన్వశోచస్తమ్‌” అను పదునొకండవ శ్లోకము మొదలు “దేహీ నిత్యమవధ్యోత యం” అను 
ముప్పదవ శ్లోకాంతమువరకు నున్న నిరువది శ్లోకములచే జ్ఞాననిష్టకాధారమగు సాంఖ్యబుద్ధి 
నిరూపింపబడినది. (సమ్యక్‌ ఖ్యాయతే ప్రకాశ్యతే తత్వమనయా) అను వ్యుత్పత్తిచే నాత్మతత్వమును 
ప్రకాశింప జేయునది సాంఖ్యమని యర్థము. అనగా వైదికమగు సమ్యగ్బుద్ధియని భావము. 
ఇట్టి బుద్ధిచేం బ్రకాశింపబడు నాత్మతత్వము సాంఖ్యమగును. ఇట్టి యాత్మవిషయమగు బుద్ధి 
గూడ నౌపచారికముగ సాంఖ్యమనబడుచున్నది. సంఖ్యాబుద్ధి యన నంతఃకరణమనియు, 
సాంఖ్యబుద్ధియన నంతఃకరణ వృత్తియనియు బేధ మంగీకరింపవలెను. ఇట్టి బేధ నిర్వచనమున 
కాచార్యస్వాములవారి భాష్యమునందలి “జాయతే” అను పదము సూచకమగుచున్నది. 
అంతఃకరణ వృత్తియే ప్రకరణార్థ నిరూపణమున బుట్టునుగాని, పంచభూతముల సత్వాంశ 
సమష్టి రూపమగు బుద్ధి (అంతఃకరణము) యింతకు మున్నే పుట్టియున్నందున నిపుడు 
నూతనముగా బుట్టనేరదు. ఆత్మ జన్నాది షడ్భావ వికార రహితము, కరృత్వ భోకృత్వశూన్యము, 
అను జ్ఞానము సాంఖ్యబుద్ధి. ఇట్టి బుద్ధిని యాధారముగా గొన్న నిష్ట జ్ఞాననిష్ట దీనియం 
దాజితేణినవారు సాంఖ్యులు. జ్ఞాననిష్ట యబ్బకపూర్వము. శరీరాదులకంటె నాత్మభిన్నుడనియు, 
కర్భత్వభోకృత్వాదులు కలవాడనియు జ్ఞానముండి ధర్మాధర్మ వివేకపూర్వకముగ జ్ఞానసాధనము 
లగు నిష్మామకర్మల ననుష్టించుట యోగమనబడును. తద్విషయకబుద్ధి యోగబుద్ది. ఇయ్యది 
యేరికి ధృఢమగునో వారు యోగులనబడుదురు. ఈ రెండు బుద్దులు భిన్నమని “ఏషా తేలి 
భిహితా సాంఖ్యే బుద్ధిర్యోగేత్విమాం శృణు” అను గీతాస్మ ల్రతి బుజువు చేయుచున్నది. 
కర్మమార్గము అనేకత్వ కర్భత్వాది బుద్దుల నాశ్రయించి యుండును. జ్ఞానయోగము ఏకత్వ, 
అకర్భత్వాది బుద్దుల నాశ్రయించి యుండును. ఈ రెంటికి నేక పురుషాశ్రయత్వము సంభవింపదు. 
కనుకనే భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు సాంఖ్యబుద్ధిని యా(శ్రయించి సాంఖ్యులకు జ్ఞాననిష్టయు, 
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యోగబుద్ధిని యాశ్రయించి యోగులకు కర్మనిష్టయు నిరూపించెను. “ఏతమేవ లోకమిచ్చంతః 
ప్రవ్రాజినః ప్రవ్రజంతి” అను బ్రాహ్మణము కూడ ఆత్మలోకమును గోరియే సంన్యాసులు 
సంన్యసించుచున్నారని చెప్పి “కిం ప్రజయా కరిష్యామో యేషాం నోల_ యమాత్మాల_ యం 
లోకి ఏ మాకు ఆత్మలో కముకంటె భిన్నలోకము లేదో అట్టి మేము సంతానార్థమగు 
గృహస్థాశమముతో నేమి చేయుదుము? అని శిష్టగ్రంథముచేం జెప్పుచు ఆత్మకాములకు 
సంన్యాసమనియు, సన్హానకాములకు గృహస్థాశ్రమ స్వీకారద్వారా కర్మానుష్టాన మనియును 
జ్ఞానకర్మలను వేరుపరచియున్నది. 

మరియు “సో9 కామయత, జాయా మే స్యాత్‌” అను (శ్రుతి గృహస్థాశ్రమ 
స్వీకారమునకు పూర్వము తత్వజ్ఞానము లేని బ్రహ్మచారి గురువునొద్ద వేదవేదాంగములం 
జదివి, తదర్భవిచారణను జేసి, యటుపిమ్మట యవిద్యా కామముల వలన మానుషలోక 
ప్రాప్తిసాధన మగు పుత్రసంపదను, పితృలోకప్రాప్ప్తి హేతువగు కర్మరూపమయిన మానుష 
విత్తమును, దేవలోకప్రాప్తి హేతువగు విద్యారూపమయిన దైవవిత్తమును కోరెనని చెప్పుచున్నది. 
“తేభ్యో౭ వ్యత్ధాయ ప్రవ్రజంతి” అను (శ్రుతి కళత్ర పుత్ర విత్తాదుల నుండి విరక్తి జెందినవారు 
సంన్యసించెదరని నుడువుచు నవిద్యా కామములు లేనివానికి నాత్మలోకమును విధించినది. 
కావున కర్మజ్ఞానములకు సముచ్చయమే [శ్రుతి సమ్మతమయినచో నిట్లు కర్మల యందు 
సకాముడధికారి యనియు, జ్ఞానమునందు నిష్మాముడధికారి యనియు విభాగమును జెప్పుట 
పొసగ నేరదు. కావున సముచ్చయ వాదము శ్రుతి సమ్మతము కానేరదు. 

కర్మజ్ఞాన సముచ్చయము శ్రీకృష్ణునకిష్టమయినచో తృతీయాధ్యాయమున “జ్యాయసీ 
చేత్మర్శ్మణస్తే మతా బుద్ధిర్జనారని” అను శ్లోకముచే జ్ఞానముయొక్క గొప్పతనమును గురించి 
యర్షునుడు ప్రశ్నించుట పొసగనేరదు. కర్మజ్ఞానములు రెండు కలసి మోక్షమును సాధించుచుండ 
నందు కర్మకంటె జ్ఞానముయొక్క గొప్పదన మేమి? కర్మజ్ఞానములు రెండును ఏకాధికారిచే 
నేక కాలమున ననుష్టింపదగిన వగుచుండ కృష్ణుడేల కేవల కర్మమునం దర్గునుని నియమించును? 
సముచ్చయవాది మతమున కేవలజ్ఞానమువలన మోక్ష మెట్లు లేదో అట్లే కేవల కర్మల వలనగూడ 
మోక్షము సంభవింపదు కదా? జ్ఞానకర్మల రెంటిని కలపి యనుష్టింపు మని భగవంతుడు 
ప్రేరేపించినచో “తత్మిం కర్మణి ఘోరే మాం నియోజయసి కేశవ!” అను శ్లోకముచే అర్జునుడు 
హింసారూపమగు నీ ఘోరయుద్ధము నందు నన్నేల నియోగింపుచుంటి వని కృష్ణుని నిందించు 
టెట్లు పొసగును? మరియు జ్ఞానకర్మలు రెండు ఏక కాలమున నేకాధికారిచే ననుష్టింప దగవని 
కాని, అందు కర్మయోగము కంటె జ్ఞానయోగము గొప్పదని కాని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పనపుడు యీ 
రెండు విషయములను అర్జునుడు శ్రీకృష్ణునియందేల మిథ్యగా నారోపించును? మరియు 
జ్ఞానకర్మల సముచ్చయమును శ్రీకృష్ణుడందరకు జెప్పియున్నచో నయ్యది పార్టునకుంగూడ జెప్పినట్లే 
కావున నద్దానిని విని యర్జునుడు “యద్రేయ ఏతయోరేకం తన్మేబూహి సునిశ్చితమ్‌” అను 
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శ్లోకముచే జ్ఞానకర్మల రెంటిలో నాకు నెయ్యది శ్రేయస్మరమో దానిని నిశ్చయించి చెప్పుమని 
ప్రశ్నించుట పొసగ నేరదు. వైద్యుడు పిత్త శాంతికి తియ్యని వస్తువును, చల్లని వస్తువును 
భుజింపమని చెప్పగా విని, రోగి యీ రెంటిలో పిత్తశాంతికి కారణమగు నొకదానిని నిర్ణయించి 
చెప్పుమని యడుగుట యసంభవము. ఇక నర్జునుడు స్పష్టముగా గ్రహింపలేక నిట్లడిగెనని 
యనుకొన్నను భగవంతు డయినను నేను జ్ఞానకర్మల సముచ్చయమును చెప్పియుండగా నీవు 
యిట్లేల భ్రాంతిజెందితివి? అని బదులు చెప్పవలయును. కృష్ణుడట్లు చెప్పియుండలేదు. పైగా 
నేను పూర్వము జ్ఞాననిష్ట, కర్మనిష్ట అను రెండు నిష్టలను చెప్పితినని పార్టుని ప్రశ్నకు 
ప్రతికూలముగా బదులు చెప్పెను. కావున కృష్ణుడు జ్ఞానకర్మల సముచ్చయమును చెప్పియున్నా 
డనునది యసంభవము. 

కర్శజ్ఞానములు రెండును ఒకరిచే నొకేసమయమున ననుష్టింపదగినవి కానందున 
వాటికి సముచ్చయము లేనిచో నపుడు ఆత్మ కరృత్వ భోకృత్వాది ధర్మములు కలవాడను 
విపరీతజ్ఞానము గలవానికే కర్మలయందు ప్రవృత్తి కలుగవలసి వచ్చును. ఆత్మ కరృత్వ భోకృత్వాది 
ధర్మములు లేనివాడనే సమ్యక్‌జ్ఞానము కలవానికి కర్మమార్గమున ప్రవృత్తి కలుగకుండును. 
లోకమున నట్టి నియమము కని విని యెరుంగము. సమ్యక్‌జ్ఞానము కల జనకాదులకు గూడ 
కర్మలయందు ప్రవృత్తి గన్సట్టుచున్నది. కావున జనకాదులయందు జ్ఞానకర్మ సముచ్చయము 
గన్పట్టుటచే జ్ఞానకర్మ సముచ్చయముననే మోక్షముకాని కేవల జ్ఞానము వలన ముక్తి 
సంభవింపనేరదని ప్రశ్నింపరాదు. 

మానవుడవిద్యాకామములవలన మొదట కర్మలయందు (ప్రవర్తించి పిదప గొంత 
కాలమునకు ఫలాభిసంధిరహితముగ యజ్ఞాదుల నాచరించి చిత్తశుద్ధిని బొందును. తదుపరి 
(బ్రహ్మ కర్భత్వభోకృృత్వాది ధర్మములు లేనిదనియు, నద్వితీయమనియును సమ్యగ్‌జ్ఞానము 
నొందును. సమ్యగ్‌జ్ఞానము కలిగిన పిదపగూడ నేరికయినను జనకాదులకువలె యజ్ఞాది 
కర్మలయందు ప్రవృత్తి కలిగినను అయ్యది వారలకు కర్మరూపము కానేరదు. సమ్యగ్‌ జ్ఞానము 
కల శ్రీకృష్ణుడు కేవల జ్ఞానము వలన పురుషార్ధసిద్ది లేదని తలచి, పురుషార్థసిద్ధి కొబికు 
క్షతధర్మము నాచరించుచుండెనా? లేదు. లోకసంగ్రహముకొరకే శ్రీకృష్ణుడు క్షతధర్మము 
నాచరించుచున్నాడు. అట్లే సమ్యగ్‌జ్ఞానముగల జనకాదులు కూడ లోకసంగ్రహార్థమే కర్మల 
నాచరించిరి, కాని కేవల సమ్యగ్‌జ్ఞానమువలన పురుషార్థసిద్ధి లేదనిగాదు. ఫలాభిసంధితోను, 
కర్భత్వాఖిమానముతోను జేసిన కర్మయే కర్మయగును. భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణునకు కర్భత్వాభిమాన 
ఫలాభిసంధు లెట్లు లేవో జ్ఞానులగు జనకాదులకు గూడ నట్లే ఫలాభిసంధి కర్భత్వాభిమానములు 
లేవు. అందువలన వారాచరించిన కర్మ కర్మరూపము కానేరదు. స్వర్గాదిఫలములయందు 
గోరికచే కామ్యాగ్నిహోత్రముల ననుష్టించు మానవుడు హఠాత్తుగా నడుమ జ్ఞానమునందు 
కోరిక కలిగి స్వర్గకామనను విడచి యాకామ్యూగ్నిహోత్రమును ముగింపుచున్నను, అందు 
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నెంతవరకు స్వర్గకామన కలదో అంతవరకే నా కర్మయందు కామ్యత్వముండునుగాని ఫలకామన 
నశించిన పిదప తత్సాధనమగు కర్మయందు కామ్యత్వ ముండనేరదు. కావున కామ్యకర్మ 
యనుష్టింప బడుచున్నను ఫలకామన నశించినందున కర్మయందలి కామ్యత్వమెట్ల నశించునో 
అట్లే జ్ఞానిచే గర్మ యాచరింపబడుచున్నను అతనికి కర్మఫలమందాసక్తి కర్భత్వాభీమానము 
లేనందున కర్మయందలి కర్మత్వముగూడ నశించును. కనుకనే 'కుర్వన్నపి న కరోతి” చేయుచున్నను 
చేయుటలేదు. అను వృద్ధప్రవాదము పొసగు చున్నది. లేనిచో చేయువానికి చేయకుండుట 
సంభవింపదు. ఈ రెండు ధర్మములు పరస్పర విరుద్ధములు గనుక కర్భత్వము సాధారణముగా 
అహంకారపూరితమయి నందున అహంకారరహాతుడగు పురుషుడు చేయుచున్నను 
చేయనివాడనియే జెప్పవలయును. 


కావున జనకాదులు ప్రవృత్తిమార్గము నందున్నను, వేదాన్త శ్రవణాదులచే పరమార్థ 
తత్వజ్ఞానమును సంపాదించి, నివృత్తిమార్గమగు సంన్యాసమును స్వీకరింపకయే అహంకార 
రహితముగ కర్మల నాచరించుచునే ముక్తి నొందిరనియు, నివృత్తి మార్గమందున్న సనకాదులు 
సంన్యాసాశ్రమమును స్వీకరించి వేదాన్నశవణాదులచే నాత్మతత్వజ్ఞానమును సంపాదించి కర్మల 
నాచరించపకయే కేవల జ్ఞానమున ముక్తి నొందిరనియును భేదమును గ్రహింపవలయును. 
కనుక మోక్షము కేవల జ్ఞానము వలననే గాని, కర్మసముచ్చిత జ్ఞానము వలన కలుగదనియే 
గీతాశాస్త్ర నిర్ణయము. 

కావున ధర్మాధర్మవివేకములేక దుఃఖసముద్రమున మునిగియున్న పార్గుని యుద్ధరింప 
నాత్మజ్ఞానము కంటే వేరుపాయము లేదని తలంచి శ్రీకృష్ణుడాతని యుద్ధరింపదలచి “అశోచ్యా 
నన్వశోచస్వ ” ఇత్యాది గ్రన్థముచే నాత్మజ్ఞానము నుపదేశించుచున్నాడు. 

ఇచట రామానుజులు గీతాశాస్తారంభ శ్లోకమును “న త్వేవాహం జాతు నాసమ్‌” 
అను దానినిగా నిర్ణయించి “అశోచ్యానన్వశోచస్వమ్‌” అను శ్లోకమును గీతాశాస్తము కంటె 
వేరు పరచిరి. అది యుక్తము గాదు. ప్రసిద్దులగు భీష్మాదులు పరమార్థముగా నిత్యులనియు, 
వారలగురించి దుఃఖింపదగదనియు, పండితులు మరణించినవారల గురించి గాని, జీవించిన 
వారల గురించి గాని దుఃఖింప రనియు, అర్జునా! నీవును పండితుడవు కావున వీరల గురించి 
దుఃఖింపకుమనియును హితోపదేశమును చేయు నీ శ్లోకమును గీతాశాస్త్రమునకు వేరుజేయుట 
యుచితముగాదు. 


మరియు వేదాన్తదేశికులు “అశోచ్యానన్వశోచస్త్వమ్‌” అను శ్లోకము గీతాశాస్త్రము 
నుపదేశింపబోవు శ్రీకృష్ణునిచే నుపదేశింప నున్న విషయమును పార్టుడు సావధానముగా 
వినగలందులకు పరిహాస భావముతో చెప్పిబడినది గాని, ఉపదేశ రూపము గాదనియు, 
నందువలన నయ్యది గీతాశాస్త్రమున కవతారిక యగునుగాని సాక్షాచ్చాస్తరూపము గాదనిరి. 
అయ్యది సమంజసముగ లేదు. అపారదుఃఖసాగరమున మునిగియుండి భగవంతుని చరణముల 
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శరణుజొచ్చిన పార్భునియందు కృష్ణపరమాత్మకు పరిహాసభావముదయించుట యెంతమాత్రము 
సంగతముకాదు. 


మరియు వేదాన్తదేశికులిట్లనుచున్నారు. “అశోచ్యానన్వశోచస్త్వమ్‌” అను శ్లోకమునకు 
పూర్వము “తమువాచ హృషీకేశః ప్రహసన్నివ భారత। సేనయోరుభయో ర్మధ్యే విషీదన్తమిదం 
వచః॥” అను శ్లోకము కలదు. అందు రెండు సేనల నడుమ దుఃఖింపుచున్న పార్భుని పరిహసించు 
వాడువలె శ్రీకృష్ణుడు ముందుజెప్పబోవు మాటను చెప్పెనని యర్థమగుచున్నది. దీనిపైన కృష్ణుడు 
చేసిన పరిహాస మేమియను ప్రశ్నరాగా అందుకు “అశోచ్యానన్వశోచ స్వమ్‌” అను శ్లోకమునే 
సమాధానముగాం జెప్పవలయును. కావున అర్జునా! నీవు దుఃఖింప దగని భీష్మాదుల గురించి 
దుఃఖింపుచు, వివేకవంతుల ప్రగల్బవాక్యముల బల్ముచుంటివి. పండితులెవ్వరు యిట్లు 
దుఃఖింపరు అని చెప్పుటయే కృష్ణుని పరిహాస మని నిర్ణయ మగుచున్నది. కనుక “అశోచ్యా 
నన్వశోచస్వమ్‌” అను శ్లోకము పూర్వశ్లోకము నందు సూచింపబడిన పరిహాసమును వివరించు 
చున్నది. “న త్వేవాహమ్‌” అను శ్లోకము ఇదం శబ్దమునకు విషయమగుచు శాస్తారంభరూప 
మగుచున్నది. అనిన ఇదియును పొసగనేరదు. ఏలయన ఇదం శబ్దము వెంటనే చెప్పబోవు 
విషయమును పరామృశించుటచే వెంటనే జెప్పిన “అశోచ్యానన్వశోచస్వమ్‌” అను శ్లోకార్థమే 
ఇదం పదార్థమగుచుండ, తదనన్తర శ్లోకమగు “న త్వేవాహమ్‌” అను జేకార్థమును ఇదం 
శబ్ద విషయమునుగా కల్పించుట న్యాయము కాదు. కాక “అశోచ్యాన్‌” అను శ్లోకమునకు 
ప్రహసన్నిని అను శ్లోకముతో నన్వయముకూడ కుదరనేరదు. ఇతి శబ్దమును అధ్యాహారము 
జేసి “ప్రజ్ఞావాదాంశ్చ భాషసే ఇతి, ప్రహసన్నివ” (వివేకవంతుల ప్రగల్భవచనముల బలుకుచుంటి 
వని పరిహసించువాడువలె) అని యన్వయించినచో సమాప్తమయిన “ప్రహసన్‌” అను పదమును 
మరల గ్రహింపవలసి వచ్చును. కాన సమాప్త పునరాదాన దోషము సంభవించును. ఇతి 
శబ్బాధ్యాహార దోషముకూడ గలుగును. మరియు “గతాసూనగతాసూంశ్చ నానుశోచంతి” అను 
ఉత్తరార్థము పరిహాసవాక్యమునందును, శాస్తారంభమునందును జేరకుండుటచే వ్యర్థవాక్య 
మగును. పూర్వళ్లోకమునందు “ప్రహసన్నివ” అని యుండుటచే ఇవ శబ్దముచేత కృష్ణుడు 
నిజముగా పరిహసింపలేదని తేలుచున్నది. అందువలన భగవంతుడు పరిహాసము చేయనందున 
పరిహాసరూపమగు “అశోచ్యానన్వశోచ స్వమ్‌” అను శ్లోకము భగవంతునిచే జెప్పబడినదే 
గాకపోవలసి వచ్చును. కావున గీతాశాస్తమునకు “అశోచ్యాన్‌” అను శ్లోకమే ప్రారంభముగాని 
“న త్వేవాహమ్‌” అను శ్లోకము గానేరదు. 


శ్రీభగవాన్‌ : 
శ్లో॥ అశోచ్యానన్వశోచస్వం ప్రజ్ఞావాదాంశ్చ భాషసే । 
గతాసూనగతాసూంశ్చ నానుశోచంతి పండితాః ॥ 11 
అ. భీష్మ ద్రోణాదులు మంచినడత గలవారు. పరమార్థముగా నిత్యులు. కనుక వారల 
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గురించి దుఃఖింప దగదు. లోకములో చెడ్డనడత గల పుత్రాదుల గురించి తలిదండ్రులు 
దుఃఖింతురు. అట్లె యనిత్యములయిన గృహసంపదల గురించియు దుఃఖీంతురు. అంతియకాని 
నిత్యులయిన ఆత్మల గురించి దుఃఖింపరు. ఓయి యర్షునా! నీవు నిత్యులయిన భీష్మాదుల గురించి, 
“నాకొరకు వీరు మరణింపనున్నారు. వీరల విడచి నే నీ రాజ్యసంపదతో నేమి చేయుదును?” 
అని దుఃఖింపు చుంటివి. పైగా ప్రాజ్జుల పలుకుల బలుకుచుంటివి. పండితులు మృతులనుగురించి 
గాని, జీవించి యున్నవారల గురించిగాని దుఃఖింపరు. జీవించి యున్నవారుగూడ దుర్నడత 
కలవారుగాని, దుష్టవ్యాధి గలవారుగాని యయినచో దుఃఖప్రసక్తి యుండును. 11 


ఓయి! పండితులయిన తార్మికాదులు మృతులయిన బంధుజనమును గూర్చి 
దుఃఖించుటలేదా? యని యనరాదు. పండాయన ఆత్మజ్ఞానము. ఆత్మజ్ఞానము కలవారే 
పండితులు. తార్మికులు పండితులు కారు. ఇందుకు “పాండిత్యం నిర్విద్య” (ఆత్మజ్ఞానమును 
సంపాదించి) అను శ్రుతి ప్రమాణమగుచున్నది. కావున ఆత్మజ్ఞానముగల పండితులు 
పరమార్థముగా నిత్యులయిన ఆత్మలగురించి దుఃఖింపరని తెలిసికొనుము. 


ఇచట గతాసువులన దేహములనియు, అగతాసువులన ఆత్మలనియును రామానుజు 
లనుచున్నారు. ఇయ్యది యుక్తముగాదు. మరణించినవారల దేహములు గతాసువులయినను, 
జీవించియున్నవారల దేవాములు అగతానువు లగుటచే అగతాసు వదమువలన 
జీవించియున్నవారి దేహములని యర్థము లభించునుగాని యాత్మలను నర్థము లభింపదు. 
లోకములో గతాసు శబ్దము మృతులయినవారిని బోధించుటయందును, అగతాసు శబ్దము 
జీవించియున్నవారిని బోధించుటయందును శక్తమయి యున్నది. ఓ స్నేహితుడా! మన యూరిలో 
మన స్నేహితులగు దేవదత్త యజ్ఞదత్తులు సుఖముగనుండిరా? యని విష్ణుమిత్రు డడుగ కృష్ణశర్మ 
దేవదత్తుడు గతాసువనియు, యజ్ఞదత్తుడు మాత్రము అగతాసు వనియు బదులుచెప్పెను. 
ఇచట విష్ణుమిత్రుడు దేవదత్త దేహము గతాసువనియు, యజ్ఞదత్తజీవుడు అగతాసువనియు 
(గహించుటలేదు. దేవదత్తుడు మృతిజెందెననియు, యజ్ఞదత్తుడు జీవించియుండెననియు 
(గహించుచున్నాడు. మరియు శరీరములవలె ప్రాణములు కోశరూపములున్ను, ఆత్మకు 
ఉపాధులున్ను అగుచున్నవి. ఆత్మ యథార్థముగా కోశసంబంధ రహితుడగుటచే గతాసువే 
యగునుకాని యగతాసువు కానేరదు. 

మరియు నెవరు సచ్చిదానందరూపమగు నాత్మను, అన్నమయకోశముతో గూడి 
యుండుటచే మనుష్యునిగాను, వృద్దునిగాను, కృశించినవానినిగాను, ప్రాణమయ కోశముతోంగూడి 
యుండుటచే నాకలిదప్పికలు కలవానినిగాను దలచుచున్నారో అట్టి మూఢులు దుఃఖింపతగినవారే 
కావున నగతాసువులగు ఆత్మలు దుఃఖింప దగనివారు కానేరరు. 


మరియు పండితులు గతాసువులగు దేహములగూర్చి దుఃఖింపరనగా మూర్చులు 
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వాటిని గూర్చి దుఃఖింతురని తేలును. ఇయ్యది లోకవిరుద్ధము. ఎంత మూఢులయినను 
గతాసువులగు దేహములగూర్చి దేహములు తగులబెట్టబడి నవనిగాని, శునకాదులచే 
భక్షింపబడినవని గాని దుఃఖీంపరు. దేహధారులగు పుత్రాదులు మృతి చెందిరని మాత్రము 
దుఃఖింపుచున్నారు. కావున రామానుజుల యర్థము పొసగనేరదు. 


శ్లో॥ న త్వేవాహం జాతు నాసం న త్వం నేమే జనాధిపాః । 
న చైవ న భవిష్యామః సర్వే వయమతః పరమ్‌ ॥ 12 

అ. భీష్మ ద్రోణాదులేల దుఃఖింప దగనివారను ప్రశ్నకు నిత్యులు కావున దుఃఖింప 
దగరని పూర్వశ్లోకమున సమాధాన మొసగబడినది. ఇపుడు వారేల నిత్యులను ప్రశ్నకు సమాధాన 
మొసగబడుచున్నది. “న త్వేవాహం” అను శ్లోకముచే భీష్మ ద్రోణాదులు నిత్యులగుచో 
దుఃఖింపదగరు. వారును మరణించుచున్నందున నిత్యులు కారు. కావున ననిత్యులగు భీష్మ 
ద్రోణాదులగూర్చి నేను దుఃఖింపు చున్నాను, అను పార్భుని యాశయమును గుర్తించి భగవన్తుడు 
సమాధానమును చెప్పుచున్నాడు. అర్జునా! నేను, నీవు, ఈ రాజులు మనమందరము యొప్పుడును 
లేకపోలేదు. ఎల్లపుడు నుంటిమి. అనేకములగు దేహములు గడచిన కాలమునుండి బుట్టి 
నశించినను ఆత్మమాత్రము ఉత్పత్తి నాశములులేక నిత్యుడుగా నుండెను. ఆత్మ యద్వితీయ 
మయినను త దుపాధులగు దేహము లనేకములగుటచే దేహ భేదము నుద్దేశించి శ్రీకృష్ణునిచే 
“వయమ్‌” అని నిర్దెశింప బడినది. కాని యాత్మ భేదము నుద్దేశించిగాదని గ్రహింపవలయును. 
ఇయ్యది యుక్తము. వాసుదేవత్వ, అర్జునత్వ, జనాధిపత్వాదులు దేహ ధర్మములుగాని 
యాత్మధర్మములు గావు. అవచ్చేదకములగు (భేదకములగు) ఘట, మఠ, కరకాదులు భిన్నము 
లగుటచే ఘటాకాశము, మఠాకాశము, కరకాకాశము అను భేదవ్యవహారము కలుగుచున్నను, 
ఆకాశ మొక్కటియే యని యెట్లంగీకరింపబడెనో యట్లే భేదకములగు దేహాద్యుపాధులు 
భిన్నములయినందున వాసుదేవుడు, అర్జునుడు, నరాధిపులు అను భేదవ్యవహారము 
కలుగుచున్నను ఆత్మ యొక్కడనియే యంగీకరింపవలయును. 12 

ఈ శ్లోకమున సర్వేశ్వరుడగు శ్రీకృష్ణుడు నిత్యుడని స్పష్టపడినట్లు రామానుజులు 
వ్రాసిరి. అది యుక్తముగానేరదు. పార్గుడు శ్రీకృష్ణుని సర్వేశ్వరుడనిగాని, నిత్యాత్మరూపుడని 
గాని తలచుట లేదు. అట్లు తలచినచో “అపరం భవతో జన్మ పరం జన్మ వివస్వతః । 
కథమేతద్విజానీయాం త్వమాదౌ ప్రోక్తవానితి “కృష్ణా! నీవిటీవల బుట్టితివి. సూర్యుడెన్నడో పుట్టెను. 
ఇట్టితరి నీవెట్లు యోగమును సూర్యునకుపదేశించితివి?” అనియే యుండడు. కుంతివలన 
బుట్టిన అర్జునునకు తాననిత్యుడనను భావమెట్లు కలదో, దేవకివలన బుట్టిన కృష్ణుడు కూడ 
నట్లే యనిత్యుడనియే తలంచునుగాని నిత్యుడని దలపడు. తనకు దనయం దెట్లు జన్మ బాల్య 
యౌవన కౌమారాది ధర్మములు కన్పట్టుచున్నవో, కృష్ణునియందుగూడ నట్లే యా ధర్మములు 
కన్పట్టుచుండెను. కావున కృష్ణుడు సర్వేశ్వరుడని యర్షునుడనుకొనుట యసంగతము. 
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ఇక కృష్ణునకుగూడ నీ శ్లోకమువలన దాను సర్వేశ్వరుడని బ్రకటింప తాత్సర్యము 
లేదు. అట్టి తాత్పర్యము ప్రకృతమున కసంగతము. కాని తాను నిత్యుడనని ప్రకటింప తాత్పర్యము 
కలదు. అంతమాత్రమున నిత్యత్వమును ప్రకటించుటకు నీశ్వరత్వమును కూడ ప్రకటింపవలె 
నను నియమము లేదు. రామానుజమతమున ప్రకృతి, పురుషుడు, ఈశ్వరుడు మువ్వురు 
నిత్యులయినను, అందు నీశ్వరునకుమాత్రమే ఈశ్వరత్వ మంగీకరించిరి కాని, నిత్యులయినను 
ప్రకృతి, పురుషుల కీశ్వరత్వము నంగీకరింప లేదు. మరియు శ్లోకమునందలి “అహమ్‌” 
అను పదమునకు వకృత్వాది ధర్మవిశిష్టమయిన వ్యక్తిమాత్రమును బోధింప శక్తి కలదు కాని 
సర్వేశ్వరత్వాది ధర్మవిశిష్టవ్యక్తిని బోధించు శక్తిలేదు. కనుక నిచట కృష్ణునకు సర్వేశ్వరత్వధర్మమును 
చెప్పుట యసంగతము. కవి కా తాత్సర్యమును లేదు. 

మరియు రామానుజులు “సర్వేశ్వరుడును, పరమాత్మరూపుడును అగు నెను 
నిత్యుడననుట కెట్లు సందేహము లేదో, అట్లే జీవాత్మలగు మీరును నిత్యులనుటలో సందేహము 
లేదని యూహింపుడు” అని శ్లోకార్థమును వివరించిరి. అదియు యుక్తము కాదు. అట్టితరి 
శ్లోకమునందలి “న త్వేవాహం జాతు నాసమ్‌” అను భాగము దృష్టాంత మనియు, మిగిలిన 
భాగమంతయు దార్వాంతికమనియు విభజింపవలయును. శ్లోకమునందు దృష్టాంతవాచకమగు 
యథాతథాశబ్దములు లేనందున అట్టి విభాగకల్పనమటప్రమాణ మగును, కాక పార్భునకు 
కృష్ణునియందు నిత్యత్వ నిశ్చయమే లేనందున “న త్వేవాహం జాతు నాసం” అను భాగము 
దృష్టాంత మగుటయే సంభవింపదు. 


మరియు ఆస్తిక్యబుద్ధిగల యర్జునుడు నిత్యుడయిన నీశ్వరుడొకడు కలడని తలచినచో 
దలచుగాక కృష్ణుని మాత్రము నిత్యేశ్వరునిగా దలంచలేదు. అట్లు తలచినచో కృష్ణుని 
రథమునుతోలు పనియందు నియమించుటయే సంభవించదు. 


మరియు రామానుజులు చెప్పిన యర్థమునందే కృష్ణునకు దాత్పర్యమున్నచో 
“ఈశ్వరో. హం యథా నిత్యః జీవాయూయం తథైవహి” అనియే చెప్పియుండును. “ఈశ్వరుడగు 
నేనెట్లు నిత్యుడనో అట్లే మీరును నిత్యులు” అని దీని యర్థము. “న త్వేవాహం జాతు నాసమ్‌” 
అని చెప్పియుండడు. కాక ఈశ్వరుడు పరమాత్మ యనియు, జీవులు ఆత్మలనియు, చెప్పుట 
తగదు. “య ఆత్మా అపహత పాష్మా” “సర్వవ్యాపీ సర్వభూతాంతరాత్మా” “ఐతదాత్యమిదం 
సర్వం” “స ఆత్మా తత్త్వమసి” “అయమాత్మా బ్రహ్మ” ఇత్యాది శ్రుతులయం దీశ్వరుడు ఆత్మ 
శబ్దముచేతనే (గహింపబడెను గాని పరమాత్మపదముచే (గహింపబడలేదు. ఇదియును గాక 
జీవేశ్వరులకు శ్రుతులయం దభేద ముపదేశింపబడినది. 

మరియు అజ్ఞానమోహితుడగు పార్టునకు మోహనివృత్తి చేయదలచి శ్రీకృష్ణుడు 
పారమార్థిక నిత్యాత్మతత్వము నుపదేశించు సమయమున నేను, నీవు, వీరందరు అని 
యాత్మభేదము నుపదేశించుటచే భగవంతుడే జీవాత్మ పరమాత్మలకు భేదము పారమార్థికమని 
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చెప్పినట్లు తేలుచున్నది. ఉపాధి సిద్ధమగు నాత్మభేదము నుపదేశించెనన్నచో నయ్యది మిథ్య 
కావున తత్తోపదేశ సమయమున అతాత్వికమగు నౌపాధిక భేదము నుపదేశించుట యనుచిత 
మగును. కావున నిచట జీవేశ్వరులకు పారమార్థికభేదమునే కృష్ణుడుపదేశించెనని రామానుజు 
లనుచున్నారు. 


ఇయ్యది యసదర్థము. భీష్మ ద్రోణాదులు అనిత్యులని తలచి దుఃఖింపుచున్న 
యర్షునునకు వారు నిత్యులు గావున వారలగూర్చి దుఃఖీంప వలదని యుపదేశించుటయే 
కృష్ణున కుచితముకాని ఆత్మభేదము నుపదేశించుట ప్రసక్తముకాదు. “అవినాశి తు తద్విద్ధి 
యేన సర్వమిదం తతం” అను శోకముచే ముందు ఆత్మాభేదమును శ్రీకృష్ణుడుపదేశింపబోవు 
చున్నాడు. అచ్చట రామానుజులు గతిలేక “యేన” అను పదము జాత్యేకవచనమని తృప్తి 
జెందిరి. కృష్ణపరమాత్మకు వాస్తవముగా ఆత్మభేదమును చెప్పుటయందే తాత్సర్యమున్నచో 
“అనాశినస్తు తాన్విద్ధి యెస్సర్వమిదమావృతం” అని చెప్పియుండును. 

మరియు ఆత్మభేద మంగీకరించినచో వారు ఆయా దేహములతోం గూడి యుండుటచే 
సర్వవ్యాపకులు కానేరరు. చైత్రాత్మ మైత్రాత్మయొక్క దేహమును వ్యాపింప నేరడు. అట్లయినచో 
మైత్రాత్మయొక్క దేహమునందలి సుఖ దుఃఖములు చైత్రాత్మ కనుభవ గోచరములు కావలసి 
వచ్చును. లోకమునం దట్లగుటలేదు. ఆయా దేహములతోం గూడిన యాత్మ యద్వితీయుడు 
కావున సర్వవ్యాపకుడగును. ఇంక “అవినాశి తు తద్విద్ధి” అను శ్లోకము పరమాత్మను చెప్పు 
చున్నదని రామానుజు లంగీకరించినచో పరమాత్మయే నాశరహితుడగును. జీవాత్మలు పరిచ్చిన్ను 
లగుటచే ఘటాదులవలె ననిత్యులగుదురు. ఇయ్యది రామానుజుల కనిష్టము. కావున “న 
త్వేవాహం” అను శ్లోకమునందు ఆత్మభేదమును “అవినాశి తు తద్విద్ధి” అను శ్లోకమునం 
దాత్మాభేదమును ప్రతిపాదించుటలో భేదము జెపాధికమనియు, అభేదము పారమార్థికమనియు 
శ్రీకృష్ణుని యాశయమయినట్లు పండితులకు సుస్పష్టము. 

తత్త్వము నువదేశించు సమయమునగూడ నుపాధిసిద్ధభేద మనువదించియే 
పారమార్థికా భేదమును బోధింపవలెనుగాన భేదము ననువదించినంత మాత్రమున నయ్యది 
పారమార్థికము కానేరదు. కృష్ణుడు, అర్జునుడు, భూపతులు అను మనమందరము సర్వప్రపంచ 
వ్యాపియె నాశరహితమగు (బ్రహ్మస్వరూపులమే అని “న త్వేవాహం, అవినాశి తు తద్విద్ధి” 
అను రెండు శ్లోకముల కేకవాక్యత జెప్పవలయును. సర్వవ్యాపకమగు పరబ్రహ్మమును భేదింప 
జేయునట్టి శరీరాది సంబన్టములు వాస్తవముగ లేనందున నాత్మభేదము పారమార్ధికము కాదు. 
ఆత్మను వేరుబరచునట్టి శరీరాదు లాత్మస్వరూపముచేతనే వ్యాప్తములైనవి. ఆకాశాదులకువలె 
నాత్మకుగూడ వ్యవహారదశలో గల్పింపబడిన భేదము కలదు. 


రామానుజశంక : మరియు రామానుజులు శంకర సిద్ధాన్తమునందు శాస్తారంభమె 
సంభవించదనియు, పరమార్ధదృష్టిగల కృష్ణపరమాత్మ నిర్గుణకూటస్ట నిత్య చైతన్యాత్మ సాక్షాత్మారము 
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వలన నజ్ఞాన తత్మార్యములను వీడియు, నజ్ఞాన కల్పితమగు నాత్మభేదమును గనుట, 
తన్నిమిత్తకమగు శిష్యోపదేశాది వ్యవహారములు జరుగుట మున్నగునవి పొసగనేరవని 
యాక్షేపించిరి. 


వారి యాక్షేపణ నిస్సారమైనది. వారి మతమున మాత్రము అవాప్తసర్వకాముడును, 
పరిపూర్ణుడును, ఆననమయుడును, పరమపురుషుడు నగు కృష్ణపరమాత్మ యర్షునునియొక్క 
దుఃఖమును నిరీక్షించుట కాని, వానికి హిత ముపదేశించుట కాని యెట్లు పొసగును? వారు 
లీలచే నా వ్యవహారమంతయు బొసగునన్నచో శాంకరమతమున మాయచే నా వ్యవహారము 
పొసగునని యేల జెప్పరాదు? జన్మనాశములులేక భూతములకు నీశ్వరుడగు భగవంతుడు 
మాయావశమున బుట్టిన వానివలె, నశించినవానివలె, నుగ్రసేనునిచే బరిపాలింపదగినవానివలె 
గనుబడుచున్నట్లు అర్జునున కుపదేశించుచున్నవాడువలె నేల కనపడకూడదు? పరమార్థదృష్టిచే 
విచారించినచో గృష్టుడు లేడు, అర్జునుడు లేడు, ఉపదేశము లేదు. అద్వితీయమగు (బ్రహ్మ 
మొక్కటియే కలదు. వ్యవహారమునందు సర్వద్వైతము సంభవించుచున్నది. శాంకరమతమున 
గురుశిష్యోపదేశము పొసగుట కెట్టి యాక్షేపమును లేదు. లోకములో బాలుడు అజ్ఞానియు, 
సకాముడును కనుక నాతనికి లీలాచేష్ట లుదయింపవచ్చు. కాని పరిపూర్ణుడు, నిష్మాముడు 
నగు గృష్టునియందు లీలాచేష్టలుదయించు టెట్లు? (ప్రభువు బంతితో నాటలాడు చందమున 
భగవంతుడు ప్రపంచముతోం గ్రీడించుచున్నా డన్నచో నదియు సమంజసము గాదు. రాజుకు 
గందుక విహారమునందు సుఖేచ్చ కలదు. కావున నందు బ్రవృత్తి సంభవింపవచ్చు. నిష్మాముడగు 
గృష్టునకు ప్రపంచ వ్యవహారమునం దిచ్చ యసంభవమగుటచే (బ్రపంచవ్యవహారమునందు 
ప్రవృత్తి సంభవింపదు. నిష్మాముడగు భగవన్తుడుకూడ లోకానుగ్రహము కొరకు వ్యవహరించు 
చున్నా డన్నచో లోకానుగ్రహరూపమగు ఫలము మిగిలియుండ భగవంతుడు పూర్ణకాము 
డెట్లగును? కావున భగవంతుడు ప్రపంచ వ్యవహారమునందు నిమగ్నుడగుటకుం గారణము 
మాయయే యని రామానుజులు గూడ ననివార్యముగ నంగీకరింపవలయును. మాయచే 
మాత్రము కుదరని విషయమెట్లు కుదురునని ప్రశ్నింపరాదు. మాయచే సర్వము సంభవించును. 

ఓయి! పరమపురుషుడగు గృష్టపరమాత్మ మాయచే బార్భునకు శాస్త్రము నుపదేశించు 
గాక. ఇప్పటి యాచార్యపరంపర శిష్యపరంపరకు శాస్రోపదేశ మొనర్చు టెట్లు? గురుపరంపరకు 
ద్వైతభావమున్నచో సమ్యగ్‌జ్ఞానము నశించును. ద్వైతదృష్టిలేనిచో వాగ్యవహారము సంభవింపదు 
కదా అనినచో నట్లుకాదు. 

ఆత్మతత్వసాక్షాత్మారమొందిన గురువులకుం గూడ బాధితానువృత్తిచే వ్యవహార ప్రవృత్తి 
యుండును. ఆత్మ దేహముకంటె వేరను జ్ఞానమున్న రామానుజులు గూడ నేను మనుష్యుడను, 
వైష్ణవుడను, రామానుజుడను అని చెప్పుచునే యున్నారు. అట్లే శాంకరమతమున నద్వైతదృష్టి 
యున్నను బాధితానువృత్తిచే ద్వైతవ్యవహారము సంభవించును. 
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ఆత్మజ్ఞానముచే బాధింపబడి మరల యనువర్తమానమగు దేహాత్మభ్రాంతి భోజనాది 
ప్రవృత్తికి గారణమయినట్లు, బాధితానువృత్తమగు భేదజ్ఞానముకూడ గురుశిష్యోపదేశాది 
భేదవ్యవహారమునకు గారణమగును, దేహముకంటె నాత్మవేరను జ్ఞానముగల రామానుజీయు 
లెవరును భోజనాది వ్యాపారరహితులుగ నుండుటలేదు. భోజనాది వ్యాపారము దేహాత్మభ్రాంతి 
మూలకముకాని, యాత్మజ్ఞానము గాదు. నేను దేహము కాదను యథార్థజ్ఞానము కలవాడెవ్వడును 
నోటితో నే పదార్థమును భుజింపదలచడు. 

మరియు రామానుజులు బిమ్బరూపుడగు నీశ్వరుడు ప్రతిబిమృస్వరూపుడగు బార్జ్భునకు 
తత్వమెట్లుపదేశించును? లోకములో నున్మత్తుడు కానివా డెవ్వడు అద్దమునందలి తన 
ప్రతిబింబముతో మాటాడదలంచడు కదా? అని యనుచున్నారు. 


ఇయ్యది యుక్తము కాదు. లోకమునం దేపురుషుడు తన ప్రతిబింబముతో నేమియు 
జెప్పడని యాక్షేపించు రామానుజుల యాశయమేమి? బింబ (ప్రతిబింబములు రెండు 
నత్యంతాభిన్నములనియా? (ప్రతిబింబము మిథ్యాభూతమనియా? లేక ప్రతిబిమృమునకు 
చైతన్యము లేదనియా? ఇందు మొదటి పక్షము నిలువనేరదు. బిమ్బ ప్రతిబిమృముల కత్యంతాభేద 
మొప్పినచో బిమృ ప్రతిబింబ వ్యవహారమే నశించును. ఇది బిమృము, ఇది ప్రతిబింబము 
అను వ్యవహారమునకు నారెంటియొక్క భేదము ప్రధాన కారణము. ఇది ఘటము, ఇయ్యది 
పటము అను వ్యవహారమునకు ఘట పటములకుగల భేదమే మూలకారణము. 


మరియు నత్యంత భిన్నమగు దర్పణమునందలి పరప్రతిబింబమునకు నేపురుషుడు 
నేమియు నుపదేశింపడు. 


ఇంక రెండవ పక్షముకూడ పొసగదు. రజ్జుసర్పము రజ్ఞుజ్ఞానముచే బాధింపబడినట్లు 
దర్పణమునందలి (ప్రతిబింబము యేజ్ఞానముచేతను బాధింపబడదు. జ్ఞానముచే బాధింపబడని 
పదార్థమునకు మిథ్యాత్వము పొసగదు. లోకమునం దేపురుషుడును అద్ధమునందలి తన 
ప్రతిబింబమును మిథ్యయని తలంపడు. కనుక మూడవపక్షమే [గ్రహింపదగియున్నది. అజ్ఞానము 
నందలి చిత్రృతిబింబములు చిద్రూపములు కావున నద్దమునందలి జడ ప్రతిబింబ తుల్యములు 
గావు. కనుక దన ప్రతిబింబములు తనకంటె భిన్నమగుటచేతను, అయ్యవి చిత్ర్రతిబింబము 
లగుటచే చైతన్యముకలవి యగుటవలనను బింబరూపుడగు శ్రీకృష్ణుడు ప్రతిబింబరూపుడగు 
నర్జునునకుపదేశించుట యుక్తమే యగుచున్నది. 


ఇంతమాత్రమున బింబ (ప్రతిబింబములగు జీవేశ్వరులకు భేద మంగీకరించినచో 
నద్వైత మెట్లు సిద్ధించునని యనరాదు. అవిద్య యుండునంతవరకు బింబ ప్రతిబింబాది భేదము 
గోచరించుచున్నను, పరమార్థదశలో నవిద్యయే లేదు గావున బింబ ప్రతిబింబాది భేదదృష్టి 
యుండనేరదు. అందువలన నద్వైతహాని లేదు. దీనిచే “నిత్యో నిత్యానాం చేతనశ్చేతనానాం” 


40 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


అను మంత్రమువలన జీవేశ్వరభేదము సిద్ధించుచున్నదను రామానుజ వాదమునకు సమాధాన 
మొసగబడినది. “ఏకో బహూనాం యో విదధాతి కామాన్‌” అను మంత్రము వ్యావహారిక 
జీవేశ్వర భేదమును, వ్యావహారిక రక్ష్య రక్షక భావమును పురస్కరించుకొని ప్రవరించినది 
గాని, పారమార్థిక భేదమును బోధించునది గాదు. 

మరియు నిచట చైతన్యమాత్ర ముపదేశించుట లేదు. చైతన్యమాత్రము వినుటయు 
లేదు. మరేమనిన కృష్ణునియొక్క శరీరేంద్రియాకారముగా బరిణమించిన మాయావచ్చిన్న చైతన్య 
ముపదేశించుచున్నది. పార్గునియొక్క శరీరేంద్రియాకారముగా బరిణమించిన మాయావచ్చిన్న 
చైతన్యము వినుచున్నది. ఇచట విశేష్యాంశములగు చైతన్యములకు భేదము లేకున్నను, 
విశేషణాంశములగు శరీరేంద్రియాదులకు పరస్ఫరము భేదము కలదు. కనుకనే “తత్వమసి” 
అను వాక్యమునందు విరుద్ధమగు విశేషణాంశమును విడచి యవిరుద్ధమగు విశేష్యాంశమునందే 
లక్షణ యంగీకరింపబడినది. కావున శరీరేంద్రియాదులతో గూడియున్న కృష్ణార్ణునులకు 
భేదముండుటచే నుపదేశము కుదురుచున్నది. 


మరియు రామానుజులు గురువులకుగల యద్వితీయాత్మవిజ్ఞానమువలననే, యజ్ఞాన 
తత్మార్యములు నశించియుండ నజ్ఞానతత్మార్యనాశము కొరకు శిష్యులకాత్మోపదేశ మొనర్చుట 
నిప్ప్రయోజన మని యాక్షేపించిరి. 


ఇదియు నయుక్తమే యగుచున్నది. దేహముండునంతవరకు నాత్మజ్ఞానము గల 
గురువులకు గూడ దేహేన్టియాది ప్రపంచ ప్రతీతికలుగునని నింతకుమున్నే చెప్పబడినది. 
ఐన్టజాలికు డాకసమున గంధర్వనగరమును నిర్మించియుండ నిది యాకసముగాని గంధర్వ 
నగరము గాదని దెలిసినవారలకు గూడ ఇన్టజాలము భాసించునంతవరకు గంధర్వనగరము 
తోచుచునే యుండును. 


పరిదృశ్యమానమగు ప్రపంచము యే మహనీయుని యద్వితీయాత్మజ్ఞానముచే 
బాధింపబడుచున్నదో ఆ మహనీయునికే నయ్యది దగ్ధపటమువలె (కాలిన వస్త్రమువలె) నుండుచు 
బంధప్రాపకము కాదు. ఇతరులకు మాత్రము బంధప్రాపకమగును. గురువుల యద్వితీయాత్మ 
జ్ఞానముచే శిష్యుల యజ్ఞానము నశింపనేరదు. 

అజ్ఞానము, అజ్ఞానకార్యమగు ప్రపంచము పురుషభేదముచే భిన్నము. కంటికి 
సమీపమున చేతి నడ్డముగా జేసికొని గగనమండలమును జూచువారద్వితీయమగు సూర్యుని 
జూడరు. కంటియెదుట చేతి నడ్డముగా జేసికొనని నేర్చరు లా సూర్యుని జూతురు. ఇట్టితరి 
నేర్చరులయందలి యద్వితీయసూర్యజ్ఞానము మూఢులయందు గల యద్వితీయసూర్యాజ్ఞానమును 
బోగొట్టుచున్నదా? లేదు. అట్లే గురువులయొక్క యాత్మజ్ఞానము శిష్యుల యజ్ఞానమును 
బోగొట్టనేరదు. ఒకరి జ్ఞానమున మరియొకరి యజ్ఞానము నశించుట లోక విరుద్ధము. 
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చైత్రునియొక్క రజ్జు యథార్థజ్ఞానము వలన మైత్రునియందలి రజ్జు సర్పభ్రాంతి నివర్తించుట 
లోకమున కని విని యెరుంగము. 


నిజముగ విచారించినచో రామానుజమతమునందే గురుశిష్యభావము, ఉపదేశమున్ను 
కుదురవు. పైగా వారి మతమున నుపదేశము వ్యర్థముకూడ నగు చున్నది. పరమాత్మ 
చిదచిచ్చరీరకుడని రామానుజమతము. కావున చిదచిత్సదార్థములలో నుండు పరమాత్మరూపు 
డగు శ్రీకృష్ణుడు చిద్రూపుడగు పార్టుని యెదుట శాస్రోపదేశ మొనర్చుటకు గురువుగ వెలుపల 
నెట్లుండును. ఎల్లపుడు లోపలనుండు వస్తువునకు వెలుపల నునికి యసంభవముగదా? 
చిదచిత్సదార్థములకు వెలుపలగూడ కృష్ణపరమాత్మ యుండుచో నపుడు గృష్టుడే చిదచిత్తులకు 
శరీరమగును. చిదచిత్సదార్థములచే వ్యాపింపబడినవాడును అగును. వ్యాపకములగు శస్తాదులచే 
వ్యాప్యములగు దేహములు నాశమొందినట్లు వ్యాపకములగు చిదచిత్తులచే గృష్ణునకు నాశమును 
కలుగును. 


మరియు చిదచిత్తులు రెండును యీశ్వరునకు అప్పథక్సిద్ధ విశేషణములు విడచి 
యుండని ధర్మములగుటచే పృథివిని విడచియుండని ధర్మమగు గంధమును విడచి పృథివి 
యుండనట్లు చిదచిత్తులను విడచి యీశ్వరునకు గూడ పృథగవస్థానము సంభవింపదు. కావున 
వేర్వేరు వస్తువులయందుండు గురుశిష్యభావము వేరుగా నుండని చిదీశ్వరులగు కృష్ణార్జునుల 
కెట్లు పొసగును? అప్పథక్సిద్ధ విశేషణముల కెట్లు పృథగవస్థాన ముండదో, విశేష్యములకు 
గూడ నట్లే వేరుగా నునికి సంభవింపదు గదా? 

మరియు నర్జునపదార్థముగూడ చిదచిద్విశిష్టమగు నీశ్వరుడే కావున కృష్ణుడు పార్గున 
కుపదేశించుటయు కుదరదు, సర్వవ్యాపియు, సర్వశరీరుడును, సర్వాంతర్యామియు నగు 
నీశ్వరునకు కృష్ణునియొక్క శరీరేంద్రియాదులయందు అహం మమాభిమాన ముదయించినట్లు 
పార్గ్టుని దేహేగ్టియాదులయందు గూడ నయ్యది యుచితముకావున నేను కృష్ణుడను, నీ 
వర్జునుడవు, వీరు భూపతులు అని “త్వ మిదం” పద నిర్దశము ఉపపన్నము కాదు. నేను 
కృష్ణుడను, నేనర్దునుడను, నేనీ రాజులు అనియే చెప్పవలయును. లేక కృష్ణుడు నావాడు, 
అర్జునుడు నావాడు, యీ రాజులు నావారు అని యయినను చెప్పవలయును. 


మరియు చిజ్జడాత్మకమగు నిఖిలప్రపంచమునకు పరమకారణుడును, యీశ్వరుడునూ, 
అగు శ్రీకృష్ణుడు తనవలన బుట్టి తనతో నభిన్నమగు అర్జునాదులయం దెట్లు భేదబుద్ధిని 
పొందును? మృత్తువలన బుట్టిన ఘటము మృత్తుకంటె భిన్నముకాదు గదా? తనతో నభిన్నమగు 
అర్జునునకు తాను శాస్త్రము నెట్లుపదేశించును? ఉపదేశము భేదమూలకము కదా? కృష్ణుని 
తరువాతవారగు గురువులు గూడ తమవలె నితర జీవులు గూడ పరమేశ్వరాభిన్నులని తెలిసియు 
భేదమూలకమగు గురుశిష్యోపదేశ వ్యవహారమునందెట్లు ప్రవర్తించిరి. 


42 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


ఇంక పరమేశ్వరునివలన జీవులు పుట్టుచున్నారనగా, నచ్చోట జీవుల కుపాధి 
సంబంధమయిన జన్మయే యంగీకరింపబడుచున్నదనియు, జ్ఞానస్వరూపులు, నిత్యులు నగు 
జీవులకు స్వరూపతః జన్మ సంభవింపనేరదనియు జెప్పినచో నపుడు రామానుజమతమున 
జ్ఞానాకారమగు నాత్మపదార్థమును భఖేదింపజేయు పదార్థమే లేనందున యద్వైతమే సిద్ధించుచున్నది. 
కావున నిందు స్వమత ప్రచ్యుతి, పరమత ప్రవేశము అను రెండు దోషములు రామానుజులకు 
ప్రసక్తించును. 

ఆత్మకు స్వరూపతః భేదము లేకపోయినను, ధర్మమువలన మాత్రము భేదము కలదని 
యనరాదు. ఆ ధర్మము కూడ నుపాధి సంబంధమయినదికాని స్వరూపగతము కాదు. ఆత్మ 
స్వరూపతః నిత్యుడని శాస్త్రము చెప్పినదికాని ఉపాధివశమునగూడ నిత్యుడని చెప్పియుండలేదు. 


మరియు నిట్లు జ్ఞానాకారుడగు నాత్మయందు గురూపదేశమువలన సంపాదింప 
దగిన గుణములుకాని, దాని నివారింపదగిన దోషములుకాని లేనందున నుపదేశము 
నిరర్ధకమగును. నీచోపాధిని పరిత్యజించి యుత్కృష్టోపాధిని పొందుటయే యుపదేశమునకు 
ఫలమన్నచో, మృద్రూపమగు ఘటోపాదియందున్న యాకాశము, దానిం బరిత్యజించి బంగారు 
వికారమగు ఘటోపాధియందు బ్రవేశించుటచే నెట్లధిక లాభమును బొందలేదో, అట్లే నిర్వికారు 
డగు నాత్మగూడ మనుష్యోపాధిని పరిత్యజించి దేవతోపాధిని స్వీకరించినందున నధిక లాభమును 
బొందనేరడు. దేహాత్మభ్రాంతి యున్నపుడే నేను దేవుడను నేను యక్షుడను, అని పురుషుడు 
సంతోషించును. ప్రకృతమున గురూపదేశముచే దేహాత్మభ్రాంతి నశించి దేహాతిరిక్తాత్మజ్ఞానము 
కలిగినందున నట్టివానికి దేవతాదేహముతో నేమి ప్రయోజనము? 


దేవదేహము తనదను జ్ఞానమున పురుషుడు సంతోషించుచున్నాడన్నచో నదియు 
పొసగదు. “అసంగో హ్యయం పురుషః” అను (శ్రుతి యాత్మకు దేనితోను సంబంధములేదని 
చెప్పుచుండ శ్రుత్యర్థమును తెలిసిన పురుషుడు దేవదేహమును తనదని (ఆత్మీయమని) యెట్లు 
తలచును. 

ఓయి! “అసంగో హ్యయం పురుషః” అను (శ్రుతికి యర్థము వేరు. పురుషుడెల్లపుడు 
సూక్ష్మదేహముతో గూడినవాడగుటచే ససంగుడే యగుచున్నాడు. పురుషుడు జ్ఞానమాత్రాకారు 
డయినను, సూక్ష్మదేహము లనెడి యుపాధి భేదముచే భిన్నుడే యగుచున్నాడు. ఈ యుపాధి 
ప్రళయమునందును, ముక్తియందును గూడ నశింపదు. కనుక జీవులెల్లపుడు భిన్నులే. 
గురూవదేశమునను, యీశ్వరోపాసనవలనను బీవులకు జ్ఞానైశ్వర్యాదులు, యటప్రాకృత 
దివ్యమంగళ విగ్రహాదులు సిద్ధించుచున్నవి అనినచో నయ్యది యుపపన్నముకాదు. ఎల్లప్పుడు 
లింగదేహముతో గూడిన పురుషుడు లింగాకారుడగునుగాని జ్ఞానైకాకారుడు గాదు. అపంచీకృత 
పంచ మహాభూతకార్యమగు లిజ్ఞశరీరము అనాదిసిద్దుడగు పురుషునకు నిత్యోపాధి కానేరదు. 
రామానుజ మతమున ప్రకృతిపురుషేశ్వరుల మువ్వురకు అనాదిత్వ మంగీకరింపబడినది. 
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లింగదేహము ప్రకృతి కార్యమగుటచే సాదిపదార్థముకాని, యనాదికాదు. 


మరియు ముక్తియందుగూడ సూక్ష్మశరీర ముండునని యంగీకరించినచో తదంతర్గత 
మగు మనస్సు కూడ నపుడుండవలసివచ్చును. అట్టితరి సంసారదశయందు తాననుభవించిన 
సుఖదుఃఖములను ముక్తిదశయందుగూడ మనసుచే స్మరించుట ప్రసక్తించును. కాన నొకానొకపుడు 
ముక్తిదశలో దుఃఖప్రాప్తిగూడ కలుగును. కావున లింగశరీరభంగమే మోక్షమని యంగీకరింప 
వలయును. రామానుజమతమున నుపాసనచే సగుణముక్తిస్థానము లభించుచో కేవల 
తత్వోపదేశమున నయ్యది లభించనందున రామానుజమతమున తత్ప్వోపదేశము వ్యర్థమగును. 


మరియు లోకమునందాస్తికులగు లౌకికులును, శాస్త్రజ్ఞాలలో తార్మికులును వేదము 
చేతను, అనుమానప్రమాణముచేతను ఈశ్వరుని తనకంటె భిన్నునిగా తెలిసికొనుచు భయపడు 
చున్నారు. “భీషా౭_ స్మాద్వాతః పవత” ఇత్యాది (శుతులుగూడ వాయు సూర్యాదు లీశ్వరునివలన 
భయపడుచున్నట్లు చెప్పుచున్నవి. ఇట్లుండ భయరాహిత్యము నొందుటకు శరణుజొచ్చిన 
శిష్యునికొరకు గురువు భయజనకమగు జీవేశ్వరభేదము నుపదేశించినచో శిష్యుడేమి ఫలము 
నొందును. భయరహితుడుకాకపోగా భయాధిక్యమును పొందును. “య ఉ దరమంతరం 
కురుతే! అథ తస్య భయం భవతి” అను శ్రుతి యాత్మస్వరూపమునందు లేశమాత్రమయినను 
భేద దృష్టిగలవానికి సంసారభీతి తప్పదని చెప్పుచున్నది. కనుక శిష్యుడు తత్వోపదేశముకొరకు 


భేదవాదియగు గురువు దతిజేరుట వ్యర్థమే యగును. 12 
శ్లో॥ దేహినోల_స్మిన్యథా దేహే కౌమారం యౌవనం జరా । 
తథా దేహాన్తరప్రాప్తిర్ధీరస్తత్ర న ముహ్యతి ॥ 13 


అ. అవిక్రియుడును, అద్వితీయుడును నగు ఆత్మకు వర్తమానదేహమునందు బాల్య 
యౌవన జరావస్థ లెవ్విధమగు వికారము లేకుండగనే కలుగుచున్నవి. అందు మొదటి యవస్థ 
నశించినను ఆత్మ నశించుటలేదు. రెండవ యవస్థ కలిగినందున రెండవయాత్మ పుట్టుటలేదు. 
అట్లే వర్తమానదేహమును విడచి దేహాన్తరము నొందుటకూడ వికారరహితుడగు నాత్మకే 
సంభవించుచున్నది. ఈ పరిస్థితిలో బుద్దిమంతుడగువాడు మోహమును జెందడు. 18 

శ్లో॥ మాత్రాస్పర్భాస్తు కౌన్తేయ! శీతోష్టసుఖదుఃఖదాః 1 

ఆగమాపాయినో£ _నిత్యాస్తాంస్తితిక్షస్వ భారత ॥ 14 

అ. (మీయన్తె గృహ్యన్త ఇతి.) గ్రహింపబడుచున్నవి గాన మాత్రలనబడును. అనగా 
జ్ఞానేన్టియ పంచకమునకు విషయములగు శబ్ద స్పర్శ రూప రస గంధములని యభిప్రాయము. 
ఈయవి ఇష్టవిషయములనియు, అనిష్టవిషయములనియును రెండు తెజంగులు. అందు ఆత్మకు 
సుఖదాయకములగునవి ఇష్టవిషయములు. దుఃఖకరములగునవి యనిష్ట విషయములు. 
గ్రీష్మకాలమునందు శీతస్పర్శ సుఖము నిచ్చునట్టిది గాన ఇష్టము. అదియే శిశిరకాలమునందు 
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దుఃఖము నిచ్చుచున్నందున అనిష్టమగును. శిశిర కాలమునందు ఉష్ణ స్పర్శ సుఖమునిచ్చునుగాన 
ఇష్టమగును. అదియే (గ్రీష్మకాలమునందు దుఃఖము నిచ్చుచు ననిష్టమగును. ఇట్లే సురభిగంధము 
సంయోగదశయందు ఇష్టము. అదియే విరహ దశయందు అనిష్టమగును. జ్వరపడినవానికి 
మధురరసము అనిష్టము. అదియే స్వస్థునకు సుఖకరమగుచు నిష్టమగును. ఈ ప్రకారము 
శ్రావ్యమగు శబ్దాదులు గూడ సుఖకరము లగునపుడు ఇష్టము లనియు, దుఃఖము నిచ్చునపుడు 
అనిష్టము లనియు (గహింపవలయును. ఇట్లుండ మాత్రాస్పర్శలు సుఖ దుఃఖములనిచ్చుచున్న 
వను విషయమే ఇచట వివక్షితము. శీతోష్టపదము దృష్టాంతముకొరకు గ్రహింపబడినది. ఎట్లు 
శీతస్పర్శ సుఖదము, ఉష్ణస్పర్శ దుఃఖదము అగుచున్నదో అట్లే మాత్రాస్పర్శలు కాలానుగుణముగ 
సుఖదుఃఖముల నిచ్చునవియని యాశయము. అట్లు గానిచో శీతోష్టపదములు శోత్రాది 
విషయములగు శబ్బాదులతోటిగూడ సంబంధించును. అయ్యది యనిష్టము. శీత శబ్దము, 
ఉష్ట్ణశబ్దము, శీతగంధము, ఉష్టగంధము, శీతరూపము, ఉష్టరూపము అనునవి యప్రసిద్ధములు. 
ఈయర్థమునందు 'శీతోష్టే ఇవ సుఖదుఃఖదాః శీతోష్ణ సుఖదుఃఖదాణ” శీతోష్టములవలె 
సుఖదుఃఖములుగాన శీతోష్ట సుఖదుఃఖదములు అని సమాసము చెప్పవలయును. లేనిచో 
మాత్రాస్పర్శలు సుఖదుఃఖముల నిచ్చుచున్నవనియు, స్పర్శవ।ద్దవ్యముతో సంబంధించిన 
త్వగిన్టియము శీతోష్టస్పర్భల నిచ్చుననియు జెప్పవలయును. 

ఇచట మాత్రా పదమునకు ఇభ్టియములని యర్థమును జెప్పి స్పర్శ్భపదమునకు 
సంయోగమని యర్థమును జెప్పినచో (శబ్బాదిభిఐ శబ్దాదులతో అను పదమును అధ్యాహారమును 
జేసికొనవలయును. అందు అరుచిచే పక్షాన్తర మవలంబింపబడినది. 


శీత మొకానొకపుడు సుఖదము మరియొకపుడు దుఃఖదము. ఉష్ణ మొకానొకపుడు 
సుఖదము, మరియొకపుడు దుఃఖదము అగుచున్నవి. అందువలన శీతోష్టములు నియత 
రూపములుకావు. సుఖదుఃఖములు మాత్రము యెల్లపుడు నియతరూపములు. సుఖమొకానొకపుడు 
సుఖరూపము మరియొకపుడు దుఃఖరూపము గానేరదు. కనుక ద్వంద్వమున్ను అవర్ణనీయమగుట 
వలనను, రాకపోకలు గలదగుటవలనను అనిత్యమగుటవలనను, సహింపదగినదని శ్లోకమునకు 
ఫలితార్థము. ఈ శ్లోకమునందు తితిక్షయను అధికారిధర్మ ముపదేశింపబడినది. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు శబ్దస్పర్శాదులు తన్మాత్రలుగావనియు, 
అయ్యవి సాశ్రయములయి తన్మా(త్రాకార్యము లగుటవలన తన్మాత్రలనబడుచున్నవనియు 
సూక్ష్మభూతములే తన్మాత్రలనియును జెప్పిరి. 

అయ్యది అయుక్తము. శబ్దస్పర్భాదులే తన్మాత్రలు. సూక్ష్మభూతములు తన్మాత్ర లన్నను, 
తన్మాత్రలగు సూక్ష్మభూతములు సాశ్రయ శబ్దస్పర్భాదులే గాని వానికంటె వేరుగాదు. సాశ్రయ 
శబ్దాదులన మృదబ్ద కుసుమాదులని యనదగదు. మృదబ్ద కుసుమాదులు మహాభూత కార్యములు 
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గాని తన్మాత్రాకార్యములు గావు. ఇక మహాభూతములే సాశ్రయ శబ్దాదులని యభిప్రాయ 
మయినచో నపుడు మహాభూతములనియే జెప్పవలెను. గాని సాశ్రయ శబ్దస్పర్శాదులని జెప్పుట 
వక్రోక్తియు, వ్యర్థ వచనమును యగును. ఇన్టియాదులుగూడ తన్మాత్రాకార్యములగుచుండ 
తన్మాత్రాకార్యములను గ్రహించుటలో భూతములను మాత్రమే గ్రహించుటకు నియామక 
ముండనేరదు. 


మరియు శబ్బస్పర్శాదులను గ్రమించునల్టి యిగ్టియములే శబ్బాదుల కాశ్రయము 
లన్నచో నపుడు (మీయన్త ఇతి) గ్రహింపబడుచున్నవి గాన మాత్రలు అని ముఖ్యవృత్తియగు 
నభిధచేతనే నీయర్థమును జెప్పవచ్చును. లక్షణాశ్రయము వ్యర్థమగును. (తన్మాత్రాకార్యములు 
గాన తన్మాత్రలు) అని. 

మరియు “శీతోష్ట సుఖదుఃఖదాకి అనుచోట శీతోష్టరూపమయిన సుఖదుఃఖములను 
యిచ్చునట్టివి యని రామానుజులు అర్థమును జెప్పిరి. అదియును పొసగదు. శీతోష్టములయొక్క 
కార్యములగు సుఖదుఃఖములు శీతోష్టరూపములగుట యసంభవము. గాక యథాక్రమంబుగ 
శీతోష్టములు సుఖదుఃఖములకు హేతువగుటకూడ పొసగనేరదు. శీతము హేమన్తకాలమున 


దుఃఖహేతువును, ఉష్ణము సుఖహేతువును అగుచున్నవి. 14 
శ్లో॥ యంహిన వ్యథయన్న్యేతే పురుషం పురుషర్షభ! । 
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అ. సుఖ దుఃఖముల యందు సమబుద్ధిగల యేపురుషుని, శీతోష్టాది ద్వంద్వ 
పదార్థములు నిత్యాత్మజ్ఞానమునుండి చలింపజేయవో, ఆ పురుషుడు (అనగా నిత్యాత్మ 
దర్శననిష్టుడు ద్వంద్వసహిష్టువు) ముక్తినాందుటకు సమర్భ్ధుడగును. ఇచట వ్యథధాతువు 
చలనార్థకము. చలనమునకు అపాదానము నిత్యాత్మదర్శనము. ఇందుచే శీతోష్టాది ద్వంద్వములను 
సహించినంతమాత్రమున మోక్షము లేదనియు, నిత్యాత్మదర్శనముకూడ నుండిననే ముక్తి 
లభించుననియు దేలుచున్నది. అట్లుగానిచో శీతోష్టాది ద్వంద్వములను సహించునట్టి మూఢులగు 
శూద్రాదులుగూడ ముక్తులు గావలసివచ్చును. ఆత్మజ్ఞానమునందు స్టైర్యముగలవాడే నిత్యాత్మ 
దర్శన నిష్టుడగును. ద్వంద్వములను సహించలేక, సుఖదుఃఖములచే బుద్ధి విక్షిప్తమగుచుండ, 
నాత్మసాక్షాత్మారమునందు (ఆత్మజ్ఞానమునందు) నిష్ట (నితరాం స్థితి), పురుషునకు దుర్లభమగును. 
పురుషర్షభ! యను సంబోధనమువలన పురుషశ్రేష్టుడవగు నీకు పురుషాధమునకు వలె 
నిత్యాత్మదర్శననిష్ట నుండి భ్రంశముగాని, ద్వన్వ సహనము లేకుండుట గాని యుచితముగాదని 
వ్యంగ్యమగుచున్నది. 

రామానుజమతము : ఈ శ్లోకమునకు రామానుజు లిట్లర్ణమును జెప్పిరి. ధైర్యము 
గలిగియుండి, పోగొట్టుగొన శక్యముగాని దుఃఖమును సుఖమునుగా దలచుచు తమ జాతి 
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కుచితమగు యుద్దాది కర్మలయందు ఫలేచ్చతోనుండక యున్న నేపురుషుని యుద్ధమధ్యమున 
(యుద్ధమునందు) జరుగు బాణప్రహారాదులు బాధనొందింపవో అట్టిపురుషుడే అమృతత్వమును 
(మోక్షమును) సాధించును. దుఃఖమును సహింపలేని నీబోటివాడు మోక్షమును సాధింపలేడు 
అని. 


అయ్యది అసమంజసము. అట్టి పురుషుడు (రామానుజుల వ్యాఖ్యానమున బేర్మానబడిన 
విశేషణములు గల పురుషుడు) యుద్ధమునందు మృతి జెందినచో వీరస్వర్గమును సాధించును. 
జయము నొందినచో పరరాజ్యమును సంపాదించును. లేనిచో నిత్యకర్మ ననుష్టించినందున 
చిత్తశుద్ధిని బొందును. ఇంతియకాని మోక్షమును మాత్రము బొంద నేరడు. మోక్షము జ్ఞానముచే 
లభించునుగాని కర్మలచే లభింపనేరదు. మరియు సాంఖ్యప్రకరణమగు నిద్దానియందు 
కర్మస్వరూపమును జెప్పుట యనుచితము. గాక “పురుషర్షభ” యను పదము కాకుస్వరముచే 
పురుషాధమయను నర్ధమునుండి ప్రయోగింపబడినట్లు కల్పింపవలయును. పరమార్థము 
నుపదేశింప దలంచిన భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణునకు కాకుస్వరసహితమగు సంబోధనమును 
జేయుట యెంతమాత్రము యుచితముకాదు. అర్జునుడు నిజముగ పురుషాధముడే యయినచో 
వానిని గురించి శాస్రోపదేశమే యుక్తముగాదు. గనుక రామానుజుల యర్థము అసమంజస 


మగుచున్నది. 15 
శ్లో॥ నాసతో విద్యతే భావో నాభావో విద్యతే సతః । 
ఉభయోరపి దృష్ట్రోన్త స్వనయోస్తత్వదర్శిభిః ॥ 16 


అ. “అస” భువి, “భూ” సత్తాయాం, అను ధాతువులు రెండును సమానాకర్థములు. 
అందు “అస” ధాతువునకు శతృప్రత్యయమును జేయగా సన్‌ అని రూపము. భూ ధాతువుకంటె 
ఘజ్‌ ప్రత్యయమును జేర్చగా భావః అని రూపము. సన్‌ అను పులింగ రూపమును నపుంసక 
లింగమును జేయగా సత్‌ అను రూపమగును. సత్‌ కానిది అసత్‌ అనబడును. (సతః) సత్తు 
యొక్క ధర్మము సత్తా (సత్వము). భావము కానిది అభావము. గనుక భావమనగా సత్తయనియు 
(సత్వమనియు), అభావమన అసత్త యనియు (అసత్వమనియు) భేదము. ఇట్లుండ సత్‌ 
పదార్థమునందు సత్వమను ధర్మముండును. ఏ పదార్థముయొక్క ధర్మము ఆ పదార్థము 
నందుండుట సహజము. సత్వమను ధర్మముకలదియే సత్‌ పదార్థము కావున, అసత్‌ 
పదార్థమునందు మాత్రము సత్వముండనేరదు, అసత్వమే యుండును. సత్తారహితమగు పదార్థమే 
అసత్‌ పదార్థమని లోకటప్రసిద్ధి. ఇది యంతయును లోకమునకు సులభముగా దెలియు విషయము. 
కావున అసత్‌పదార్థమునందు సత్వములేదనియు, సత్‌ పదార్థమునందు అసత్వములేదనియును 
కృష్ణుడుపదేశించుట వ్యర్థము. లోకమునం దెవ్వడును సత్‌ పదార్థమునందు అసత్వమను 
ధర్మముండుననిగాని అసత్‌ పదార్థమునందు సత్వమను ధర్మముండుననిగాని దలచుటలేదు. 
అట్లు దలంచువారల పట్ల కృష్ణుని యుపదేశము సఫలమయ్యడిని. ఏ పురుషుడును లేని 
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కుందేటికొమ్మును ఉన్నటులను, ఉన్న ఆవుకొమ్మును లేనటులను దలచుటలేదు. కావున నీ 
శ్లోకమున నర్జునునకు జేసి కృష్ణోపదేశము వ్యర్థమనుశంక రాగా భాష్యకారులు సమాధానమును 
జెప్పుచున్నారు. “అసతః అవిద్యమానస్య” అను (గంథముచే, లేనటువంటి శీతోష్టాది ద్వంద్వ 
పదార్థములకు సత్వము మూడు కాలములయందును లేదు. యే పదార్థమునకు కాలత్రయము 
నందును అసత్వముండదో అదియే సత్‌ పదార్థమనిపించుకొనును. యే పదార్థమునకు ప్రతీతి 
సమయమునందు ((గ్రహించుసమయమునందు) మాత్రము సత్వముండి యట్టి సత్వము 
కాలత్రయమునందుండదో అయ్యది యసత్‌ పదార్థ మనబడును. సద్వస్తువునం దెన్నడును 
అసత్వముండుట యుచితముగాదు. అట్లుగాక ప్రతీతి సమయమునందు గనుపడు పదార్థముగూడ 
సద్రూవమనినచో (ప్రతీతి సమయమునందుండు రజ్జు సర్పముగూడ సద్రూపము గావలసి 
వచ్చును. కావున కాలత్రయమునందున్న పదార్థమే సత్పదార్థమనియు, కాలత్రయమునందు 
లేని పదార్థము అసత్సదార్థమనియును గ్రహింపవలయును. లోకమిట్లు తెలిసికొనుటలేదు. 
ప్రతీతమగు వస్తువును సద్రూపముగాను, ప్రతీతముగాని వస్తువును అసద్రూపముగాను లోకము 
తెలిసికొనుచున్నది, కావున కృష్ణుని యుపదేశము సఫలమేగాని విఫలము గానేరదు. 

అసతః = అవిద్యమానమగు, శీతోష్టాది ద్వంద్వపదార్థములకు, భావః = సత్వము, 
న = లేదు అని సమన్వయము. 

కారణములగు జలాగ్వ్యాదు లుండగా తత్మార్యములగు శీతోష్టాది ద్వంద్వములు 
లేకుండు టెట్లు? అని యనరాదు. శీతోష్టాది ద్వంద్వములకు కారణములగు జలాగ్వాదులు 
గూడ అవిద్యమానములు (అసత్తులు) గాని సద్రూపములుగావు. ఇట్లే సుఖదుఃఖాదులు గూడ 
అవిద్యమానములని గ్రహింపవలయును. 

అసద్రూపము (అవిద్యమానము) లగు శశశ్ళంగాదులు ప్రతీతిగోచరములగుట లేదు. 
శీతోష్టాది ద్వంద్వములుకాని తత్మారకములగు జలాగ్వ్యాదులుగాని, ప్రతీతివిషయములగు 
చున్నవి. అందువలన నయ్యది సద్రూపములుగాని యసద్రూపములు గానేరవు అనినచో 
నదియుక్తముగాదు. కారణసహితమగు శీతోష్టాది పదార్థజాతము (శుతిప్రమాణములబచేతను, 
శ్రుత్యనుగ్భహీతములయిన తర్మములచేతను విచారింపగా సత్యమయినదిగాదని సిద్ధించుచున్నది. 
(లేక) త్వగాదీంద్రియప్రమాణములచే నిరూపింప బడుచున్న (గ్రహింపబడుచున్న) శీతోష్టాదికము 
యథార్థము గాదని తేలుచున్నది. 

ఏలయన శీతోష్టాది పదార్థజాతము కార్యరూపమయినది. అనగా వికారమును 
జెందునది కార్యపదార్థ మెప్పుడును వ్యభిచరించునది. ఇచట వ్యభిచారమనగా కార్యము 
కారణస్వరూపముకంటె భిన్నముగా లేకుండుట. 


అ. చక్షురాదీన్రియములచే గ్రహింపబడుచున్న ఘటశరావాద్యాకార సన్నివేశమును 
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మనము సూక్ష్మబుద్ధిచే పరిశీలించినచో గారణమగు మృత్స్వరూపము కంటె భిన్నరూపముతో 
గనుపించకుండుటవలన వుటశరావాదివికారములు కార్యరూపముతో నవిద్యమానము 
(నసద్రూపము) లనియే జప్పవలయును. ఇట్లే వికారములన్నియు కారణరూపముతో, గన్పట్టు 
చున్నవే గాని తద్భిన్నరూపముతో గనుపడనందున కార్యరూపముచే నయ్యవి యసద్రూపములే 
యగుచున్నవి. శీతోష్టాది కార్యపదార్థము ఉత్పత్తికి పూర్వకాలమునందు నాశోత్తరకాలము 
నందును గనుపడనందున నా రెండుకాలముల యందును అసద్రూపము లయినను వర్తమాన 
కాలమునందు మాత్రము గనపడుచుండుటవలన సద్రూపములనియే యంగీకరింపవలయునని 
యనదగదు. కార్యము వర్తమానకాలమునందుగూడ కారణ స్వరూపముతో గనుపడు చున్నది 
గాని తద్భిన్నరూపముతో గనుపడుటలేదు. అందువలన నయ్యది వర్తమానకాలమందును 
అస[ద్రూపమే యగుచున్నది. అట్లే ఘటాదులకు కారణమగు మృదాదికము, తత్మారణముగూడ 
స్వకారణమగు జలాదులకంటె భిన్నరూపముతో వర్తమాన కాలమునందు గనుపడకుండుట 
వలనను, ఉత్పత్తికి పూర్వకాలమునందు, నాశోత్తరకాలము నందును లేకుండుటవలనను 
అవియును అసద్రూపములనియే నిర్ణయము. 

ఇట్లు పృథివ్యాది భూతపంచకము వికారమగుటచే (కార్యమగుటచే) అసద్రూప 
మనినచో లోకమునందు సద్రూపమగు వస్తువే లేనందున శూన్యవాదము ప్రసక్తించునను 
ఆక్షేపము రాగా భాష్యకారులు సమాధానమును జెప్పుచున్నారు. “సర్వత్ర బుద్ధిద్వయోపలబ్దేణ 
అను గ్రన్థముచే కార్యసహితమగు మృదాది కారణ సామాగ్రి యసద్రూపమయినను ఘటపటాది 
సర్వవ్యవహారములయందును సద్బుద్ధి యసద్బుద్ధి యను రెండు బుద్దులు ఉపలభ్యమానము 
లగుటవలన శూన్యవాదము ప్రసక్తించదు. సత్‌ పదార్థము విషయముగా గల బుద్ధి సద్బుద్ధి, 
అసత్‌ పదార్థము విషయముగా గల బుద్ధి అసద్చుద్ధి. బుద్ధి యనగా అంతఃకరణవృత్యాత్మకమగు 
జ్ఞానము. విషయము లేనిదే విషయియే యుండదు. కావున విషయి యగు సద్బుద్ధిచే విషయమగు 
సత్పదార్థ మున్నటుల ఊహించబడుచున్నందున శూన్యవాద ప్రసక్తి లేదు. ఏ పదార్థము 
విషయమగు బుద్ది యెన్నటికిని మార్పును చెందదో ఆ పదార్థము సత్సదార్థము. యే పదార్థము 
విషయమగుబుద్ది యొకానొకపుడు నశించునో (మార్చును చెందునో) ఆ పదార్థము 
అసత్ప్సదార్థము. యెట్లన ఘటమునందు ఘటబుద్ధి కలుగుచున్నది. అయ్యది ఘటము నశించిన 
తోడనే నశించి అందు కపాలబుద్ది యుదయించుచున్నది. కావున ఘటవిషయమగు బుద్ది 
నశించినందున ఘటము అసత్పదార్థ మనబడుచున్నది. ఇట్లు అదే ఘటమునందు ఘటస్సన్‌ 
అను వ్యవహారమువలన కలుగు సద్బుద్ధి యెన్నటికిని నశించుటలేదు. ఘటము నశించినను 
పటమునాశయించి సద్బుద్ధి యుదయించుచునే యున్నది. కావున సద్బుద్ధి నశించనందున 
తద్దోచరమగు సత్పదార్థము సద్రూపముగాని యసద్రూూపముగాదు. కావున బుద్దులు మార్చును 
జెందుట. మార్చును జెందకుండుటను బట్టి పదార్థములయొక్క సద్రూపత్వాసద్రూపత్వములు 
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నిర్ణయమగు చున్నందున సదసద్విభాగము బుద్ధి తన్రమని యాచార్యపాదులు నిర్వచించిరి. 
“నీలముత్పలమ్‌” అను వ్యవహారమువలన ఒకే పదార్థమునందు నీలబుద్ధి, యుత్సల 
బుద్ది కలిగినట్లు “సన్‌ఘటః, సన్‌పటః” ఇత్యాది వ్యవహారమువలన ఒకే ఘటపటాది పదార్థముల 
యందు సద్బుద్ధి, ఘటబుద్ది అను రెండు బుద్దులు కలుగుచున్నవి. “నీలముత్సలం” అను 
ప్రయోగమువలె సామానాధికరణ్యసంబంధముచే సన్‌ఫఘుటః, సన్‌పటః, సన్‌హస్తీ ఇత్యాది 
వ్యవహారముల యందంతటను రెండు బుద్ధులు తెలియబడుచున్నవని భాష్యాన్వయము. 
సామానాధికరణ్యమన అభేదసమృస్థమని యర్థము. నీలముత్సల మనుచోట నీలత్వోత్సలత్వము 
లకు సామానాధికరణ్యము వలన నీలాభిన్నమగు ఉత్సలమని శాబ్దబోధ చెప్పినట్లు “సన్‌ ఘటః 
ఇత్యాదులయందుగూడ సత్వఘటత్వములకు సామానాధికరణ్య ముండుటవలన సదభిన్నమగు 
ఘటము అని శాబ్దబోధ చెప్పవలయును. నీలోత్సలములకువలె సద్ధటములకు సామానాధికరణ్యము 
కలుగుచుండగా తద్బుద్ధలకుగూడ సామానాధికరణ్యము సంభవించును. ఒకే నీలోత్పల 
పదార్థమునందు నీలబుద్ధియు, ఉత్పలబుద్ధియు పుట్టినట్లు, ఒకేఘటము నందు సద్బుద్ధి 
ఘటబుద్దులు కలిగినందున నీ బుద్దులకుగూడ సామానాధికరణ్యము యుక్తము. 

అ. ఇట్లుండ సద్భుద్ది, ఘటబుద్దులలో ఘటబుద్ది వ్యభిచరించుచున్నది. సద్భుద్ది 
పటబుద్ధులలో పటబుద్ధి వ్యభిచరించుచున్నది. 

సద్బుద్ధి హస్తిబుద్దులలో హస్తిబుద్ది వ్యభిచరించుచున్నది. (వ్యభిచరించుట యనగా 
నాశమును చెందుట లేక మార్చును జెందుట అని యర్థము) ఈ బుద్దులయందు విషయములగు 
ఘట పటాదులు వ్యభిచరించినందున బుద్దులు కూడ వ్యభిచరించినవని తత్వము. ఘటపటాదులు 
కాలత్రయమునందు లేనందున తద్విషయకమగు బుద్దులుగూడ కాలత్రయమున లేవు. 
అందువలన బుద్దులకు వ్యభిచారమని యాశయము. 

ఘటము ఉత్పత్తికంటె పూర్వము మృద్రూప మగుటవలన మృద్చుద్ది విషయమును 
నాశానన్తరము చూర్ణరూపమగుటవలన చూర్ణబుద్ది విషయమును అగుచున్నది. వర్తమాన 
కాలమునందు ఘటరూపముగా (కంబుగ్రీవాద్యాకారము కలదిగా) నుండుటవలన ఘటబుద్ధి 
విషయమగుచున్నది. ఇట్లు ఘట తద్బుద్దులు అనియత విషయములయి అనియత రూపములుగా 
నున్నందున వ్యభిచరించుచున్నవని యాశయము. 

ఏ వస్తువు యెల్లప్పుడును ఏకరూపముగా నుండునో నయ్యది వ్యభిచారము లేనిది 
(నాశము లేనిది). ఎయ్యది అనియతరూపముగా నుండునో అది వ్యభిచరించును అని 
సిద్ధాంతము. 


సద్బుద్ధి యెల్లపుడును నియతమగు సత్పదార్థమే విషయముగా గలదగుట వలన 
నియతరూప మయినది గనుక వ్యభిచారిగాదు. 
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ఘటపటాది బుద్ధులు వ్యభిచరించుచున్నందున తద్విషయములగు ఘటపటాదులు 
అసద్రూూపములు. సద్బుద్ధి వ్యభిచరించనందున తద్విషయమగు సత్పదార్థము అసత్‌గాదు 
సద్రూపమే యగును. 

కావున అసద్బుద్ధివిషయమగు ఫంటాదికార్యజాతము, మృదాదికారణజాత ము 
అస(ద్రూపములయినను, సద్బుద్దివిషయమగు పరమకారణమయిన బ్రహ్మపదార్థము సద్రూప 
మగుటవలన శూన్యవాదము ప్రసక్తించదని తేలినది. ఇచట నీయది గ్రహింపవలయును. 
కారణధర్మములు కార్యమునందు సంక్రమించును. మృద్ధర్మ మగు కాఠిన్యనైల్యాదికము 
ఘటమునందు సంక్రమించుచున్నది. ఇట్లే “ఆత్మన ఆకాశస్సమ్మ్ఫూతవొ ఇత్యాది (శ్రుతి ప్రమాణము 
వలన సర్వజగత్మారణమును సచ్చిదానంద రూపుడును అగు ఆత్మయొక్క ధర్మముగల 
సత్తాచైతన్యానందములు కార్యమగు జగత్తు యందుగూడ సంక్రమించుచున్నవి. కనుకనే ఘటము 
కలదు. ఘటము ప్రకాశించుచున్నది. ఘటము ప్రియమయినది. అను వ్యవహారము పొసగుచున్నది. 
ఈ వ్యవహారబలమువలన ఘటాది కార్యజాతమునందు వినబడుచున్న సత్తాభావానందములను 
ఆత్మధర్మములు ఆత్మభిన్నమగు కార్యజాతమునందు ఉన్నవివలె తోచుచున్నవి. కాని నిజముగ 
విచారించినచో కార్యజాతమునందు లేవు. మృద్ధర్మములగు కాఠిన్యాదులు ఘటాకారముగ 
పరిణమించిన మృత్తుయందే యున్నవిగాని కంబు(గ్రీవత్వా ద్యాకారమునందు లేవు. అట్లే 
ఘటాదులయందు ప్రతీయమానములగుచున్న సత్తాచైతన్యానందములు, ఘటాద్యవచ్చిన్నచైతన్య 
మగు నాత్మయందే కలవు. కావున ఘటస్సన్‌ అని ఘటమునందు తెలియబడుచున్న సత్త 
ఆత్మసత్తయే గాని ఘటసత్త గాదు. ఆ సత్తకంటె ఘటమును వేరుపరచినచో నసద్రూపమగు 
ఘటమే మిగిలియుండును. ఇట్లే జగత్తంతయును కారణమగు చైతన్యసత్తచేతనే సత్‌ అని 
చెప్పబడుచున్నది. చైతన్యసత్తలేనిచో జగత్తు అసద్రూపమే యగును. మరియు మృద్ధటః అను 
ప్రయోగము వలె “సన్‌ఫుటఃి అను ప్రయోగముకూడ కార్యకారణముల యొక్క అభేద 
ప్రయుక్తమయినది. గనుకనే నిచట సచ్చబ్దము ఘటాభిన్నమగు ఆత్మనే బోధించుచున్నది. 'మృద్హటః 
అనుచోట మృచ్చబ్దము ఘటభిన్నమగు మృత్తునే యెట్లు బోధించుచున్నదో అట్లే, తత్త్వదృష్టి 
లేనివారలు మాత్రము ఇచట భ్రాంతిజెంది ఘటమునే సద్రూపమయిన దానినిగా తలచుచున్నారు. 

అ. విద్యమానమగు ఘటమునందు సన్‌ఘట అను వ్యవహారమువలన సద్బుద్ధి 
ఘట బుద్ది యను బుద్దిద్వయము కలుగుచున్నది. అందు ఘటమునశించినతోడనే ఘటబుద్ది 
నశించినట్లు ఘటమునందుకలిగిన సద్బుద్ధి కూడ నశించుచునే యున్నది. ఘటనాశానన్తరము 
ఘటస్సన్‌ అనుబుద్ది యేరికిని యుదయింపదు. కావున ఘటబుద్ధివలె సద్బుద్ధికూడ వ్యభిచరించు 
చున్నందున ఘటబుద్ధివిషయమగు ఘటము అసద్రూూపమనినట్లు సద్బుద్ధి విషయమగు సత్‌ 
పదార్థముకూడ అస[ద్రూపమే కావలసియుండును అని శంకరాగా భాష్యకారులు “న పటాదావపి 
సద్బుద్ధి దర్శనాత్‌” అని సమాధానమును జెప్పుచున్నారు. పటాదులయందుగూడ సద్బుద్ధి 


ద్వితీయాధ్యాయము 51 


కనుపించుచుండుటవలన సద్బుద్ధి వ్యభిచరింపదు అని యన్వయము. ఘటనాశమువలననే 
ఘటబుద్ది నశించినట్లు ఘటమునందు కలిగిన సద్బుద్ధి కూడ నశించినచో “పటస్సన్‌” అని 
పటబుద్ది సామానాధికరణ్యముచే సద్బుద్ధి యుదయింప నేరదు. “పటాదా” వను భాష్యపంక్తికి 
పటబుద్ధి సామానాధికరణ్యముచే నని యర్థము జెప్పవలయును. యథా(శ్రుతార్థమును 
అంగీకరించినచో పటము సద్బుద్దియందు విషయము కావలసి వచ్చును. అయ్యది యనిష్ట 
మగును. ఘటనాశమువలన సద్బుద్ధి నశించకుండుటలో కారణాంతరముగూడ గలదు. 
“సన్‌ఘటి” ఇత్యాది ప్రయోగముల యందు సచ్చబ్బార్థము విశేషణము, ఘటాదులు విశేష్యములు, 
కావున సద్బుద్ధి విశేషణ విషయమని యంగీకరింప వలయును. “నీలోత్సలం” “నీలాంబరం” 
మున్నగు ప్రయోగములయందు విశేష్య విషయమగు ఉత్పలాదిబుద్ధి నశించినను, విశేషణ 
విషయమగు నీలాదిబుద్దులు యెట్లు నశించుటలేదో అట్లే “సన్‌ఘట” ఇత్యాదులయందు 
విశేష్యవిషయకమగు ఘటాదిబుద్దులు నశించినను విశేషణవిషయకమగు సద్బుద్ధి మాత్రము 
నశింపదు. 

ఘటనాశానన్తరము సద్బుద్ధి పటాదులయందు గనుపడినట్లు ఘటబుద్ధికూడ 
ఘటాన్తరమునందు గనుపించుచున్నందున ఘటబుద్ది మాత్రము వ్యభిచరించినట్లేలయగునని 
శంకింపరాదు. ఘటబుద్ది ఘటాంతరములందు గలుగుచున్నను సద్బుద్ధివల పటాదులయందు 
కనుపడుటలేదు. సద్భుద్ధిమాత్రము ఘటాన్తరముల యందును పటాదుల యందునుగూడ 
నుపలభ్యమానమగుచున్నది. అందువలన ఘటబుద్ధికి సద్బుద్ధి సామ్యములేదు. అందువలన 
ఘటబుద్ధి వ్యభిచరించినదనియే నిర్ణయమని భావము. 

అ. ఓయి! విద్యమానఘటమునందు “సన్‌ ఘటః” అని సద్బుద్ధి ఘటబుద్దులు 
కలుగుచున్నవి. ఘటనాశానన్తరము “నష్టో ఘటః” అని నష్టఘటబుద్ది మాత్రమే కలుగుచున్నది, 
గాని యచట సద్బుద్ధి కలుగుట లేదు. అట్లు కలుగుచో “సన్నష్టః ఘటః౯” అని వ్యవహారముండ 
వలెను. అట్టి వ్యవహార మెచ్చటను లేదు. కావున సద్బుద్ధికి నష్టఘటబుద్ది సామానాధికరణ్యము 
లేనందున సద్బుద్ధికూడ నష్టఘటబుద్ధితో వ్యభిచరించినట్లేకదా యని యాక్షెపము, సమాధానము. 
సద్బుద్ధి విశేషణ విషయకమని యింతకుమున్నే చెప్పబడినది. విశేషణము యెప్పుడును 
విశేష్యమున్నపుడుగాని ప్రసక్తించదు. నష్టఘటస్థలమున విశేష్యమగు ఘటమే నశించినందున 
విశేషణమునకు ప్రసక్తియే లేదు. కావున నచట విశేషణవిషయక మగు సద్బుద్ధి పుట్టుటలేదు. 
ఇంతియే గాని విశేష్యమగు ఘటమువలె విశేషణమగు సత్సదార్థము కూడ నశించినందున 
మాత్రము గాదు. సద్బుద్ధికి విషయమగు సద్వస్తువు (బ్రహ్మమే. అయ్యది నిత్యము, యెప్పుడును 
నశించునదిగాదు. గనుక సద్బుద్ధికి వ్యభిచారమును శంకించుట యుచితముగాదు. నిత్యమగు 
సద్వస్తు వస్వతన్తమయినను అజ్ఞాన ప్రయుక్తమగు లోకవ్యవహారమువలన ఘటపటాదులకు 
విశేషణ మగుచున్నది. 
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అ. ఓయి! “నాసతో విద్యతే భావి అను న్యాయమువలన అసద్రూపములగు 
ఘటాదులకు సత్వములేనిచో నట్టి యసద్రూపములగు ఘటాదులతో సద్రూపుడగు (బ్రహ్మకు 
“సన్‌ఘటః, సన్‌పటః, సన్‌హస్తీ” ఇత్యాది ప్రయోగములవలన దెలియబడు సామానాధికరణ్యము 
యెట్లుపపన్నమగును? అని యనరాదు. (అనగా విశేష్యములగు ఘటాదులు లేనపుడు విశేషణ 
విశేష్యములగు సద్ధటములకు సామానాధికరణ్య మయుక్తమని శంకాశయము) “ఇదముదకం, 
ఇదం రజతం, అయం సర్పఃొ ఇత్యాదులయందు అన్యతరమగు ఉదక రజత సర్పాదులు 
లేకున్నను అధిష్టానమగు ఇదమంశముతో సామానాధికరణ్యము దృష్టమగుచున్నది. అనగా 
“మరీచికోదకం” “శుక్తిరజతం”, “రజ్ఞాసర్చఃి” అను ప్రతీతి యెచ్చటను లేదు. అధిష్టానవిశేష 
జ్ఞానముచే ఆరోప్యవిశేషజ్ఞానము బాధింపబడును. మరేమనిన “ఇదం రజతం”, “ఇదముదకం”, 
“అయంసర్పః” అనియే ప్రతీతి కలదు. అధిష్టానసామాన్యజ్ఞానము అరోప్యవిశేషజ్ఞానమును 
బాధింపజాలదు. గనుక పై ప్రతీతులయందు అధిష్టానమగు ఇద మంశమాత్రమే కలదు. 
ఆరోప్యములగు ఉదకాద్యంశములు లేవు. సర్పాది ప్రతీతికి పూర్వము సర్పాదిబాధానన్తరమున్ను 
రజ్ఞ్వాదులే యుండుటవలన, సర్పాది ప్రతీతి కాలమునందు గూడ యధథార్థముగ రజ్ఞ్వాదులే 
యున్నందున కాలత్రయమునందును సర్పాదులు లేనందునను, సర్పాదులు వ్యభిచరించునట్టి, 
సర్పాదులతో వ్యభిచరించనట్టి, ఇదమంశమగు అధిష్టాన సామాన్యాంశమునకు సామానాధికరణ్యము 
“అయం సర్పః” ఇత్యాది ప్రతీతులవలన తెలియబడుచున్నది. అట్లే “బహ్మఘటవొ, “బ్రహ్మపటళొ, 
“బహ్మహస్తి” అను ప్రతీతి యెచ్చటను లేదు. “సన్‌ఘటకః”, “సన్‌పటక”, “సన్‌హస్తి” అనియే 
ప్రతీతి కలదు. ఇందు విశేషణమగు సదంశము మాత్రమే సద్రూపము. విశేష్యములగు 
ఘటాద్యంశములు అసద్రూపములు. విశేషణమగు సద్రూప పదార్థమునందు విశేష్యములగు 
ఘటపటాదులు కల్పింపబడినందున అధిష్టానమగు సద్రూపవిశేషణాంశము ఘటాది విశేష్యాంశ 
ములను బాధింపజాలదు. గనుక నారెంటికిని సామానాధికరణ్య ముపపన్నమగును. శ్లోకము 
యొక్క ప్రథమ పాదార్థమును ముగింపుచున్నారు. “తస్మాద్దేహాదేః” అను వాక్యమువలన 
కార్యజాతమంతయు అసద్భుద్ధివిషయమగుచు వ్యభిచరించుటవలన, కారణసహితమగు శీతోష్టాది 
ద్వంద్వ పదార్థమునకు, కారణసహితమగు దేహేంద్రియ మన ఆదికమునకును సత్వములేదని 
భావము. ఘటాదికము ఉత్పత్తికి పూర్వము నాశానన్తరమున్ను అసద్రూపమగుచు మధ్యకాలము 
నందుగూడ కారణమగు మృదాదులకంటె భిన్నరూపముతో లేనందున యెట్లు అసద్రూపమగు 
చున్నదో, అట్లే దేహాదికము గూడ, జన్మకంటె పూర్వము, మరణానన్తరమున్ను అసద్రూపమగుచు 
మధ్యకాలమునందు గూడ కారణభూతమగు పృథివ్యాదులకంటె భిన్నరూపముతో లేనందున 
దేహాదులు గూడ వ్యభిచరించునవి, యని గ్రహింపవలయును. 


అ. శ్లోకముయొక్క ద్వితీయపాదమునకు అర్ధమును చెప్పుచున్నారు. తథేత్యాది 
గ్రంథముచే తథా శబ్దము పూర్వవాక్యార్థసమాప్తిని తెలుపును. అథవా అసత్పదార్థమునకు 
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సత్వము యెట్లులేదో అట్లు అని దృష్టాంతమును బోధించును. ఆత్మ సచ్చిదానందరూపు 
డగుటవలన సత్పదార్థమని భావము. సర్వత్ర అవ్యభిచారమనగా సర్వకాలములయందు, 
సర్వదేశములయందు, సర్వవస్తువులయందు ఉండుట యని యర్థము. ఇట్టి యాత్మకు అభావము 
లేదని “యద్విషయాబుద్ధిర్న వ్యభిచరతి తత్సత్‌” అను వాక్యముచే భాష్యకారు లింతకు మున్నే 
చెప్పియుండిరని భావము. 

అ. శ్లోకముయొక్క తృతీయ చతుర్ధ పాదముల కర్ణమును జెప్పుచున్నారు. “ఏవ 
మాత్మా నాత్మనోః” అను భాష్యగ్రంథముచే యిట్లు సదసద్రూపములగు ఆత్మానాత్మ పదార్థముల 
రెండింటియొక్కయు నిర్ణయము తత్వవేత్తలచే దెలియబడినది, అని నిశ్చయార్థము సత్పదార్థమే 
ననియు, అసత్ప్సదార్థము అసత్పదార్థమే ననియును, తత్వవేత్తలు తెలిసికొనిరి. సదసత్పదార్థములకు 
సామానాధికరణ్యజ్ఞానము మాత్రము అజ్ఞానవిలసితమని భావము. “సన్‌ఘటః, సన్‌పటః, 
సన్‌హస్తీ” ఇత్యాదికము సామానాధికరణ్యజ్ఞానాకారమని (గ్రహింపవలయును. 

శ్లోకమునందలి “అనయోకః” అను శబ్దమునకు భాష్యకారులు “యథోక్తయో౯” అను 
పదముచే నర్ధమును చెప్పిరి. అనగా అభావరహితమయినదనియు, భావరహిత మయిన 
దనియు, శ్లోకముయొక్క ద్వితీయ ప్రథమ పాదములచే ప్రతిపాదింపబడిన సదసత్పదార్థముల 
యొక్క “అని యర్థము” “తత్వదర్శి” శబ్బమున కర్ధమును చెప్పుచున్నారు. “తదితి సర్వనామ” 
ఇత్యాది గ్రంథముచే తచ్చబ్దముచే పరామర్శింపదగిన యోగ్యతగల ప్రకృతమగు నియతవస్తువు 
లేనందున తచ్చబ్ద్బము సర్వనామ మని చెప్పబడినది. సర్వనామ శబ్దమున కర్థమును జెప్పు 
చున్నారు. “సర్వం చ బ్రహ్మ” ఇత్యాది వాక్యముచే = (సర్వస్య + నామ) సర్వము యొక్క 
నామము గాన సర్వనామ అని షష్టీ సమాసము. “సర్వం ఖల్విదం బ్రహ్మి” అను శ్రుతివలన 
సర్వము బ్రహ్మకార్యమగుటచే కారణమగు బ్రహ్మతో నభిన్నమగుట వలన సర్వము బ్రహ్మమే. 
అథవా సర్వము బ్రహ్మయందు కల్పింపబడుటచే కల్పితమగు జగత్తు అధిష్టాన మగు (బ్రహ్మతో 
నభిన్నమగుటవలన సర్వము బ్రహ్మమే. 

ఇట్టెనచో తచ్చబ్దము సర్వనామమగుటచే బ్రహ్మనామమయిన యెడల (బ్రవ్మాను 
చెప్పునెడల) ఉభ, ఉభయ, కతర, కతమాది శబ్దములు గూడ సర్వనామములగుటచే (బ్రహ్మవాచకము 
లేల గాకూడదు? ఇష్టాపత్తి యనినచో ఉభ, ఉభయాది శబ్బములను ఎచ్చటను బ్రహ్మయందు 
బ్రయోగింపనందున నది యుచితము గాదు, అని యాక్షేపమురాగా సమాధానము జెప్పబడుచున్నది. 
“సర్వాదీని సర్వనామాని” అను వ్యాకరణ పరిభాష నాశ్రయించి తచ్చబ్ద్బ్దమునకు యిచట 
సర్వనామత్వమును యొప్పి యందువలన తచ్చబ్దమునకు బ్రహ్మవాచకత్వమును జెప్పినచో నపుడు 
పై దోషమాపాదించవచ్చును. కాని యిచట సామాన్యముగా సర్వవస్తువులను జెప్పనట్టిదగుటవలననే 
నేర్చడిన సర్వనామత్వమును పురస్మరించుకొని తచ్చబ్దమునకు బ్రహ్మవాచకత్వము చెప్పబడినందున 
పైదోష మాపాదింపదు. “తస్య భావః తత్వం” అని భాష్యపంక్తి = ఓయి! బ్రహ్మ నిర్ధ్మకమగుచుండగా 
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బ్రహ్మ వాచకమగు తచ్చబ్దముకంటె ధర్మార్థమునందు (భావార్థమునందు) త్వప్రత్యయము నెట్లు 
యొప్పిరి? అను ప్రశ్నకు సమాధానము “బ్రహ్మణో యాథాత్యం” అని, ఇచట భావార్థకమగు 
త్వప్రత్యయముచే బ్రహ్మయొక్క యథార్థ స్వరూపము చెప్పబడుచున్నది. అయ్యది బ్రహ్మోతిరిక్తమగు 
ధర్మము గాదు. యాథాత్య మనగా యథార్థస్వరూపము. అయ్యది బ్రహ్మయొక్క సచ్చిదానంద 
రూపము. నిర్ధర్మకమగు (బ్రహ్మయందు సచ్చిదానందరూపత్వమను ధర్మము మాత్రము యెట్లుండును? 
అని యనరాదు. “ఆనందో విషయానుభవో నిత్యత్వం చేతి తద్ధర్మాః, అపృథక్త్వేత_పి చైతన్యాత్‌ 
పృథగిహ ఆభాస్త” అను ప్రమాణమువలన “ఆనందము, విషయముల ననుభవించుట నిత్యత్వము” 
అను ధర్మములు ఆత్మయందు గలవు. కాని యయ్యవి చైతన్యముతో నభిన్నము లయినను భిన్నములవలె 
గోచరించును అని చెప్పబడుచున్నది. కావున సత్‌, చిత్‌ ఆనందము లను ధర్మత్రయము బ్రహ్మకంటె 
వేరుగాకున్నను మాయవలన వేరుగా భాసించును. గనుక నిర్ధ్మకత్వమునకు భంగము లేదు. 
ఓయి! (బ్రహ్మ సచ్చిదానందరూపమగు గాక. (బ్రహ్మధర్మములగు సత్త, చిత్తు, 
ఆనందములు (బ్రహ్మో౭_ భిన్నములగుగాక. కాని సచ్చిదానందరూపుడగు (బ్రహ్మమునందు 
సచ్చిదానందరూపత్వ మను ధర్మముండగా (బ్రహ్మ నిర్ధర్మక మెట్లగునని? మేమడుగుచుంటిమి 
- అనినచో అట్లుగాదు. బ్రహ్మధర్మములగు సత్తాచిత్వానందములెట్లు బ్రహ్మా౭_భిన్నములో, 
సచ్చిదానందరూపత్వధర్మము గూడ నట్లే బ్రహ్మాభిన్నమగుచున్నది. సచ్చిదానందరూపత్వమను 
ధర్మము సత్తాచిత్వానందములకంటె వేరు గాదు. కావున సచ్చిదానందరూపత్వమున్నను 
నిర్ధర్శకత్వమునకు భంగము లేదు. ఈ శ్లోకమునందు బ్రహ్మయొక్క సద్రూపత్వమే వివరింప 
బడినది. (విపులముగా జెప్పబడినది.) చిద్రూపత్వానందరూపత్వము లిందు జెప్పబడలేదు. ఆ 
రెండును ముందు (గంథమునందు విపులముగా చెప్పబడగలవని గ్రహింపవలయును. 
“తత్వదర్శినాం దృష్టిమాశిత్య” భా॥పం॥ యిచట దృష్టియన మతమని యర్థము. అనగా జ్ఞానమని 
నిశ్చయార్థము. (బ్రహ్మోతిరిక్రమగు ప్రపంచమంతయు ప్రత్యగభిన్నమనియు (బ్రహ్మమొక్కడే 
సద్రూపమనియును జ్ఞానమును దెచ్చుకొని శోకమోహములను విడువుమని భావము. 
ఆనందగిరిమతము : ఈ శోకముయొక్క ప్రథమ పాదార్థవివరణ(ప్రకరణమున 
శ్రీశాజ్మరభాష్యమునందు “సర్వత్ర ద్వేబుద్ధీ సర్వైరుపలభ్యేతే సామానాధికరణ్యేన నీలోత్సలవత్‌” 
అను పంక్తి కలదు. అందు ఆనందగిరిపండితులు “సామానాధికరణ్యేన” అను చోట 
“'సమానాధికరణేని అను పాఠము నాశ్రయించి “సమానాాధికరణేన” అని పదవిభాగమును 
జేసి అందు సమానాధికరణే అను పదమును “బుద్ధీ” అను ద్వివచనాంతపదమునకు విశేషణ 
మొనర్చి “సన్‌ఘటః సన్‌పటః సన్‌హస్తీ” అని ఈ ప్రకారము వ్యవహారభూమియం దంతటను 
సమానాధికరణములగు ఏకవస్తు బోధకములగు రెండు బుద్దులు అందరిచేతను దెలియబడు 
చున్నవి. “న నీలోత్సలాదివత్‌” నీలోత్సలాదిబుద్దులవలె గాదు, అని యన్వయమును కల్పించిరి. 
మరియు పదములయందలి సామానాధికరణ్యము బుద్దుల యం దారోపింపబడుచున్నది. 
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“సోయం దేవదత్త” ఇత్యాది సామానాధికరణ్యము వలె “ఘటన్సన్‌” ఇత్యాది సామానాధికరణ్యము 
ఏకవస్తు బోధకము. వస్తుభేద మున్నపుడు సామానాధికరణ్యము పొసగదు. పరస్పరము 
భిన్నవస్తువులగు ఘటపటములకు సామానాధికరణ్యము సంభవించుట లేదు. మరియు 
“నీలముత్సల” మను సామానాధికరణ్యము నీలోత్సలములకు గల ధర్మ ధర్మిభావమును 
బోధించునట్లు “సన్‌ఘటఃి” ఇత్యాది సామానాధికరణ్యములుగూడ ధర్మ ధర్మి భావబోధకములుగ 
చరితార్థములగుచుండ, “సోయం దేవదత్త” ఇత్యాదులవలె ఏకవస్తు బోధకములని యననేల? 
యని శంకింపరాదు. సామాన్యవిశేషముల కత్యంత భేదమున్నను, అత్యంతాభేదమున్నను, 
సామాన్యవిశేషభావము పొసగదు. విరుద్ధములగు భేదాభేదము లొకచోట నుండనేరవు. కావున 
జాతివ్యక్తులకు సామానాధికరణ్యము నీలోత్సలములకువలె గౌణము కాదు. మరేమనిన 
వ్యావృత్తములు అనువృత్తప దార్భమునందు కల్పింప బడి నవను న్యాయముచే నిచ్చోట 
సామానాధికరణ్యము ఏకవస్తు నిష్టమే యగును. సామానాన్యవిశేషములకు జెప్పిన న్యాయమును 
గుణగుణ్యాదులయందు గూడ భాష్యకర్త లుపదేశించుచున్నారు. “ఏవి మనుపదము వలన 
అని యానందగిరిపండితులు వ్యాఖ్యానమును జేసిరి. ఈ వ్యాఖ్యానము నందలి యుక్తాయుక్తములు 
విచారింపబడుచున్నవి. 


“సమానం అధికరణం యయోః తయోర్భావః సామానాధికరణ్యమ్‌” అను వ్యుత్పత్తి 
వలన ఏపదార్థములకు అధికరణము ఒక్కటియో ఆ పదార్థములు సమానాధికరణము లనబడు 
చున్నవి. వాటియొక్క ధర్మము సామానాధికరణ్యము. ఈ వ్యుత్పత్తివలన సామానాధికరణ్యము 
యెప్పుడును వస్తుద్వయమునందే యుండును. అయ్యది రెండు పదములకు గల విశేషణ 
విశేష్యభావ సంబంధముచే అభేదాన్వయమునకు గారణ మగుచున్నది. “నీలముత్పల” మనుచోట 
“నీలాభిన్నమ్‌ ఉత్పలమ్‌ అను శాబ్దబోధ కలుగుటవలన, నీలత్వ ఉత్పలత్వములు ఏకాధికరణము 
నందుండుటచే వాటి సామానాధికరణ్యము నీలోత్పల పదార్ధద్వయమునం దుండినట్లు. 
పదార్థములకు నేకాశ్రయత్వ మున్నపుడు గాని పదములకు నేకాశ్రయత్వము సంభవింపదు. 
పదములకు సామానాధికరణ్యము పదార్థము లత్యంత భిన్నములయినను అత్యంతాభిన్నము 
అయినను సంభవింపదు. కనుకనే “ఘటః పట” అని గాని “ఘటో ఘటకళ” అని గాని లోకమునం 
దెచ్చటను ప్రయోగము లేదు. అట్లెనచో గుణగుణులగు నీలోత్సలములకు పరస్పర భేదముండుట 
వలన “నీలముత్సలమ్‌” అని సామానాధికరణ్య ప్రయోగమెట్లు కలిగినది? అని ప్రశ్నింపరాదు. 
ఇచట నీల పదము నీలగుణముగల ద్రవ్యమును బోధించుచున్నది. “అథ (త్రిషు ద్రవ్యే” అను 
నమరకోశము గూడ నీలాదిపదములు ద్రవ్యవాచకము లయినపుడు మూడు లింగముల 
యందుండు నని శాసించుచు గుణవాచకమగు నీలాది పదములకు ద్రవ్యవాచిత్వమును గూడ 
నొప్పినది. లేక లక్షణావృత్తిచే నయినను నీల పదము నీల గుణము గల ద్రవ్యమును బోధింప 
వచ్చును. అందువలన నీలగుణముగల ద్రవ్యముతో నభిన్నమయినది యుత్సలము అను 
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శాబ్దబోధ సిద్ధించుచున్నది. కావున పదార్థముల యొక్క సామానాధికరణ్యము అంతటను 
సామాన్యవిశేషభావాధీనమేగాని వస్తువు యొక్క అభేదాధీనము గాదని స్పష్టము. 

అదెట్లన; “నీలముత్సల” మను చోట నీలపదము నీలగుణముగల ద్రవ్యసామాన్యము 
ను జెప్పును. ఉత్సలపదము ద్రవ్యవిశేషమును జెప్పును. ఈ రెంటికిని సామానాధికరణ్యము 
“గౌర్ముణ్ణొ అనుచోట గోపదము గోత్వమను సామాన్యధర్మము గల వ్యక్తి మాత్రమును జెప్పును. 
ముణ్ణపదము వ్యక్తి విశేషమును జెప్పుచున్నది. ఇట్లే “మృద్ధటః” అనుచోట మృత్పదము 
మృత్సామాన్యమును జెప్పును. ఘట పదము కంబుగ్రీవాద్యాకార విశేషముగల మృద్విశేషమును 
జెప్పుచున్నది. “అయం సర్పి అను చోట ఇదమ్‌శబ్దము యెదుటనున్న వస్తుసామాన్యమును 
జెప్పును. సర్పశబ్దము వస్తువిశేషమును జెప్పుచున్నది. “సన్హటవో అనుచోట సచ్చబ్దము సత్తాగల 
వస్తుమాత్రమును జెప్పును. ఘటశబ్దము తద్విశేషమును జెప్పుచున్నది. 

అథవా “మృద్ధటః” ఇత్యాదులయందు మృత్తు కారణము, ఘటము, కార్యము గాన 
నీ రెంటికిని కార్యకారణభావము వలన సామానాధికరణ్యమనియు, ఇతర స్థలముల యందు 
మాత్రము సామాన్య విశేషభావమువలననే సామానాధికరణ్యమనియును యనినచో గావచ్చు 
కాని ధర్మధర్మిభావమువలనగాని గుణగుణిభావము వలన గాని సామానాధికరణ్య మెచ్చటను 
యుండదు. గుణగుణులు ధర్మధర్ములు అత్యంతము పరస్పరభిన్నము లగుటవలన. అట్టైెనచో 
కార్యకారణములకుగాని సామాన్యవిశేషములకు గాని మిక్కిలి భేదమేనని యనరాదు. మృదాదులతో 
ఘటాదుల కత్యంతభేదము గన్పట్టుటలేదు. అత్యన్హాభేదమును గనుపించుటలేదు. అట్లత్యన్తాభేద 
మున్నచో కార్యము కారణము అను భేదవ్యవహారమే నశించును. గనుక భిన్నములని గాని 
యభిన్నములని గాని నిరూపింప నలవిగాని పదార్థములకే సామానాధికరణ్యము. ఇట్టి 
సామానాధికరణ్యము “సన్‌ఘటః” అను చోటవలె నీలముత్సల మనుచోట గూడ సమానమే 
గావున నానందగిరిపండితులు “న నీలోత్సలవత్‌” అని నీలోత్సలసామానాధి కరణ్యమును 
వ్యతిరేకదృష్టాన్తమునుగా యెట్లు జెప్పిరో తెలియకున్నది. 


“పోతల యం దేవదత్త అను సామానాధికరణ్య మెట్లు సామాన్య విశేష భావమును 
బోధింపక వస్వభేదమును బోధించుచున్నదో అట్లే “సన్‌ఘీటకః” అను సామానాధికరణ్యము 
గూడ సామాన్యవిశేషభావమును బోధింపక వస్వభేదమును బోధించున దేల గాకూడదని 
యనరాదు. 'సోత యం దేవదత్తఃి అనుచోట సామానాధికరణ్యమే సంభవింపదు. అందువలననే 
అచ్చోట భాగత్యాగలక్షణ యంగీకరింపబడినది. “సోళల_ యం దేవదత్తః” అనుచోట “ఆ 
దేవదత్తునితో నభిన్నుడు దేవదత్తుడు” అని వాక్యార్థమును జెప్పుటలేదు. మరేమనిన దేవదత్తు 
దనియే వాక్యార్థము జెప్పబడుచున్నది. “సన్‌ఘట” అనుచోట నట్లు సన్మాత్రమని వాక్యార్థ 
మంగీకరింపబడుటలేదు. మరేమనిన “సదభిన్నముఘట?” మనియే వాక్యార్థ మంగీకరింప 
బడుచున్నది. తచ్చబ్బార్థ, ఇదమ్‌ శబ్బార్థములకువలె సత్వఘటత్వములకు పరస్పరవిరోధము 
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లేదు. విరోధమున్నపుడు గదా లక్షణ నాశ్రయించుట? బ్రహ్మఘటమని జెప్పినచో విరోధము 
స్ఫురించును. కావున “నీలముత్పలమ్‌” అను స్థలమునందు వలెనే “సన్‌ఘట” అను చోటగూడ 
సామానాధికరణ్య మంగీకరింపవలయును. అంతియేగాని “సోత_యం దేవదత్తః” అను 
స్థలమునందువలె సామానాధికరణ్య మంగీకరింపదగదు. “సోత యం దేవదత్త” అనుచోట 
సామానాధికరణ్యమే బాధింపబడినది. 

ఓయి! అనువృత్తమగు సత్సదార్థమునందు వ్యావృత్తమగు ఘటము కల్పింప బడుటచే 
“సన్టటళొ అనుచోట అనువృత్త వ్యావృత్తభావము నాశ్రయించి సామానాధికరణ్య మంగీకరింప 
బడినది. 'నీలోత్పలిమనుచోట నట్లు అనువృత్త వ్యావృత్తభావము గోచరించుటలేదు గదా. 
అట్టితరి “సన్‌ఘటః” అను స్థలమునందలి సామానాధికరణ్యము “నీలోత్చల” మను స్థలమునందలి 
సామానాధికరణ్యము వంటిదని జెప్పుట యేల పొసగునని ప్రశ్నింపరాదు. లోకమునందెవడును 
సత్సదార్థమునందు ఘటము కల్పింపబడినదను నభిప్రాయముతో “సనక” అని ప్రయోగించుట 
లేదు. అట్లైనచో నాఘటము చిత్సదార్థము నందు గూడ కల్పింపబడినదే కావున 'చిద్దటః అని 
కూడ ప్రయోగింపవలసివచ్చును. శబ్దప్రవృత్తి యెప్పుడును తాత్సర్యాధీనమయినది. మరేమనిన 
ఘటము విద్యమానమగుటచే “ఫఘటస్సన్‌” అని యందరు వ్యవహరించుచున్నారు. అట్టి 
విద్యమానత్వము (ఉనికి) పటాదులయందు గూడ నున్నందున నీ సత్వము పటాదులయందు 
గూడ ననుగత మగుచున్నది. అట్లే నీలత్వము రత్నాదుల యందు గూడ కలదుగాన 
రత్నాదులయందు గూడ ననుగత మగుచున్నది. కావున నిట్లనువృత్తవ్యావృత్తభావము నీలోత్పలాది 
స్థలమునందు గూడ నుండగా “సన్హుః” ఇత్యాది స్థలమునందలి సామానాధికరణ్యము నీలోత్పలాది 
స్థలముందలి సామానాధికరణ్యము వంటిది గాదని యానందగిరి యేలజెప్పిరో దెలియకున్నది. 

“గౌర్ముణ్ణః = సన్‌ఫఘటః = మృద్ధటః” ఇత్యాది స్థలములయందు గోరూపమగు 
వస్తువుగాని, సద్రూపమగు వస్తువుగాని, మృద్రూపమగు వస్తువుగాని ఏకరూపమగుట వలన 
నచ్చోట సామానాధికరణ్యమే కనిష్టమగుగాక. నీలోత్సలాది స్థలముల యందు నీలరూపమగు 
వస్తువు ఏకరూపముగానందున నచ్చోట సామానాధికరణ్యము ఏకనిష్టముగాదని యనరాదు. 
నీలోత్పల స్థలమునందు గూడ నీలగుణముగల ద్రవ్యము ఏకరూపమని సిద్ధాంతపరచుటవలన 
బైదోషమున కవకాశమే లేదు. 


మరియు “సన్హటః” అనుచోట సామానాధికరణ్యము సత్యమిథ్యారూపమగు 
వస్తుద్వయగతమనియు, నీలోత్సలమను స్థలమునందలి సామానాధికరణ్యము మిథ్యాభూతమగు 
వస్తుద్వయగత మనియు, గావున నీ రెంటికి భేదమున్నందున “సన్హటణొ అను స్థలమునందలి 
సామానాధికరణ్యము నీలోత్సలాది స్థలమునందలి సామానాధికరణ్యము వంటిదిగాదని ప్రశ్నింప 
రాదు. “బ్రహ్మఘటః” అనుచోట సామానాధికరణ్యము సత్యమిథ్యా వస్తునిష్టమయినను, “సనక” 
అను స్థలమునందలి సామానాధికరణ్యము మాత్రము సత్య మిథ్యావస్తునిష్టముగాదు. మరియు 
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లోకము నందేపురుషుడైనను “సన్హటుక” అను స్థలమునందు సచ్చబ్దము సత్యమగు (బ్రహ్మమును 
బోధించుననియు, వుటళశబ్దము మిథ్యాభూతమగు వుటమును బోధించుననియును 
దెలిసికొనినయెదల, సత్యమిథ్యావస్తువులకు సామానాధికరణ్యము సంభవించనందున “సన్హటవ 
అని సమానాధికరణ శబ్దమును బ్రయోగింపడు. సత్య మిథ్యా వస్తువులగు నీలనభస్సులకు 
సామానాధికరణ్యము నభిప్రాయపడి “నీలం సభః” అని సమానాధికరణ శబ్దమును ప్రయోగించినట్లు 
“సన్హటః” అనుచోట కూడ నట్లే సామానాధికరణ్య ప్రయోగ ముపపన్నమగుగాక యని 
శంకింపరాదు. “నీలం నభః” అను ప్రతీతి (భ్రమాత్మకము. “సన్హటః” అను ప్రతీతి వ్యవహారము 
నందు నంతవరకు ప్రమాత్మకము. అందువలన నీ రెంటికిని సామ్యము పొసగదు. లోకమునం 
దెవ్వరును సర్పమునందు సర్పబుద్ధియు, రజ్ఞువునందు సర్పబుద్ధియు నీ రెండును తుల్యములని 
దలంచరు. కావున “సామానాధికరణ్యేన” అను పాఠమే సాధువును, అన్వయక్షేశ రహితమును 
అయియున్నది. గాని, ఆనందగిరి పణ్గితు లభిప్రాయపడిన “సమానాధికరణేన” అను పాఠము 
సమీచీనముగాదు. 


రామానుజమతము : ఈ శ్లోకమునకు రామానుజులీ క్రింది విధముగ నర్ధమును 
జెప్పిరి. అసద్రూపమగు దేహమునకు సద్భావములేదు. సద్రూపుడగు నాత్మకు అసద్భావము 
(అభావము)న్నూ లేదు. అనుభవింపబడుచున్న దేహాత్మల రెండింటియొక్క నిర్ణయము తత్వవేత్తలచే 
అనుభవానుసారముగ గ్రహింపబడినది. నిరూపణమునకు నిర్ణయము పర్యవసాన మగుటవలన 
నిచట అన్తశబ్దము నిర్ణయార్థక మని గ్రహింపవలయును. అచిద్వస్తువగు దేహమునకు అభావమె 
(అసత్వమే) స్వరూపమనియు, చేతనుడగు ఆత్మకు సత్వమే స్వరూపమనియును, తత్త్వవేత్తలచే 
నిర్ణయింప బడినదని భావము. నశించు స్వభావము అసత్వమనియు, నశించని స్వభావము 
సత్వమనియును వివేకము. అని ఇందలి దోషాదోషములను విచారింతము. సద్రూపుడగు 
నీశ్వరుని వలన బుట్టిన నీపరిదృశ్యమాన మగు ప్రపంచము సద్రూపమే యను సత్మార్యవాది 
యగు రామానుజులు “అసద్రూపమగు దేహమునకు సద్భావముండ నేరదని యర్థమును 
వర్ణించుట”, తమ మతమును దాము వీడుటయు పరమతమునందు బ్రవేశించుటయు నను 
దోషములను బొందుచున్నారు. మరియు అసద్రూపములగు శీతోష్టాది ద్వంద్వ పదార్థము 
లుండగ, దేహమును మాత్రమే అసద్రూపముగ పరిగణించుట రామానుజులకయుక్తమగుచున్నది. 
మూలమునందు “నాసతో విద్యతే భావ” అని వినబడుచున్న భావపదమునకు సద్భావమని 
యర్థమును వర్ణించుటయు అయుక్తము. అట్లే “అభావఃకి” అను పదమునకు అసద్భావమని 
యర్థవర్ణనము జేయుటకూడ ననుచితమే యగును. మరియు భావాభావవదము లకు 
సద్భావాసద్భావములని యర్థమును జెప్పినచో యోగ్యత్వ అయోగ్యత్వములను అర్భాన్తరము 
గూడ ప్రతీయమాన మగును. అయ్యది యప్రకృతము గాన నసంగతమగును. సద్భావమనగా 
సత్త యనియు, అసద్భావ మనగా అసత్త యనియు అర్థమును గ్రహించుట అతిక్లేశము. మరియు 


ద్వితీయాధ్యాయము 59 


రామానుజ మతమునందు ప్రకృతిపురు షేశ్వరులు మువ్వురు సత్యస్వరూపులు, నిత్యులు 
నగుచుండ “సతః” అను పదమునకు ఆత్మ యనియర్థమును జెప్పుట అసమీచీన మగును - 
మరియు వారి మతమునందాత్మలనేకులని సిద్ధాంతముండ ఆత్మకు నేకత్వమును జెప్తుటయు 
నసంగతము. మరియు “దేహాత్మనో రూపలభ్యమానయోః” అని దేహాత్మలు రెండును 
అనుభవింపబడుచున్న వని జెప్పుట కూడ అనుచితము. దేహ ముపలభ్యమాన మయినను 
(అనుభవింపబడుచున్నను) ఆత్మ ప్రమాత యయినందున నుపలబ్ద గాని యుపలభ్యమానుడు 
గానేరడు. ఆత్మగూడ నుపలభ్యమానుడే యయినచో దేహాదులవలె నాత్మగూడ జడపదార్థమే 
యగును. “తత్త్వదర్శిభి” అను పదమునకు “యధోపలబ్ధి” అను పదమును శేషపూరణము 
జేయుట అయుక్తము. అట్టి శేషపూరణము లేకుండగనే ప్రకృతార్థము లభించుచున్నది. ప్రత్యుత 
శేషపూరణము మూలకారులకు సమ్మతము గాదు. అచిద్వస్తువగు దేహమునకు అసత్వమే 
స్వరూపమనుటయు దగదు. అసత్వమెప్పుడును గుణముగాని స్వరూపము గానేరదు. 
“అసత్వమేవ” అను ఏ వకారము వలన స్వరూపాన్తర నిషేధము గూడ దోచుచున్నది, అయ్యది 
అనిష్టము. అచిద్వస్తువులకు అచిత్వరూపత్వము గూడ నుండును. అయ్యది నిషేధింప 
నలవిగాదు. అట్లే ఆత్మకు సత్వమే స్వరూపమనుటయు దగదు. ఆత్మ, జ్ఞానైకాకారుడగుట 
వలన వినాశస్వభావము అసత్వమని జెప్పుటయు నుచితము గాదు. 

రామానుజమతము నందు సత్యత్వ నిత్యత్వములు రెండు భిన్నములని యంగీకరింప 
బడినది. పరిదృశ్యమాన మగు నీ ప్రపంచము సత్య మనియు, అనిత్య మనియు వారి సిద్ధాంతము. 
గనుకనే నశించని స్వభావము సత్వమనుటయు సమంజసము కాదు. కావున రామానుజుల 


వ్యాఖ్యాన మనేక దోషదూషిత మగుటచే పరిగ్రాహ్యము గాదని యాశయము. 16 
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అ. భాష్యకారులు శ్లోకమునకు ప్రసక్తిని కల్పించు చున్నారు “కిమ్చునః” అను 
గ్రంథముచే. యేపదార్థ విషయక మగు బుద్ధి యెప్పటికిని వ్యభిచరింపదో ఆ పదార్థము 
సత్ప్సదార్థమని భావము. “అవినాశిన వినష్టుం శీలం అస్య” అనువ్యుత్పత్తిచే తచ్చీలార్థము 
నందు వచ్చిన ణిని ప్రత్యయాన్తము తు శబ్దము సత్పదార్థమునకు విశేషణార్థము అనగా 
భేదార్థమని భావము. అనగా అసత్పదార్థములగు ఘుంటాదులకంటె భిన్నమయినది యా 
సత్సదార్థము. ఇయ్యది నాశరహితమని తెలియుము అని పదాన్వయము. అసత్సదార్థములకంటె 
భిన్నమయిన వస్తువు నాశరహితమయిన దని యర్థము. “విష్ట్వాఖ్యేన” విశ్వమును వ్యాపించువాడని 
విష్ణుశబ్దమునకు నిర్వచనము. “సాకాశిమను పదము జగత్సదమునకు విశేషణము. కావున 
ఆకాశముతో గూడిన ప్రపంచము (బ్రహ్మచే వ్యాపింపబడినదని యర్థము. బ్రహ్మ జగత్తును 
వ్యాపించుటలో దృష్టాన్తము ఆకాశము ఘటాదులను వ్యాపించినట్లు అని. “అన్తర్చహిశ్చ తత్సర్వం 
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వ్యాప్య నారాయణః స్థితి అను (శ్రుతి ప్రమాణము వలన పై యర్థము నిర్ధారణ మగుచున్నది. 
కావున సర్వవ్యాపకుడును, నారాయణుడును ఆత్మస్వరూపుడును, అగు బ్రహ్మ యెప్పటికిని 
నశింపని వాడగుట వలన సత్పదార్థమని తెలిసికొనుము. అని ఫలితార్థము. లేనిచో “అవినాశి” 
యను పదము సచ్చబ్దమునకు పర్యాయ పదము. కావున సర్వవ్యాపక మగుట వలన (బ్రహ్మ, 
సత్పదార్థమని తెలియుము అని యర్థము. అథవా బ్రహ్మపదార్థము నాశరహితమగుటకు నిచట 
కారణము నిర్దేశింప బడలేదు. ఏది సర్వవ్యాపకమో ఆ (బ్రహ్మపదార్థమును నీవు నాశము లేని 
దానినిగా తెలియుము, బ్రహ్మపదార్థమునకు నాశము లేకపోవుట యెందువలన ననగా 
భాష్యకారులు సమాధానమును జెప్పుచున్నారు. “వినాశమ్‌” అను గ్రంథముచే. వినాశమనగా 
కనుపింపకుండుట అనగా (లేకుండుట) అని నిశ్చయార్థ ము. (బ్రహ్మవదార్భమునకు 
అవ్యయత్వమును నిరూపించుచున్నారు. “నైతదిత్యాది గ్రంథముచే”. న వ్యేతి మార్చును జెందనిది 
గాన నవ్యయము అని, యవ్యయ శబ్దమునకు నిర్వచనము ప్రసిద్ధమయినది. “సదృశం త్రిషు 
లిజ్లేషు సర్వాసు చ విభక్తిషు, వచనేషు చ సర్వేషు యన్న వ్యేతి తదవ్యయం” అను అమరకోశము 
వలన అన్ని లిబ్జములయందు, అన్ని విభక్తులయందు, అన్ని వచనముల యందును 
మార్చుజెందనిది యవ్యయము అని దీని యర్థము. “వ్యేతి” అనగా వికారమును చెందునది 
అనియర్థము. ఈ సచ్చబ్ధవాచ్యమగు బ్రహ్మ తన రూపముచే వికారమును జెందడు. ఏలయన, 
నిరవయవ మగుట వలన వ్యతిరేక దృష్టాన్తమును చూపుచున్నారు. “దేహాదులవలె” అని 
దేహాదులెట్లు తమ యవయవముల యొక్క వృద్ధి, క్షయముల వలన స్వరూప వికారమును 
బొందుచున్నవో, అట్లు బ్రహ్మపదార్థము నిరవయవుడగుటచే స్వరూప వికారమును కలుగ 
జేయు సామగ్రి లేకుండుట వలన వికారమును జెందదు. స్వరూప వికారమనగా రూపభేదము, 
అనగా మరియొక రూపము. ఎట్లు దేహసంబంధములయిన స్థాల్య కార్య్యాదులు వికారమును 
జెందుచున్నవో అట్లు బ్రహ్మసంబంధములయిన పదార్థములు గూడ మార్చును జెందవు. 
అసబ్లుడగు ఆత్మకు సంబంధించిన పదార్థమే లేనందున, వ్యతిరేక దృష్టాంతమును జెప్పుచున్నారు. 
“దేవదతో ధనహాన్యా” అని దేవదత్తునకు ధనమునందు మమతాబుద్ది యుండుట వలన 
నాధనము దేవదత్తునకాత్మీయ మగును. ఇట్లాత్మీయ మగు ధనము దైవయోగమున నళశింపగా 
ధనస్వామియగు నా దేవదత్తుడు దుఃఖరూపమగు వికారమును జెందుచున్నాడు. విషయము 
దృఢపడ గలందులకు దార్‌ష్టాన్తికమును మరల చెప్పుచున్నారు. “న త్వేవం బ్రహ్మ వ్యేతి” 
బ్రహ్మమాత్ర మిట్లు వికారమును జెందడు. బ్రహ్మకంటె వేరువస్తువే లేనందువలన ఒకవేళ 
మాయామయమగు వస్తువున్నను నిష్మాముడగు బ్రహ్మకు మాయామయమగు వస్తువునందు 
(నాది యనుబుద్ధి) మమతాబుద్ధియే లేనందువలనను, (బ్రహ్మకు స్వీయమగు వస్తువేదియు 
లోకమున లేదు. అట్లున్నచో నావస్తువు నశించినందున బ్రహ్మవికారమును జెందును. కావున 
బ్రహ్మ నిర్వికార మని యర్థము. “అవ్యయస్య” అనగా వికారరహితునకు అని యర్థము. 
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కావున బ్రహ్మ అవినాశియగుటలో నిర్వికారత్వము హేతువని జెప్పబడిన దగుచున్నది. మరియొక 
హేతువును చెప్పుచున్నారు. “న కళ్చిత్‌” అని. బ్రహ్మను నశింపజేయునట్టివాడు మరియొకడు 
లేనందున (బ్రహ్మ అవినాశి యని యర్థము. 

ఓయి! (బ్రహ్మకంటె భిన్నమగు అచేతన పదార్థము బ్రహ్మను నశింప జేయుటకు 
సమర్థమయినది గాకుండు గాక. చేతనుడగు ఆత్మమాత్రము (బ్రహ్మను నశింపజేయ నర్హుడే 
యగును. అనినచో నట్లుగాదు. చేతనుడగు ఆత్మయే బ్రహ్మయగుట వలన నట్టి యాత్మ 
స్వనాశమును తానెట్లు చేసికొనును? తాను (ఆత్మ) అగ్నిహోత్రమున ప్రవేశించిగాని, జలమున 
మునిగిగాని తనను నశింప జేసికొనుట సులభసాధ్యమని తలచినచో నదియును పొసగదు. 
ఆత్మ అగ్నిపతనముచేగాని, జలప్రవేశముచేగాని, దేహమునే నశింప జేసికొనుచున్నాడు. గాని 
ఆత్మను నశింపజేయుట లేదు. గనుక నాశ్యనాశక భావములు రెండు నొకచోట నుండుట 
యసంభవము. నాశ్యము నాశక మగుట గాని, నాశకము నాశ్యమగుట గాని యొన్నటికిని 
సంభవింపదు. 

ఓయి! ఆత్మ బ్రహ్మను నశింపజేయ లేకపోవుగాక, ఈశ్వరుడు మాత్రము సర్వేశ్వరు 
డగుటవలన బ్రహ్మను నశింపజేయుననినచో నదియును పొసగదు. ఏలయన (బ్రహ్మము 
ఈశ్వరునకు గూడ ఆత్మస్వరూపుడే యగుట వలన (యద్వా) లేనిచో నెందువలన ఈశ్వరుడు 
బ్రహ్మమగుచున్నాడో అందువలన ఈశ్వరుడు ఆత్మయే యగుచున్నాడు. కావున ఈశ్వరుడు 
ఆత్మా౭_ భిన్నమగు బ్రహ్మము. ఆత్మ ఈశ్వరాభిన్నమగు బ్రహ్మయే. బ్రహ్మయు ఈశ్వరాభిన్నమగు 
ఆత్మయే గనుక నీశ్వరబ్రహ్మాత్మలు మువ్వురకు శబ్దములలో పరస్పర ఖేదమే దప్ప అర్థభేదము 
లేదు. అట్టి ఈశ్వర, (బహ్మాత్మ శబ్దముల కర్ణమగు చైతన్యము మాత్రమొక్కటియే గావున 
(బ్రహ్మనాశకమగు వస్వన్తరము లేదని భావము లేక అసమర్భుడగువాడు (బ్రహ్మను నశిపంజేయలేక 
పోవుగాక. సమర్ధుడు మాత్రము నశింపజేయును అని శంకించినచో సమాధానమును 
జెప్పుచున్నారు. “నహి” అని ఈశ్వరుడు సమర్థుడయినను (బ్రహ్మను నశింపజేయ జాలడని 
యన్వయము. అందులకు కారణమును జెప్పుచున్నారు. “ఆత్మాహి” అని యెందువలన 
నీశ్వరునకు గూడ బ్రహ్మయే ఆత్మ స్వరూపుడో అందువలన నీశ్వరుడు గూడ (బ్రహ్మను నశింప 
జేయజాలడు. ఈశ్వరుడే బ్రహ్మయగుటవలన అని భావము. 

ఓయి! ఆత్మ తనను తాను జంపుగొను గాక, అందు దోషమేమి అని యనరాదు. 
తనయందు తనకు వ్యాపారముండనేరదు. అయ్యది విరుద్ధము, అసంభవము నగుచున్నది. 
అందు దృష్టాన్త మేమనగా కంటి సంబంధమగు చూచుట అను క్రియ కంటికంటె భిన్నమగు 
ఘటాదులయం దుపయోగించును గాని కంటియందు మాత్రముపయోగింపదు. కంటియందలి 
నలుపు, యెరుపు, తెలుపు రేఖలను కన్ను చూడలేదు. ఇట్లు స్వస్వరూపమునందు స్వవ్యాపారము 
విర్ణమగుచో “ఆత్మా వా అరే ద్రష్టవ్యః అను (శ్రుతి ఆత్మయందు దర్శనక్రియను యెట్లు 
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విధించినది? అనినచో నయ్యది దోషము కాదు. దర్శన మనునది జ్ఞానముగాని క్రియగాదు. 
ఒకవేళ క్రియయయినను మానసికమగు క్రియగాని ఆత్మసంబంధమయిన క్రియగాదు. ఇక 
మనస్సు తనయందలి కామాదివికారములను తాను దెలిసికొనుచునే యున్నది అనినచో 
నట్లుగాదు. అచ్చటను మనోగతములగు కామాది వికారములను విజ్ఞానాత్మయే చూచుచున్నాడు 
గాని మనస్సు జూచుటలేదు. కావున నాత్మ నిర్వికారమగుటవలనను, ఆత్మను నశింపజేయునట్టి 
పదార్థాన్తరము లేనందువలనను సర్వవ్యాపకమగు బ్రహ్మచైతన్యమొక్కటియే నాశరహితమును, 
సత్సదవాచ్యమును అగు వస్తువని తెలిసికొనుము. అని నిషృష్టమగు అర్థము. 


రామానుజమతము : ఈ శ్లోకమునకు రామానుజు లిట్లర్థమునుం జెప్పుచున్నారు. 
చేతనమగు నే యాత్మతత్వముచే తద్భిన్నమగు నీ యచేతన మంతయు వ్యాప్తమయినదో, అట్టి 
యాతృ్మతత్త్వమును నాశరహిత మయిన దానినిగా దెలిసికొనుము. ఎవ్విధమగు వికారములు 
లేని యాత్మతత్త్వము, సర్వవ్యాపకము, అత్యన్త సూక్ష్మము నగుటచే తద్భిన్నమగు నేపదార్థము 
అట్టి యాత్మతత్త్వ్వమును నశింపజేయజాలదు. ఆత్మభిన్నమగు పదార్థజాత మంతయు నాత్మతత్వ్వముచే 
వ్యాపింపదగినదగుటచే నాత్మతత్త్వము కంటె నతిస్టూల మగుచున్నది. అందువలన నయ్యది 
యతి సూక్ష్మమగు నాత్మతత్త్వ్వమును నశింపజేయ జాలదు. కావున ఆత్మతత్వము “అవినాశి” 
అని రామానుజులున్ను ఆత్మకంటె గూడ నతిసూక్ష్మమగు పదార్థము మరియొకటి యున్నచో 
నయ్యది యాత్మను నశింపజేయు శక్తిగలది యయ్యెడిది. అట్టి పదార్థమే లోకమునందు 
లేనందునను ఈశ్వరునకు ఆత్మను నశింపజేయు సంకల్పము లేనందునను ఆత్మకు నాశములేదని 
వేదాన్తదేశికులున్ను జెప్పుచున్నారు. 

ఇయ్యది విచారింతము “అవినాశి తు తద్విద్ధి” అని మూలమునందు నపుంసక 
లింగముగా గనుపడుచున్న తచ్చబ్దము సద్రూపమగు (బ్రహ్మ అర్థమునందు స్పష్టమగుచుండ 
దానిని విడచి అస్పష్టమగు నాత్మతత్వమను అర్థమును గల్పించుట అప్రమాణ మగుచున్నది. 
ఆత్మను అని యర్థమును జెప్పినందుననే రామానుజుల యభీష్టము నెరవేరుచుండ నద్దానికి 
తత్పపదమును జేర్చుట వ్యర్థము. మరియు “యేన సర్వమిదం తతం” అను ద్వితీయపాదము 
నందలి “ఇదం” అను పదమునకు “అచేతనతత్వం సర్వం” (అచేతన పదార్థజాత మంతయును) 
అని యర్థమును జెప్పిరి రామానుజులు. ఇచట “సర్వం” అను పదమునకు జీవేశ్వర వ్యతిరిక్త 
మగు పదార్థ జాత మంతయు ననిగదా రామానుజాభీమతార్థము. అట్టి జగత్తును వ్యాపించుట, 
సూక్ష్మమగుటచే పరిచ్చిన్నుడగు జీవున కెట్లు పొసగును? లోకమునందెచ్చటను పరిచ్చిన్నమగు 
పదార్థమునకు వ్యాప్తి కనుబడుట లేదుగదా? పరిచ్చిన్నములగు ఘటపటాదులు లోకమునందు 
వ్యాపకములగుట లేదుగదా? సర్వవ్యాపకత్వ మనగా అంతటనుండుటగదా? పరిచ్చిన్నుడగు 
జీవుడు అంతట నెట్లుండును? పరిచ్చిన్నుడగు జీవుడు కొయ్య, రాయి, మట్టి మొదలగు నచేతన 
పదార్థములయందు దున్నటుల గనుపడదు గదా? అట్లున్నచో నయ్యవిగూడ సచేతనములే 
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యగును. అచేతనములు కానేరవు. బుద్దిపరిచ్చిన్నుడయి మనోమయకోశముకంటె లోపలివాడగు 
విజ్ఞానమయాత్మ యను జీవుడు మనోమయకోశమును వ్యాపించినచో వ్యాపించుగాక, 
అంతియేగాని తన దేహము నంతయును యెట్లు వ్యాపించును? తన దేహమునే వ్యాపింప 
జాలనివాడు అన్యదేహముల నెట్లు వ్యాపించును? ఒకవేళ సర్వదేహములను వ్యాపించునన్నచో 
జీవుడొక్కడే సర్వదేహములను వ్యాపించియున్నందున, (నొకడే జీవు డనువాదము) ప్రసక్తించును. 


అట్లుగాక ఆత్మలనేకులని యొప్పినచో ఆత్మ యంతట నిండియున్నాడను వాదమునకు 
భంగము కలుగును. ఆ దోషమును బోగొట్టుకొనుటకు ఆత్మలకు జాత్యేకత్వమును అంగీకరించి 
ఆత్మసముదాయముచే కనుపడుచున్న నీ యచేతన పదార్థజాతమంతయు వ్యాప్తమయినదని 
జెప్పినను అపుడు మూలము నందలి సర్వపదమునకు అర్థము కుదరదు. ఆత్మసముదాయ 
మంతయు పాషాణము మొదలగు నచేతన పదార్థముల నన్నిటిని వ్యాపింపజాలదు. మనుష్యాది 
దేహములను మాత్రమే వ్యాపింప సమర్థమగును. అందువలన సర్వపదమునకు మనుష్యాది 
దేహములన్నియు అని యర్థ సంకోచమును జేసినచో మూలకారుల యాశయమునకు విరోధము 
వాటిల్లును. మరియు జాత్వేకత్వమును జెందిన యాత్మలలో ఒక్కొక్క ఆత్మ ఒక్కొక్క దేహమును 
వ్యాపించి యున్నందున ఆత్మకు వ్యాపకత్వము సిద్ధించునని తలంచుట గూడ సమంజసము 
గాదు. ఒక్కొక దేహమునకు లోపలనున్న ఆత్మ పెట్టెలో నున్న గుడ్డవలె, వ్యాపకమగుట 
యసంభవము. ఆకాశము వలె లోపల వెలుపల నున్న వస్తువే వ్యాపక మనబడును. ధూమములేని 
అయోగోళకమునందు వహ్ని యుండుటచే వహ్ని ధూమము కంటె, వ్యాపక మగుచున్నది. 
అట్లు దేహములేని గగనాదులయందు చేతనమగు నాత్మ లేకుండుటవలన ఆత్మ దేహముకంటె 
వ్యాపకు డెట్లగును? పైగా జీవుడు లేని శయ్యాదులయందు దేహముండుట వలన దేహమే 
జీవునికంటె వ్యాపకమగును. మరియు యేది లోపలనుండునో అది వ్యాపకమని జెప్పశక్యము 
గాదు. అట్లు జెప్పినచో యింటిలోపల నుండు ఘటము గూడ వ్యాపకము గావలసివచ్చును. 
మరియు జీవుడు అణువయినను స్వధర్మమగు జ్ఞానముచే వ్యాపకు డగుచున్నాడనినచో నదియును 
యుక్తముగాదు. ధర్మభూతమగు జ్ఞానముగూడ నచేతన పదార్థములయందు లేదు. ఇక 
సిద్ధాంతమున జ్ఞానస్వరూపుడగు జీవునియందు ధర్మభూతమగు జ్ఞానమే లేదు. జ్ఞానమునందు 
జ్ఞానముండుట యసంభవము. జీవునియందు ధర్మభూతమగు జ్ఞానమున్నచో జీవుడు జ్ఞాని 
యగును గాని జ్ఞానస్వరూపుడు గానేరడు. తార్మిక మతమున జీవుడు ద్రవ్యముగాన ద్రవ్యము 
నందు గుణములుండుట యుచితముగాన జీవుడు ధర్మభూతమగు జ్ఞానగుణము గలవాడగుట 
యుపపన్నమగుచున్నది. 

రామానుజమతమునందు జీవుడు జ్ఞానాకారుడని యొప్పియున్నందున అట్టి జీవుడు 
జ్ఞానగుణముగలవా డెట్లగును? ఒకే జ్ఞానము ఒకేయాశ్రయమునందు స్వరూపభూతము, 
ధర్మభూతము కానేరదుగదా! ఒకవేళ జీవునియందలి ధర్మభూతమగు జ్ఞానము వృత్తిజ్ఞానమని 
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యంగీకరించినచో నపుడు ఆ వృత్తిజ్ఞానము అంతఃకరణముయొక్క ధర్మమగునుగాని 
ఆత్మధర్మముగాదని తెలిసికొనవలయును. కావున సూక్ష్మమగు నాత్మ వ్యాపకముగానందున 
ఆత్మతత్వముచే అచేతనపదార్థజాత మంతయు వ్యాపింప బడినదనుట అయుక్తము. 


మరియు, అచేతనపదార్థము ఆత్మభిన్నమని జెప్పనలవిగాదు. “ఆత్మన ఆకాశ 
స్పంభూతః” అను శ్రుతి ఆకాశాది ప్రపంచము, ఆత్మకార్యమని చెప్పుచున్నది. కార్యకారణములకు 
అభేదము (అనన్యత్వము) లోకసిద్ధము. కావున ఆత్మకార్యమగు అచేతన పదార్థము ఆత్మభిన్నము 
కానేరదు. ఆత్మకు నిరతిశయసూక్ష్మత్వముగూడ పొసగదు. నిరతిశయసూక్ష్మపదార్థము వ్యాపకము 
గానేరదు. ఆత్మ శరీరములోపల నంతట వ్యాపించి యుండనిచో దేహమునంతను వ్యాపించి 
యుండు చల్లదనము మున్నగువాని వలన కలుగు సుఖదుఃఖాదులు అనుభవగోచరములుకావు. 
అట్టి సుఖదుఃఖాదులు ఆత్మవలన అనుభవగోచరములు గాకున్నను, త్వగాది యింద్రియములచే 
అనుభవగోచరములగునని యనరాదు. అతిసూక్ష్మమగు ఆత్మకు త్వగాది యింద్రియములతో 
సంబంధముకూడ సంభవింపదు. “అణోరణీయాన్‌ మహతో మహీయాన్‌” అను (శ్రుతి ఆత్మకు 
మహత్పదార్ధముల కంటె గూడ మహత్త్వమును ప్రతిపాదించుచున్నది. ఇందు ఆత్మ అణువుకంటె 
గూడ నణువని చెప్పుటకు మిక్కిలి దలియశక్యము గాదని భావము. కావున ఆత్మ అణుస్వరూపు 
డనుట యుక్తముగాదు. 

ఆత్మ వ్యాపకుడనియు, సూక్ష్మరూపుడనియు, ఆత్మకంటె భిన్నములగు ప్రాపంచిక 
పదార్థములన్నియు వ్యాష్యములు స్టూలములనియు అంగీకరించి, స్టూలములగు నచేతన 
పదార్థములు సూక్ష్మమగు ఆత్మను నశింపజేయవనుటగూడ యుక్తము గాదు. అణువగు 
నాత్మపదార్థము వ్యాపకమని సిద్ధించినచో అచేతనపదార్థములకు తద్వాప్యత్వము సిద్ధించును. 
ఆత్మకు వ్యాపకత్వమే సిద్ధింపదని ఇంతకుమున్ను నిరూపింపబడినది. “తుష్యతు దుర్దనవొ అను 
న్యాయముచే వ్యాపకత్వమనగా నన్ని పదార్థములలో నుండుట యని యంగీకరించి యాత్మకు 
వ్యాపకత్వము (అంతట నుండుట) దేహమునకు వ్యాప్యత్వమున్ను, (కొంత ప్రదేశమునందు 
మాత్రమే యుండుట) అంగీకరించినను స్టూలమగు వ్యాప్యవస్తువు సూక్ష్మమగు తనలోపలి 
వస్తువును నశింప జేయజాలదుగాన నభీష్టము నెరవేరదు. ఈ యంశమునందు వ్యతిరేక 
దృష్టాంతములను జూడుడు. స్టూలమగు అజగరము సూక్ష్మమగు మేకను జంపుచున్నది. 
స్టూలమగు గట్టిపిడికిలి ఆ పిడికిలిలో నున్న చిన్నపురుగులను నశింపజేయుచున్నది. తగులబడు 
చున్న పెద్దయిల్లు ఆ యింటిలోనున్న కొద్ది జంతువులను నశింపజేయుచున్నది. 

సూక్ష్మమగు (చిన్నదగు) నల్లి దానికంటె స్టూలమగు మనుష్యుని జంపుటలేదు. అట్లే 
సూక్ష్మమగు ఉదకము స్టూలమగు అగ్నిని చల్లార్చుటలేదు. కావున స్థాల్యముగాని, సౌక్ష్యము 
గాని నాశహేతువని నిర్ణయించుట పొసగదు. 
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ఆత్మ సూక్ష్మపదార్థమనియు, ఈశ్వరుడు సూక్ష్మతర (మిక్కిలి సూక్ష్మ) పదార్థమనియు 
ననుటగూడ నుచితముగాదు. ఈశ్వరు డాత్మకంటె సూక్ష్మమయినచో నొకయాత్మయందున్న 
ఈశ్వరుడు మరియొక ఆత్మయందుండుట సంభవింపదు. ఈశ్వరుడు సర్వభూతాన్తర్యామియని 
మీరును అంగీకరించుచునేయున్నారు. ఎన్ని దేహములో అందరాత్మలు అనినట్లు, యెందరాత్మలో 
అంతమంది యీశ్వరులు అని జెప్పనలవిగాదు. ఈశ్వరైకత్వమును మీరుగూడ అంగీకరించుట 
వలన, కావున చేతనాచేతనాత్మకమగు ప్రపంచమునంతయు లోపల వెలుపల వ్యాపించియున్న 
ఈశ్వరుడు సూక్ష్మతమ పదార్థమని స్వప్నమునందు గూడ నూహింప శక్యముగాదు. “మహాన్తం 
విభుమాత్మానం మత్వా ధీరో న శోచతి” ఇత్యాది శ్రుతులనేకములు ఆత్మ మహత్పదార్థమనియు 
సర్వవ్యాపక పదార్థమనియును చెప్పుచున్నవి. కాని శ్రుతులయం దచ్చటచ్చట ఆత్మసూక్ష్మతమ 
(మిక్కిలిసూక్ష్మ) పదార్థమని చెప్పబడుచున్నది. దాని కర్థము దుర్విజ్లేయుడనిగాని (తెలియదగిన 
వాడుకాడనిగాని) సూక్ష్మమని గాదు. ఇయ్యది యింతకు మున్నే చెప్పబడినది. 


మరియు జీవుడు ఈశ్వరునికంటె భిన్నుడగుచో నీశ్వరునివలన జీవునియొక్క 
ఉత్పత్తిస్థితిలయములు కలుగును. “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయన్తే” అను ప్రమాణము 
వలన అభిన్నుడయిన యెడల అయ్యవి సంభవింపవు. కావున ఈశ్వరాభిన్నుడగుట వలననే 
బీవునకు జన్మనాశములు లేకపోవుట సంభవించుచున్నవి. అంతియకాని యీశ్వరునికి 
సంకల్పము లేకుండుట వలనగాదు. జీవుడు ఈశ్వరునికంటె భిన్నుదయినచో “దైవ సోమ్యేదమగ్ర 
ఆసీత్‌, ఏకమేవాద్వితీయం బ్రహ్మ” అని యద్వితీయమగు బ్రహ్మను ఉపక్రమించి “తదైక్షత 
బహుస్యాం ప్రజాయేయ” అని యా బ్రహ్మయే అనేక పదార్థములుగా అగుటకు సంకల్పించెనని 
జెప్పి “తత్సృష్ట్వా తదేవాను ప్రావిశత్‌, తదనుప్రవిశ్య సచ్చ త్యచ్చాభవత్‌” అని జగన్నిర్మాణమును 
బ్రహ్మకు దాని యందనుప్రవేశము శ్రుతి చెప్పుచున్నదిగదా! అందు ఈశ్వరసంకల్పమువలన 
జీవుడు పుట్టెనందురా? పుట్టలేదని యనెదరా? మొదటి పక్షమవలంబించినచో “జాతస్య హి 
ధ్రువో మృత్యుః అను గీతావచనమువలన వానికి నాశము స్వతస్సిద్ధము. రెండవపక్షమున 
ఈశ్వరునికంటె భిన్నుడగు జీవుడెట్లు సిద్ధించును? “ఏకమేవాద్వితీయం బ్రహ్మ అను (శ్రు 
తినిబట్టిచూడ సృష్టికంటె బూర్వము జీవుడు లేడుగదా? కావున ఈశ్వరాభిన్నుడే జీవుడు; గనుక 
ఈశ్వరుడు తనను నశింపజేసికొనుట కెట్లు సంకల్పించును? ఈశ్వరున కట్టి సంకల్పమే 
సంభవింపదని (గ్రహింపవలయును. మరియు సృష్టికంటె పూర్వము చిదచిద్విశిష్టమగు బ్రహ్మయే 
కలడు. శుద్ధబ్రహ్మ లేడు, అనినచో ఈశ్వరునివలె చిత్తుగూడ స్వతస్సిద్ధముగా నిత్యమగుచుండ 
ఈశ్వరసంకల్పము లేనందున జీవుడు నిత్యుడగుచున్నాడని మీచే నెట్లు చెప్పబడినది. 

నిజమును విచారించినచో బ్రహ్మ చిదచిద్విశిష్ణుడయినయెడల సవికారుడగును. 


విశేషణములగు చిదచిత్తులయందలి స్టూలసూక్ష్మవికారములు విశిష్టమగు బ్రహ్మకు నంటక 
మానవు. చిదచిత్తులు రెండును బ్రహ్మతోటికూడ సిద్దమయిన ధర్మములు గదా! ఆ ధర్మముల 
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సంబంధమయిన వికారములు ధర్మియగు బ్రహ్మకు చెందుట సహజము. కావున నిట్లు బ్రహ్మము 
సవికారముకాగా బ్రహ్మయే అనిత్యమగును. అయ్యది రామానుజమతమునకు గొప్ప అనిష్టము. 


కావున రామానుజులు చెప్పిన యర్థము అసమంజస మగుచున్నది. 17 
శ్లో అన్తవన్త ఇమే దేహాః నిత్యస్యోక్తాశ్ళరీరిణః । 
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అ. పూర్వశ్లోకముచే సద్వస్తువగు ఆత్మను నిరూపించి అసద్వస్తువులను నిరూపించు 
చున్నారు. “అన్తవన్త” అను శ్లోకముచే అన్నమనగా స్వసత్తానాశము. తనయొక్క యునికి నశించుట 
అనియర్థము. తనయొక్క యునికి మారిపోవుటయే స్వసత్తానాశమని నిర్ణయము. ఏ వస్తువునకు 
నెల్లపుడు ఉనికిలేదో ప్రతీతికాలమందు మాత్రమే యునికి యుండునో ఆ వస్తువు అసద్వస్తువన 
బడును. అసద్వస్తువులు ప్రతీతి కాలమునందు గూడ కారణస్వరూపము కంటె వేరురూపముతో 
నుండనందున ప్రతీతి కాలమునందు గూడ వాని యునికికి మార్పుగలదని నింతకుమున్నె 
జెప్పబడినది. నాశములేనివాడును, నిత్యుడును, అ(ప్రమేయుడును, శరీరధారియు నగు ఆత్మకు 
సంబంధించిన నీదేహములు నాశము గలవని వివేకవంతులచే జెప్పబడినది అని పదాన్వయము. 
ప్రపంచసంబంధములేని ఆత్మకు శరీరముతో ఆధారధేయ భావరూపమగు కల్పితసంబంధము 
కలదు గాన “శరీరిణః” అనుచోట సంబంధ సామాన్యమునందలి షష్టీ విభక్తి యుపపన్నమగు 
చున్నది. ఈ గ్రంథముచే నాశముగల దేహాదులు అసత్పదార్థములని స్పష్టమయినది. 


దేహములకు నాశమనగా దేహములయందు గల సద్బుద్ధి నశించుట. అయ్యది 
ప్రమాణ నిరూపణమువలన కలుగును. దీనిచే దేహములు ప్రాణములు పోయినందున 
నశించుట సర్వజనులకు సుస్పష్ట మగుచుండ భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు “అన్నవన్న ఇమే దేహాః” 
(ఈ దేహములు నాశముగలవి) అని నూతనముగ నువదేశించుట వ్యర్థమను ప్రశ్న 
సమాహితమగుచున్నది. ఓయి! యిట్టి సద్బుద్ధి విచ్చేదరూపమగు నాశము ఎచట చూడబడు 
చున్నది? అనగా మరీచ్యుదకమునందు చూడబడుచున్నది. అదెట్లనిన మరీచికలను 
(ఎండమావులను) జూచి యొకానొకడు (భ్రాంతివలన ఇచట నుదకము కలదని మరీచ్యుదకము 
నందు సద్బుద్ధిని జెందుచున్నాడు. పిదప నచటకు జేరి ప్రత్యక్షప్రమాణముచే జూచి యుదకమును 
గానక నయ్యది యుదకముగాదు, మరీచికలే (ఎండమావులే) గాన నిచట నుదకము లేదని 
తెలిసికొనుచున్నాడు. ఇచట మరీచ్యుదకమునకు నాశమనగా మొదట మరీచ్యుదకమునందు 
కలిగిన సద్బుద్ధి ప్రమాణ నిరూపణము వలన (కంటితో స్వయముగ జూచి పరిశీలించుటవలన) 
విచ్చేదమును జెందుటయే గాని వేరొండు గాదు. మరీచికోదకము కలదనుకొనుటయే 
ఉదకముండుట. మరీచ్యుదకము లేదనుకొనుటయే ఉదకము లేకుండుట. గాని ఉదకమున 
కచట వేరుగా సత్వాసత్వములు లేవు. అట్లే ఈ దేహములు గూడ నాశముగలవి. అదెట్లనిన, 
“దేహాస్సన్తి” దేహములు కలవు అని దేహములయందు మొదటి సద్బుద్ధి కలుగుచున్నది. 
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తరువాత ప్రమాణ నిరూపణము వలన ఈ యవి దేహములు గావు, పృథివి మొదలగు 
భూతములే. వీటియందు భూతపంచకముకంటె భిన్నమగు నంశము కనుపించుటలేదు అనిగాని, 
ఇవి దేహములుగాదు. మరేమనిన నీయవి బ్రహ్మస్వరూపమె. (బ్రహ్మస్వరూపముకంటె భిన్నమగు 
నంశము వీటియందు గనుపించుటలేదు అనిగాని, బుద్ధిగలగుచు, మొదట కలిగిన దేహముల 
యందలి సద్బుద్ధి విచ్చిన్న మగుచున్నది. కావున నీ సద్బుద్ధి నాశమే దేహనాశము. 

ఓయి! నీటిని త్రాగుట మొదలగు ప్రయోజనము లేని మరీచికోదకము అసద్రూపమగు 
గాక, గమనాగమనాది క్రియలతో నొప్పుచున్న నీదేహము లెట్లస[ద్రూవము లగునని 
శంకింపరాదు. స్వప్నమునందు నిద్రయను మాయచే గల్పింపబడిన దేహ రథాది పదార్థములు 
పనులను నెరవేర్చుచున్నను, అసత్పదార్థములని యెట్లు అందరిచేతను అంగీకరింపబడుచున్నవో 
అట్లే ఈ దేహాదులు గూడ కార్యకారులయినను అసత్ప్సదార్థము లనియే యంగీకరింపవలయును. 
స్వాప్నికప దార్భములవలన ప్రయోజనము లేదని శంకింవరాదు. స్వప్నమునందు గూడ 
రథారోహణము, దేశాన్తరగమనము, సంభాషణము మొదలగు పనులు నెరవేరుచునే యున్నవి. 
దేహమును ధరించువాడు ఆత్మ, ఆత్మచే ధరింపదగినది దేహము. కావున దేహాత్మల రెంటికిని 
ధార్యధారకభావ సమృన్టము కలదని మూలమునందలి “శరీరిణణ” అను పదమువలన 
తెలియుచున్నది. “శరీరణః” శరీరము వీనికి కలదు గాన శరీరీ అను వ్యుత్పత్తిచే శరీరశబ్దముకంటె 
మతుప్‌ ప్రత్యయము యొక్క అర్థమునందు “అత ఇఠనౌ” అను సూత్రమువలన ఇవి ప్రత్యయము 
రాగా, శరీరి అని యయినది. దానికి షష్టీవిభక్తిని జేర్చగా “శరీరిణః అని యయినది. 
మతుప్రత్యయమే జేర్చినచో “శరీరవాన్‌” అని ప్రథమాంతమున నుండి షస్ట్యన్తమున “శరీరవతకః” 
అని యయ్యెడిది. “శరీరీ” అనగా లోపల ప్రవేశించి శరీరమును ధరించువాడని యర్థము. 


లోకమునందు నాశమనునది రెండువిధములు. అందువలన తదభావరూపమగు 
నిత్యత్వము గూడ రెండువిధము లగుచున్నది. పుట్టిన పదార్థము స్వరూపశూన్యమయి కనుపింపక 
పోవుట ఒకవిధమగు నాశము. పదార్థము స్వరూపముతో నున్నను ఉపయోగము లేకుండుట 
మరియొక విధమగు నాశము. అదెట్లనిన దేహాదులు దహనసంస్మారముచే భస్మమయి 
కనుపింపక పోగా నశించినవని జెప్పబడుచున్నవి. అట్లే దేహమున్నను వయస్సుచే పరిణామ 
అపక్షయాది వికారముల జెంది దానివలన కలుగు వ్యాధ్యాదులతో గూడియుండగా దేహము 
నష్టమయినదని జెప్ప బడుచున్నది. ఇచట రక్తము క్షీణించినందున కలిగిన శరీరము యొక్క 
కృశత్వమే నాశ శబ్దమున కర్థము. గనుక నీరెండు విధములయిన నాశములు ఆత్మకు లేవని 
జెప్పుటకు గాను మూలశ్లోకమునందు “నిత్యస్య, అనాశినణి అని చెప్పబడినది. కావున నిచట 
పౌనరుక్ష్యదోషము లేదు. అట్లు గానిచో (యద్వా) ప్రకయకాలమున నశించు పృథివ్యాది 
భూతములు గూడ ప్రళయపర్యన్తము నిత్యములుగాన నట్లే ఆత్మగూడ ప్రళయ పర్యన్తము 
మాత్రమే నిత్యుడని యనుకొనెదరేమో యని మూలమున “అనాశినః” అని చెప్పబడినది. అనగా 
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ఘటాదులకు వలె నాత్మకు గూడ ప్రసక్తించు అనిత్యత్వమును వారించుటకు “అనాశినః” 
(నాశములేనివానికి) అని చెప్పబడిన దని నిర్ణయము. 

“అప్రమేయస్య” అనుచోట నప్రయేయస్య అని నజ్‌ తత్పురుషసమాసము గాని “న 
విద్యతే ప్రమేయం యస్య” అని బహువ్రీహి సమాసము గాదు. తెలిసికొనుటకు శక్యమయిన 
వాడుగాని, యోగ్యమయినవాడుగాని ప్రమేయుడగును. తద్భిన్నుడు అప్రమేయుడు. ఇట్టివాడని 
ప్రత్యక్షాది ప్రమాణములచే నిరూపించుటకు శక్యముగానివాడని యర్థము. 

ఓయి! “శాస్త్రయోనిత్వాత్‌” అను వ్యాససూత్రము ఆత్మను దెలిసికొనుటకు శాస్త్రము 
ప్రమాణమని జెప్పుచున్నది. “సర్వే వేదా యత్సదమామనంతి” అను వేదవాక్యమున్ను “వేదైశ్చ 
సర్వైరహమేవ వేద్యః” అను భగవద్దీతయు ఆత్మ వేదముచే తెలియదగినవాడని జెప్పుచున్నది. 


మరియు సుఖదుఃఖాదులు మనోవేద్యములయినట్లు ఆత్మగూడ మనస్సుచే 
దెలియదగినవాడని “మన సైవానుద్రష్టవ్యమ్‌” అను శ్రుతి జెప్పుచున్నది. అట్లే ఆత్మ ప్రపంచము 
యొక్క ఉత్పత్తిస్థితిలయములకు గారణమగుటచే నాహేతువువలన నాత్మ యనుమానగమ్యుడని 
దెలియుచున్నది. ఇట్లు శ్రుతి, స్మృతి, సూత్రములు ఆత్మ ప్రత్యక్షాది ప్రమాణములచే పరిచ్చేద్యుడని 
జెప్పుచుండ “అప్రమేయస్య” అని యాత్మ ప్రత్యక్షాది ప్రమాణములకు పరిచ్చేద్యుడుగాడని 
జెప్పుటయెట్లు? అని యాక్షేపింపరాదు. ప్రత్యక్షాగమాది వ్యవహారములకు పూర్వమే ఆత్మ 
స్వతస్సిద్ధముగా నున్నందున ప్రత్యక్షాది ప్రమాణములచే పరిచ్చేద్యుడుగాడు. ఘట పటాది 
పదార్థములు చక్షురాది ప్రమాణములు ప్రవర్తించిన పిదప 'ఘటము కలదు” “పటము కలదు” 
అను వ్యవహారమువలన సిద్ధించుచున్నవి. ప్రమాతయగు నాత్మ ఆగమాది ప్రమాణములు 
ప్రవర్తింపక పూర్వమే సిద్ధించియున్నాడు. ప్రమాతయనగా కర్త. ప్రమాణములన కరణములు 
(సాధనములు). కత్తి, గొడ్డలి మొదలగు సాధనములయొక్క వ్యాపారములగు భేదనాదులు 
కర్రధీనములయినట్లు ఆగమాది (ప్రమాణ వ్యాపారములు గూడ ఆత్మాధీనము లయినందున, 
ప్రమాణవ్యాపారముల కంటె పూర్వమే ప్రమాతయగు నాత్మ సిద్ధమయి యుండవలయును. 
అందువలన ఆత్మ ప్రత్యక్షాది ప్రమాణపరిచ్చేద్యుడగుట సంభవింపదు. తెలిసికొనువాడు 
ముందుండిననే వానికి తెలిసికొన కోరిక గలిగి తెలిసికొనుటకు సాధనములగు నింద్రియాదులను 
వెదకికొనును. ప్రమాతయనగా తెలిసికొనువాడు. ప్రమేయమనగా తెలిసికొనదగిన విషయము. 
ప్రమిత్సయనగా తెలిసికొన గోరిక. ఈ మూడింటియందును ప్రమాతయనువాడు మొదట 
సిద్ధమయియుండిననే మిగత రెండును సిద్ధించును. ప్రమాతయనువాడు రూవమును 
దెలిసికొనగోరి తత్సాధనమగు చక్షురింద్రియమును ప్రవర్తింపజేయుచున్నాడు. అట్లే శబ్దమును 
తెలిసికొనగోరి తత్సాధనమగు ్రోత్రేన్టియమును వెదకుచున్నాడు. గంధమును తెలిసికొనగోరి 
తత్సాధనమగు ఘ్రాణేన్టియమును వెదుకుచున్నాడు. కావున ప్రమాతయగు నాత్మ ప్రమాణ 
వ్యాపారము వలన సిద్దించుట యసంభవము. గాన ప్రమాత ప్రమాణపరిచ్చేద్యుడు గానేరడు. 
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ఓయి! తెలిసికొనగోరువాడు ముందు ఆత్మను తెలిసికొని, పిదప రూపాదులను 
తెలిసికొనుచున్నా డనుకొని యాత్మగూడ ప్రమేయమేనని యేల యనగూడదు? అని శంకింపరాదు. 
ఘటాది ప్రమేయములను దెలిసికొనగోరిన పురుషుడు మొదట తాను వికార రహితుడగు 
నిత్యాత్మస్వరూపుడనని తెలిసికొని పిదప ఘటాది ప్రమేయములను తెలిసికొనుటకు ప్రవర్తించుట 
లేదు. తానే ఆత్మయగుట వలన తనకు దానే ఎట్లు అప్రసిద్ధుడగును? లోకములో అసిద్ధములగు 
పదార్థములను తెలిసికొనుటకొరకుగదా ప్రమాణవ్యాపారము కోరబడుచున్నది. 


కంటితో జూడక పూర్వమే ప్రమాతయింటిలో ఘటమును దెలిసికొనినచో నింటియందు 
ఘటమున్నదా, లేదా? యని యేల సందేహించును? సందేహమే లేనపుడు సందేహమును 
బోగొట్టుకొనుటకు కంటితో ఘటమును జూచుటకెట్లు ప్రవర్తించును? ప్రవర్తించడు. గనుక 
ప్రమాణవ్యాపారముకంటె పూర్వమే ప్రమాత సిద్ధమయి యుండ వలయును. అట్లే ఆత్మవిషయమై 
యెవరును నేనుంటినా? లేనా? యని సందేహింపరు. అట్టి సందేహమున్నచో తన్నివృత్తికొరకు 
ఆత్మయందు ప్రమాణవ్యాపారము అసంభవము గనుక ఆత్మ ప్రమేయము కాజాలడు. మరేమనిన 
ప్రమాతయే వానియందు ప్రమాణవ్యాపారము సంభవించదు. గనుక ఆత్మ ప్రమాణ పరిచ్చేద్యుడు 
గాడు. 


ఓయి! ఇట్లయినచో వేదాన్తశాస్త్రము వ్యర్థముగాన అప్రమాణమగును. ఆత్మజ్ఞానముగదా 
వేదాన్తశాస్త్రమునకు ఫలము. ఆత్మ, శాస్త్రప్రమాణము ప్రవర్తించక వూర్వమే స్వయముగ 
సిద్ధించియున్నందున, ఆత్మజ్ఞానము గూడ ఆగమ ప్రమాణ వ్యాపారమునకు పూర్వమే సిద్ధించును. 
ఇక వేదాన్తశాస్త్రము జేయునదేమి? గనుక వ్యర్థమగును. అని యాక్షేపము. ఇందుకు సమాధానము 
వేదాన్తశాస్త్రము అప్రమాణముగాదు. అయ్యది యత్యన్తము (ప్రమాణము. అదెట్లనిన 
ప్రమాణఫలము రెండు విధములు, అజ్ఞాతార్థజ్ఞాపకత్వ రూపమనియు, అధ్యారోపనివర్తకత్వ 
రూపమనియును, అందు అజ్ఞాతార్థజ్ఞాపకత్వమనగా తెలియని వస్తువును తెలియపరచుట. 
అధ్యారోపనివర్తకత్వమనగా ఆరోపింపబడిన ధర్మములను నిషేధింపుచు నివర్తింపజేయుట. 
ఇందు వేదాన్తశాస్త్రమునకు తెలియని వస్తువును తెలియపరచుట (అజ్ఞాతార్థజ్ఞాపకత్వము) అను 
(ప్రయోజనము లేకున్నను ఆరోపింపబడిన ధర్మములను నివర్తింపజేయుట (అధ్యారోప 
నివర్తకత్వము) అను ప్రయోజనము మాత్రము గలదు. అదెట్లనగా లోకములో అజ్ఞానమువలన 
నాత్మయందు మనుష్యత్వ, స్ఫూలత్వ, కాణత్వాది ధర్మములారోపింపబడుచున్నట్లు నేను 
మనుష్యుడను, నేను లావైనవాడను, నేను గ్రుడ్డివాడను, (మనుష్యో౭_ హం, స్టూలో౭_హం, 
కాణోల హం) అను ప్రతీతివలన స్పష్టమగుచున్నది. అట్టితరి వేదాన్తశాస్త్రము ఆత్మయందు 
మనుష్యత్వాది ధర్మములు లేవని నిషేధించుచు అవిద్యారోపితములగు ధర్మములను 
నివర్తింపజేయుచున్నది గాన సఫలమగుచున్నది. తానే ఆత్మయగుటచే నాత్మపదార్థము అందరికిని 
దెలిసినదిగాని దెలియనిది గాదు. అందువలన వేదాన్తశాస్తమునకు తెలియని వస్తువును 
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దెలియపరచుట అను ప్రయోజనము మాత్రము లేదు. ఆత్మస్వతస్సిద్ధముగా దెలిసినవస్తువనుటలో 
“యత్సాక్షాదపరోక్షం బ్రహ్మ” “య ఆత్మా సర్వాన్తరఃి అను శ్రుతులు ప్రమాణమగుచున్నవి. 
అపరోక్షాత్‌ అనగా అపరోక్షం అని యర్థము. ఎవడు సర్వాన్తర్యామియగు నాత్మయో, ఏది 
స్వయముగ ప్రత్యక్ష మయినదియో నదియే (బ్రహ్మమని శ్రుత్యర్థము. ఈ (శ్రుతిచె ప్రత్యగభిన్నమగు 
(బ్రహ్మము ప్రమాణవ్యాపారము లేకుండగనే ప్రత్యక్షమగుచున్నాడని జెప్పబడుటచే నాత్మ తెలిసిన 
పదార్థమనియు (జ్ఞాతార్థమనియు) స్వతస్పిద్దుడనియును భావము. 

ఎందువలన ఆత్మ నిత్యుడును, వికారరహితుడును అగుచున్నాడో అందువలన 
యుద్ధమును మానకుము, ప్రమేయములగు వుటాదులు వికారముగల వగుటవలన 
నప్రమేయుడగు ఆత్మ నిర్వికారుడని యర్థము. “యుధ్యస్వ” యుద్ధము నుంచి మానకు మని 
యర్థము. అర్జునుడు చేయబూనుకొనిన యుద్ధమును కృష్ణుడనువదించి జెప్పుటయే గాని యచట 
కొత్తగా యుద్ధమును చేయుమని విధించుట లేదు. సంసారకారణములగు శోకమోహములను 
నివర్తింప జేయుటయే గీతాశాస్త్రమునకు ప్రయోజనముగాని యొకానొక దానియందు ప్రవృత్తిని 
కలుగజేయుట గీతాశాస్తముయొక్క తాత్పర్యము గాదు. కావున మూలమునందలి “యుధ్యస్వ” 
అనునది అనువాదమాత్రము గాని విధి గానేరదు. 


రామానుజమతము : ఈ శ్లోకమునకు రామానుజులు యిట్లు అర్థమును జెప్పిరి. 
“దిహ = ఉపచయే” అనుధాతువువలన వృద్ధిని జెందునట్టి యీ దేహములు నాశస్వభావము 
కలవి. ఉపచయరూపములగు ఘటాదులు నాశముగలవిగా లోకమున చూడబడుచున్నవి. 
నిత్యుడును శరీరధారియు నగు నాత్మకు కర్మవలమును అనుభవింపగలందులకు 
భూతసముదాయరూపములగు దేహములు “పుణ్యః పుణ్యేన కర్మణో భవతి పాపః పాపేన” 
అను శాస్త్రముచే జెప్పబడినవి. ఈ యవి కర్మావసానమునందు నశించు స్వభావము గలవి 
అని. ఇయ్యది యుక్తముగాదు. ఏలయన “దిహ = ఉపచయే” అను ధాతువు వలన దేహములకు 
కలుగు ఉపచయరూపత్వము దేహములయొక్క వృద్ధికి కారణముగాని నాశమునకు గారణము 
కాదు. ఉపచయమనగా వృద్ధి. అయ్యది ఘటాదులయందు గనుపింపదు. కుమ్మరి యెంత 
పరిమాణము గల ఘటమును నిర్మించెనో నంతపరిమాణము గల ఘటమే మన గృహముల 
యందు గనుపడుచున్నది గాని యంతకంటె వృద్దినొందుట లేదు. 


ఈ దోషమును బోగొట్టుకొనుటకే వేదాన్తదేశికులు “ఉపచయరూపాః” అను రామానుజ 
భాష్యము నందలి పదమునకు (సావయవాః) అవయవములతో గూడినవి అని యర్థమును 
జెప్పిరనినచో నదియును పొసగదు. దేహశబ్దమువలన అవయవములు గలదను అర్థము 
లభింపదు. లోకములో అవయవములు గలదానికే వృద్ధి గన్పట్టుచున్నదనియు, నిరవయవమగు 
పదార్థమునకు వృద్ధి గన్పట్టుట లేదనియు, నందువలన, దేహములు నిరవయవములన్నచో 
వానికి వృద్ధియే సంభవింపదు. గావున దేహశబ్దమువలన సావయవములను నర్థము 
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లభించునన్నచో నదియును యుక్తము గాదు. ఘటపటాదులు సావయవము లయినను వృద్ధినిం 
జెందనందున అవయవము లుండిననే వృద్దియుండు నను నియమము గనుపించుటలేదు. 
అందువలన దేహశబ్దము వలన సావయవములను అర్థము లభీంవదు. మరియు 
రామానుజమతమున నిరవయవమగు మఠాకాశమునకు గూడ మఠముయొక్క వైశాల్యముచే 
వృద్ధి గలుగుచున్నందున నిరవయవ పదార్థమునకు వృద్ధిలేదని నియమింపశక్యముగాదు. 


అదియును గాక దేహమునకు ఉపచయముగూడ నిరూపింపశక్యము గాదు. ఎన్ని 
యవయవములచే దేహ మారంభింపబడినదో అంతకంటె పెచ్చు అవయవములు దేహమునం 
దొకానొకప్పుడును గనుపించుటలేదు. అట్లు గనుపించినచో దేహము వృద్ధ్దిజెందిన దని 
యనవచ్చు. ఇక దేహము బాల్యమునందు కంటె యౌవనమునందు వృద్ధిగా కనుపించుటవలన 
యౌవనదశయందు మరికొన్ని యవయవములు సంక్రమించినవని కల్పించెద మనినచో నట్టి 
కల్పన యప్రమాణమగును. (ప్రామాణికము గానేరదు.) మనకు యౌవనమునందు గనుపించు 
దేహాభివృద్ధి మాయామయమయినదియే గాన వాస్తవికముగాదు. 


మరియు లోకములో ఘటపటాదులెట్లు నాశము గలవిగా కనుపడుచున్నవో అట్లే 
దేహములు గూడ నాశముకలవిగా గనపడుచున్నందున దేహముల యందు సిద్ధమయిన 
నాశమును సావయవత్వాది హేతువులచే రామానుజులు సాధింపనెంచుట సిద్ధసాధనము కావున 
వ్యర్థమగును. 

మరియు శరీరియగు నాత్మకు దేహములు కర్మఫలానుభవముకొరకని శాస్త్రముచేం 
జెప్పబడినవనుట గూడ నుచితము గాదు. “కర్మఫలానుభవముకొరకు” అను పదము మూల 
శ్లోకమునందు లేనందున. 


మరియు ప్రమాణములన్నిటిలో ప్రత్యక్షప్రమాణము బలవత్తర మయినది. దేహములు 
గాని దేహములయందలి వినాశ స్వభావముగాని ప్రబల ప్రమాణమగు ప్రత్యక్షముచే సిద్ధమగు 
చుండ నీవిషయము శాస్త్రముచేం జెప్పబడిన దని రామానుజులు ప్రాసికొనుట వ్యర్థముగాన 
నసమంజసము. 18 

శ్లో॥ య ఏనం వేత్తి హంతారం యశ్చైనం మన్యతే హతమ్‌ । 

ఉభౌ తౌ న విజానీతః నాయం హన్తి న హన్యతే ॥ 19 

ఆత్మ నిర్వికారుడు, నిత్యుడు అను నర్ధమునందు ప్రమాణములగు. 
“హన్లా చేన్మన్యతే హన్తుం హతశ్చేన్మన్యతే హతం” “న జాయతే మియతే వా విపశ్చిన్నాయం 
కుతళ్చిన్న బభూవ కశ్చిత్‌” అను బుగ్నన్రములయొక్క అర్థమును భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు 
అర్జునున కుపదేశించుచున్నాడు. అందు “య ఏవం వేత్తి” అను శ్లోకముచే ప్రథమ మంత్రార్ధము 
వివరింపబడుచున్నది. ఎవడు ఈ యాత్మను జంపువానినిగా దెలిసికొనుచున్నాడో యెవడీ 
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యాత్మను చంపబడువానినిగా తెలిసికొనుచున్నాడో వారిద్దబు తెలియని వారలే. ఆత్మ యొకరిని 
జంపదు, మరియొకరిచే దాను చంపబడడు. అని శ్లోకమున కన్వయము. ఇదమ్చత్యయ 
విషయమగు దేహమునకు చావు (నాశము) కలుగగా దేహాత్మలకు భేదము తెలియకుండుటచే 
అహ॥మ్రుత్యయ విషయమగు నాత్మను గురించి ఆత్మ చంపువాడనియు, ఆత్మ చంపబడు 
వాడనియును యెవరు దెలిసికొనుచున్నారో వారిద్దరు యేమియు తెలియనివార లని యర్థము. 
ఆత్మ హననక్రియకు కర్తగాని, కర్మగాని కాదు. (ఆత్మ చంపుటకు కర్తగాని, కర్మగాని కాడు) 
తానొకరిని చంపుట, మరియొకరిచే దాను చంపబడుట అను వికారములు నిర్వికారుడగు 
నాత్మయంద దుండనేరవు. చేతగత్తి బూనిన బలముగల దేహమే దుర్చలమగు మరియొక 
దేహమును జంపుచున్నది. దుర్చలమగు నాదేహమే బలముగల మరియొక దేహముచేం 
జంపబడుచున్నది. కావున చంపుట చంపబడుట యనునవి దేహధర్మములుగాని, యాత్మధర్మములు 
గావు. అజ్ఞానులు దేహధర్మములను ఆత్మయందారోపించి వ్యవహరించు చున్నారు. అదెట్లనగా 
వ్యాధిగ్రస్తుడగు పురుషుడు తన శరీరముయొక్క ధర్మమగు కృశత్వమును (చిక్కిపోవుటను) 
ఆత్మయం దారోపించుకొని (అహం కృశః) నేను చిక్కిపోతి నని వ్యవహరించు చున్నాడు. 
అటువలెనే యని భావము. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజ లిట్లనిరి. నిత్యుడు నిర్వికారుడు నగు నాత్మను 
గురించి హననహేతువగు (చంపుటకు కారణమగు) మరియొకనిని యెవడు తెలిసికొనుచున్నాడో, 
యెవడు యెదియో యొక కారణముచే నీ యాత్మను హతుడయినవానినిగా దెలిసికొనుచున్నాడో 
వారిరువురు దెలియని వారలు అని. 


ఇయ్యది అసమంజసము. మూలశ్లోకమునందు “ప్రతి, కమ్‌, అపి” అను మూడు 
పదములు లేవు. రామానుజులు జెప్పిన యర్శమునందు యీ మూడు పదములును 
అధ్యాహారము జేసికొనవలయును. ఇది యొక దోషము. “ఏనం హన్నారం” అని స్వరసముగా 
గనబడుచున్న సామానాధికరణ్యమునకు “ఏనమృతిహన్తారం” అని జెప్పినచో భంగము గలుగును. 
ఇది యొక దోషము. మరియు రామానుజులు “హన్లారం” అనగా “హననహేతుం” (చంపుటకు 
కారణము) అని జెప్పిరి. ఇయ్యది యత్యన్తాసంగతము. హనధాతువుకంటె కర్రర్ధమునందు 
విధింపబడిన త్వప్రత్యయము వలన హననహేతు వను అర్థము లభింపదు. హననహేతువను 
పదమునకు హనన కర్త యని యర్థమును జెప్పినచో నయ్యది వక్రమార్గమగును. అట్లే “కేనాపి 
హేతునా హతం” యేదియో యొక కారణముచే హతుడు అని జెప్పుట గూడ నుచితము 
గాదు. హనధాతువుకంటె కర్మార్థముందు విధింపబడిన క్రప్రత్యయమునకు కర్రాకాంక్షయే 
గలుగుచుండగా తన్నివృత్తికొరకు “కేనాపి కర్రా” (ఒకానొక కర్తచే) ననియే జెప్పవలయును 
గాని “కేనాపి హేతునా” (ఏదియో యొకకారణముచే) అని జెప్పుట సమంజసము గాదు. 
కారణరూపార్థమును, ఫలరూపార్థమును జెప్పునటువంటి హేతు శబ్దమునకు కర్భరూపార్థమును 
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జెప్పుట అప్రమాణమగును. 


మరియును అట్లే రామానుజులు మూలశ్లోకముయొక్క తురీయ పాదము నందలి 
“నాయం హన్తి” అను వాక్యమునకు - “అయమాత్మా హననహేతుర్న భవతి” ఈ యాత్మ 
చంపుటకు కారణముగాదు అని యర్థమును జెప్పిరి. ఇదియును అసంగతమే యగుచున్నది. 
తిబన్తమగు “హన్తి” యను పదము హసనక్రియా కర్తను జెప్పునుగాని హననహేతువును 
జెప్పదు. హననకర్త యనగా హననక్రియాశ్రయుడని యర్థము. ఆఖ్యాతకు ఆశ్రయత్వ మర్థమని 
సిద్ధాన్త్వము. “రామో బాణేన రావణం జఘాన భార్యాపహారిత్వాత్‌” (రాముడు భార్య నపహరించి 
నందువలన రావణుని బాణముతోం జంపెను) అను వాక్యము కలదు. హనన మనునది 
(చంపుట యనునది) క్రియ, రాముడు కర్త, బాణము కరణము (సాధనము), భార్యాపహరణము 
హేతువు. రావణుడు కర్మ యనునది లోక ప్రసిద్ధము. ఇట్టి వాక్యములయందు కర్త వేరు, 
హేతువు (కారణము) వేరనునది సుస్పష్టము. గనుక “హన్తి” యను పదమునకు హనన 
కర్తయనియే జెప్పవలయును గాని, హనన హేతువని జెప్పుట యుచితము గాదు. అందువలన 
“నాయం హన్తి” యను వాక్యము కర్రర్థమునందు విధింపబడిన తిప్పత్యయము వలన ఆత్మకు 
హననకర్శత్వమునే నిషేధించును గాని హనన హేతుత్వమును నిషేధింపదు. ఇట్టితరి “నాయం 
హన్తి” అను వాక్యముచే రామానుజులు ఆత్మకు హననహేతుత్వమును ఎట్లు నిషేధించిరో 
తెలియకున్నది. 


మరియు రామానుజ భాపష్యమునకు వ్యాఖ్యానమును రచించుటలో వేదాన్తదేశికులు 
ఇచ్చోట “అత్ర ప్రత్యయస్య హేతుమాత్రవివక్షా” తిఫప్రత్యయము హేతుత్వార్థమును జెప్పదలంపుతో 
ప్రయోగింపబడినది. అని వ్రాసిరి. అదియును అయుక్తము. ఏలయన వ్యాసున కట్టి వివక్ష 
గలదని కల్పించుటలో ప్రమాణము లేనందువలనను, తిప్ప్రత్యయమునకు ప్రసిద్ధమగు కర్తర్ధమును 
విడచి, అప్రసిద్ధార్థమును కల్పించుటలో ప్రమాణము లేకుండుట వలనను, లోకమునం 
దేమూఢుడును తాను హనన హేతువని తలచడు. తాను హననక్రియకు (అనగా చంపుటకు) 
కర్త యనియే తలచును. గనుకనే, 'నేను శత్రువును జంపితిని అని లోక వ్యవహారము. 
హననహేతువులు మాత్రము ధనరాజ్యాదులు. ధనకాంక్షచేతనో, రాజ్య కాంక్షచేతనో లోకమునం 
దొకరి నొకరు జంపుకొనుట ప్రసిద్ధము. గనుక ఆత్మ, హననహేతువు గాడని యుపదేశించుటగూడ 
వ్యర్థము. 

ఓయి! “ఆత్మార్థం రిపూన్‌ హన్తి” అని లోకములో ప్రయోగము కలదు. అచట 
రిపుహననమునకు, అనగా శత్రునాశమునకు ఆత్మకారణమని తెలియుచున్నది. గనుక ఆత్మ 
హననహేతువు గావచ్చు నన్నచో నది యుక్తముగాదు. అచట ఆత్మార్థమనగా తనయొక్క 
సుఖాదిప్రాప్తికొరకని యర్థము. అట్లుగానిచో హనన క్రియాశ్రయ మగు ఆత్మయందు 
హననహేతుత్వమే సంభవింపదు. ఒకవేళ “ఆత్మార్థే పృథివీం త్యజేత్‌” (తనకొరకు పృథివినయినను 


74 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


విడువవలయును) అను ప్రయోగములవలన ఫలత్వరూపమగు హేతుత్వము (కారణత్వము) 
ఆత్మకు నతికష్టముచే లభించినను, కారణత్వరూపమగు హేతుత్వము మాత్రము ఆత్మకు యెచ్చటను 
సంభవింపదు. మీరు (రామానుజులు) “నాయం హన్తి” అను వాక్యముచే కారణత్వరూపమగు 
హేతుత్వమునే నిషేధించుచున్నారు. నిషేధ మెప్పుడును ప్రసక్తిపూర్వకము. కర్భత్వాశయ మగు 
నాత్మయందు హేతుత్వమెన్నటికి ప్రసక్తించదు గాన నిషేధము వ్యర్థమగును. “ఆత్మనా పుత్ర 
ముత్సాద యతి” (తనచే కుమారుని పుట్టించుచున్నాడు) ఇత్యాది ప్రయోగముల యందు 
పుత్రోత్సాదన హేతుత్వము ఆత్మకు గనుపడుచున్నందున ఆత్మకు కారణత్వరూపమగు హేతుత్వము 
సంభవింపవచ్చునని యనరాదు. అచట ఆత్మశబ్దమునకు దేహము అర్థము గాని యాత్మగాదు. 
తృతీయావిభక్తికి కరణత్వ మర్థము గాని, హేతుత్వము అర్థము గాదు. గనుక కర్తయగు ఆత్మకు 
హేతుత్వము యెంత మాత్రము పొసగనేరదు. 

మరియు “హనాచేన్మన్యతే హన్తుం హతశ్చేన్మన్యతే హతమ్‌” అను కఠవల్లీ వాక్యము 
యీ శ్లోకముతో నన్వయించిన దని రామానుజులు గూడ నంగీకరించిరి. ఆ యుపనిషద్వాక్యము 
నందలి “హన్లా” అను పదమునకు హనన కర్తయని యర్థమా? లేక హనన హేతువని యర్థమా? 
(హనన కర్తయనగా చంపువాడని యర్థము. హనన హేతువనగా చంపుటకు గారణ మని 
యర్థము.) అందు రెండవ పక్షము పొసగదు. ఏల యన, లోకములో చంపువానికి చంపుద 
మను బుద్ధి యుదయించును గాని చంపుటకు కారణమగు దానికి చంపుదమను బుద్ధి పుట్ట 
ప్రసక్తియే యుండదు. (అనగా హననకర్తకు హననబుద్ధి యుదయించును. గాని హనన 
వాతువునకు హననబుద్ది పుట్టు ప్రసంగమే లేదు.) ఉపనిషత్తునందు “హంతుం మన్యతే” అని 
హననబుద్ధి పుట్టునట్లు చెప్పబడినది. ఆ హననబుద్ధి నేను వీనిని జంపుదునని హననకర్తకు 
బుట్టుట యుచితముగాని, హననహేతువునకు బుట్టుట ఉచితముగాదు. గనుక మొదటి పక్షమే 
యాశ్రయింపవలయును. అనగా శ్రుతిగతమగు “హన్లా” అను పదమునకు హననకర్త యనియే 
యర్థమునుం జెప్పవలయును. గనుక మూల భూతమగు (శ్రుతి యందలి హన్ఫశబ్దమున కేది 
యర్థమో ఆ యర్థమే గీతాశ్లోకము నందలి హన్ఫశబ్దమునకు గూడ జెప్పవలయును గాని వేరు 
అర్థమును జెప్ప వీలు లేదు. ఆ శ్రుత్యర్థమే యీ గీతాశ్లోకమునందు కూర్చబడుటవలన. 
గనుక హన్త యను పదమునకు హనన హేతువని యర్థమును జెప్పుట [శ్రుతివిరుద్ద మగుచున్నది. 


మరియ, రామానుజులు “హన్తి” యను పదమునకు జెప్పిన హననహేతువను అర్థము 
పాణిన్యనుశాసనమునకు విరుద్దమగుచున్నది. “లః కర్మణిచ భావే చాకర్మకేభ్యః” అని 
పాణిన్యనుశాసనము. సకర్మకధాతువులకంటె కర్మార్థమునందు, కర్ర్తర్ణమునందును, 
అకర్మకధాతువులకంటె కర్మార్థమునందు, భావార్థమునందును లకార ప్రత్యయములు వచ్చునని 
దీని యర్థము. గనుక లాదేశములగు తిబాది ప్రత్యయములు, కర్రర్ధమును, కర్మార్థమును, 


భావార్థమును బోధించుటయందు విధింపబడినవి గాని హేత్వర్థమునందు విధింపబడుటలేదు. 
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గనుక “హన్తి” యను పదము నందు తిప్ప్రత్యయము వలన హనన హేతు వను అర్థము 
లభించుచున్న దనుట యసంగతము. అట్లే 'తృన్‌, తృచ్‌ ప్రత్యయములు కర్రర్థమునందు 
విధింపబడినవి గాని హేత్వర్థమునందు విధింపబడలేదు. అందువలన “హన్లారం” అను 
పదమునకు తృచ్‌ ప్రత్యయము వలన హననహేతువని యర్థమును జెప్పుటగూడ పొసగదు. 
మరియు వ్యుత్పత్తివాదమునందు ఆఖ్యాతకు ఆశ్రయత్వము అర్థమని నిర్ణయింపబడినది గాని 
హేతుత్వము అర్థమని జెప్పలేదు. గనుక ఆత్మ హననహేతువని యర్థమును జెప్పుట వ్యుత్పత్తివాద 
సిద్ధాన్తమునకు విరుద్ధమగును. గాక ప్రస్తుత సందర్భమున ఆత్మ హననకర్త గాడని కృష్ణుడు 
ఉపదేశించుట యుచితముగాని హననహేతువు గాడని యుపదేశించుట యుచితముగాదు, 
ప్రత్యుత వ్యర్థము. కావున నీ పై హేతువలచే నిచట రామానుజ భాష్య మత్యంతాసమంజసము. 
దాని తోక నంటి నడచిన వేదాన్తదేశికుల తాత్సర్యచగ్టికావ్యాఖ్యానము నట్లే. 19 
శ్లో న జాయతే మియతే వా కదాచి - న్నాయం భూత్వా భవితా వా న భూయః । 
అజో నిత్యశ్శాశ్వతోల_ యం పురాణో - న హన్యతే హన్యమానే శరీరే ॥ 20 


అ. ఆత్మ యొవ్విధముగా నిర్వికారుడు? అను శంక కలుగగా అందుకు సమాధానముగ 
ద్వితీయ మన్రమును ఉపన్యసించుచున్నారు. “న జాయతే మ్రియతే వా” అను శ్లోకముచే- 

(జాయతే, అస్తి, వర్ధతే, విపరిణమతే, అపక్షీయతే, నశ్యతి) పుట్టుట, ఉండుట, 
వృద్దినొాందుట, వివరిణామమును జెందుట, కృశించుట, నశించుట అను నారును 
భావపదార్థముల యొక్క వికారములు. దృష్టాంతము ;- దేహము పుట్టుచున్నది. పుట్టిన 
తరువాత అస్తి కలదని సత్తను పొందుచున్నది. పిదప వృద్ధినొందుచున్నది. తరువాత నొడలు 
ముడుతలు పడుట, వెంట్రుకలు నెరయుట, అను పరిణామ దశను బొందుచున్నది. తరువాత 
కృశించుచున్నది. తదుపరి కనుపింపకుండ పోవుచున్నది (నశించుచున్నది). ఈ వికారములు 
ఆరున్ను ఆత్మయందు లేవు. గాన ఆత్మ వికారరహితుడని ఫలితార్థము. 


“న జాయతే” అను పదమువలన జన్మలక్షణమగు మొదటి వికారము ఆత్మకు లేదని 
నిషేధింపబడినది. “న మ్రియతే” అను పదముచే నాశమను ఆరవ వికారము ఆత్మయందు 
లేదని నిషేధింపబడినది. ఈ యాత్మ కొంతకాలముండి తరువాత కొంతకాలమునకు తిరిగి 
ఉండకపోవువాడు గానందున ఆత్మయందు నాశవికారము లేదని యర్థము. పుట్టీ కొంతకాలము 
నకు నాశమును జెందువాడు గాడని భావము. లోకములో దేవిది పదార్థములు పుట్టి 
కొంతకాలమునకు నాశమును జెందుచున్నవి. అందువలన అయ్యవి మరణించుచున్నవని 
లోకులచే జెప్పబడు చున్నవి. శశశ్చంగము (కుందేటి కొమ్ము), ఆకాశ పుష్పము మొదలగునవి 
మొదట పుట్టి తరువాత కొంతకాలమునకు కనుపింపకుండ పోవునవి (నాశము జెందునవి) 
గావు. గాన వాటికి నశించినవను వ్యవహారము లేదు. (గగనకుసుమాదులు చనిపోయినవి 
అను వాడుక లోకములో లేదని భావము). 
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ఓయి! “న జాయతే మియతే వా కదాచిత్‌” అను మొదటి పాదము నందు 
వినబడుచున్న ఒకే నజ్‌ను....జాయతే, మయతే అను రెండు క్రియలతో ప్రత్యేకముగా 
అన్వయించినచో వివక్షితార్థము సిద్ధించుచున్నది. “నాయం భూత్వా భవితా భూయః” అను 
వాక్యమంత్రముచే ద్వితీయపాదముయొక్క వివక్షితార్థము లభించుచున్నది. ఇట్లుండ రెండవ 
పాదమునందు “వా, ని అను రెండు శబ్దములు వ్యర్థములు గదా యని యాక్షేపము. 
ఇందుకు సమాధానము రెండవ పాదము నందలి “వా, ని అను శబ్దద్వయముచే “అయమ్‌ 
న భూత్వా భూయః భవితా చని ఈ యాత్మ ముందు ఉండక, తిరిగి కొంతకాలమునకు ఉ 
ండగలవాడు కాడు అని మరియొక అన్వయము లభించును. ఈ శబ్దద్వయము లేనిచో నీ 
రెండవ అన్వయము లభింపదు. గనుక ద్వితీయపాదమునకు రెండు విధముల అన్వయము. 
“అయమాత్మా భూత్వా భూయః అభవితా ని అనియు, “అయమాత్మా అభూత్వా భూయః 
భవితా చ ని అనియును. ఈ యాత్మ ఉండి తిరిగి కొంతకాలమునకు ఉండనివాడు గాడు 
అని మొదటి యన్వయమునకు అర్థము. ఈ యాత్మ ముందు ఉండక కొంతకాలమునకు ఉ 
ండగలవాడు గాడు అని రెండవ యన్వయమునకు అర్థము. ఈ రెండువిధములగు 
అన్వయములకు దేహాదులే వ్యతిరేక దృష్టాన్తములు. అందు మొదటి యన్వయమునకు 
దృష్టానము యింతకు మున్ను వివరింప బడినది. రెండవ యన్వయమునకు దృష్టాన్తము 
చూపబడుచున్నది. ఘటాది పదార్థములు ముందు ఉండక తిరిగి కొంతకాలమునకు ఉనికిని 
పొందుచున్నవి. గనుక ఘటాదులకు ప్రాగభావము గలదు. అందువలన ఘటాదులు పుట్టుచున్న 
వని చెప్పబడుచున్నవి. ఆత్మకు ప్రాగభావము లేదు. కావున ఆత్మ పుట్టుట లేదు. పుట్టనందున 
ఆత్మ అజుడనబడుచున్నాడు. మరణము లేనందున ఆత్మ నిత్యు డనబడుచున్నాడు. 

ఇట్లు ఆద్యన్తములగు జన్మ నాశ వికారములు రెండు నిషేధింపబడి నందున 
మధ్యస్థములగు నాల్లు వికారములు గూడ నిషేధింపబడినట్లె. అయినను వాటిని గూడ శబ్దతః 
నిషేధింపవలె నను తాత్పర్యముతో జెప్పుచున్నాడు. “శాశ్వతో£_యం పురాణ” అని “యద్వా” 
షడ్భావ వికారములకంటె భిన్నములగు యౌవనాది వికారములు గూడ ఆత్మకు లేవని 
నిషేధించుచున్నారు. “శాశ్వతోత యం పురాణ” అని. 


మధ్యనుండు నాలుగు వికారములలో శాశ్వత పదముచే, నే వికారము నిషేధింపబడు 
చున్నదనగా, చెప్పుచున్నారు “శాశ్వతః” అని. శశ్వత్‌ భవః శాశ్వతః అను వ్యుత్పత్తిచే నెల్లపుడు 
ఒకే రూపముతో నుండువాడు శాశ్వతుడు. ఆత్మ శాశ్వతుడుగాన (యెల్లపుడు నేకరూపముతో 
నుండువాడు గాన) అపక్షయ వికారము లేదు. లోకములో అపక్షయము రెండు విధములు. 
స్వరూప ప్రయుక్తము, గుణ ప్రయుక్తము అని. అందు శరీరమునకు ముసలితనమువలన 
గలుగు నపక్షయము స్వరూప ప్రయుక్తము. అనేక రంగులు గల వస్త్రమునకు సంభవించు 
నపక్షయము నీల పీతాది గుణక్షయము వలన కలుగును గాన గుణప్రయుక్తము. ఆ రెండు 


ద్వితీయాధ్యాయము u 


విధములగు నపక్షయమున్ను ఆత్మయందు లేదు. ఆత్మ నిరవయవుడగుటవలన స్వరూప 
ప్రయుక్తమగు, నపక్షయము లేదు. నిర్గుణుడగుటవలన గుణక్షయమువలన కలుగు అపక్షయము 
లేదు. అపక్షయముకంటె విపరీతమగు వృద్ధి రూపమయిన వికారము నిషేధింపబడుచున్నది. 
“పురాణఃి అను పదము వలన మొదటనున్న అవయవములకంటె క్రొత్త యవయవములు 
చేరినందున ఎవడు ఉపచితుడగుచున్నాడో వాడు వృద్ధి నొందుచున్నాడనియు, క్రొత్తవాడనియు, 
లోకులచే జెప్పబడుచున్నాడు. ఇట్టివాడు వృద్ధినొందుచున్నాడని చెప్పబడును గాని క్రొత్తవాడని 
చెప్పబడడని యందురేమో? అట్లుగాదు. దేవదత్తుడు చిన్నతనమున జూచిన యజ్ఞదత్తుని 
యౌవన దశయందు మరల జూచి యెవడు వీడు? క్రొత్తగా నున్నాడే? అని యనుకొనుట 
లోకట్రసిద్ధము. గనుక ఈ ఆత్మ “పురాపి+నవ ఏవ” - పూర్వముగూడ క్రొత్త వాడే. పూర్వము 
కంటె యిప్పుడు ఆత్మకు నూతనత్వము లేనందున, ఆత్మకు వృద్ధి వికారము లేదని భావము. 
ఇందుకు గూడ నిరవయవత్వమే హేతువు. అవయవములు లేని యాత్మకు, మరికొన్ని 
యవయవములు చేరినందున గలుగు వృద్ధి యసంభవమని భావము. 


ఇట్లు మూడు పాదములు వివరించి నాల్గవ పాదము వ్యాఖ్యానము జేయబడుచున్నది. 
“న హన్యతే” అని ఇచట “హన్యతే” అను పదమునకు “మియతే” (మరణించుచున్నాడు) అని 
యర్థమును జెప్పినచో, మొదటి పాదమునందలి “మియతే” అను పదముతో పునరుక్తమగును. 
తద్దోషపరిహారము కొరకు నిచట హనధాతువు విపరిణామార్థమని గ్రహింపవలయును. ధాతువుల 
కనేకార్థము లుండుటచే నయ్యది యుక్తము. కావున “న హన్యతే” అనగా “న విపరిణమతే” 
అని యర్థము. అనగా “న విపరిణమతే” అని నిశ్చయార్థము. (చావడు అనగా విపరిణామమును 
జెందడని భావము.) “న హన్యతే” అనుచోట గాని “న విపరిణమ్యతే” అనుచోటగాని 
య॥క్రత్యయము కర్రర్థకము గాని కర్మార్థకము గాదు. కర్మార్థము యిచట నిష్టలము, 
ప్రకృతాసంగతమును. అందువలన కర్రర్థమునందే యక్‌ప్రత్యయము ఆర్షప్రయోగ మగుటవలన 
సాధువగుచున్నది. 


ఓయి! “న జాయతే” “న మియతే” “శాశ్వతః” “పురాణఃి “న హన్యతే” అను 
పదములవలన జన్మము, నాశము, అపక్షయము, వృద్ధి, వివరిణామము లను అయిదు 
వికారములే నిషేధింప బడినది. గాని “అస్తిత్వ మను ఆరవ వికారము నిషేధింపబడలేదు 
గదా. షడ్భావ వికారములు ఆత్మకు లేవని యీ శ్లోకము నిషేధించుచున్న దని జెప్పు టెట్లు?” 
అని యాక్షేపము. 

సమాధానము : “అయమాత్మా భూత్వా అభవితా న” అను వాక్యముచే గాని, “అభూత్వా 
భవితా న” అను వాక్యముచే గాని అస్తిత్వ వికారము నిషేధింపబడుచున్నది. భవన మనగా 
సత్త - అనగా అస్తిత్వము. గనుక షడ్భావవికారము లని లోకములో ప్రసిద్ధి జెందిన వస్తువికారము 
లెవ్వియు ఆత్మకు లేవు గాన ఆత్మ అవిక్రియు డని యర్థము. 20 
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శః వేదావినాశినం నిత్యం య ఏనమజమవ్యయమ్‌ । 
కథం స పురుషః పార్థ! కం ఘాతయతి హన్తి కమ్‌ ॥ 21 
అ. “య ఏనం వేత్తి హన్లారమ్‌” అను శ్లోకముచే ఆత్మ నిర్వికారు డని ప్రతిజ్ఞ జేసి, 
“న జాయతే మ్రియతే వా” అను శ్లోకముచే నాత్మ నిర్వికారు డగుటకు జన్మాది షడ్భావ 
వికారములు లేకుండుట కారణమని వివరించి ప్రకృత విషయమును ముగింపుచున్నారు. 
“వేదావినాశినమ్‌” అను శ్లోకముచే- 


ఇందు అవినాశు డనగా నాశమను వికారము లేనివాడని యర్థము. నిత్యుడన 
విపరిణామ వికారము లేనివాడని యర్థము. గనుక అవినాశి, నిత్య పదములకు పౌనరుక్ష్యము 
లేదు. అజు డన జన్మవికారము లేనివాడు. అవ్యయు డన నపక్షయ వికార రహితుడు. కావున 
నీ శ్లోకమున “అవినాశి, నిత్య, అజ, అవ్యయ శబ్దములచే నాశ, విపరిణామ, జన్మాపక్షయము 
లను నాలుగు వికారములు నిషేధింపబడుచున్నవి. దీనిచే జన్మపూర్వకమగు అస్తిత్వ వికారము, 
నాశమే ఫలముగా గల వృద్ధివికారమున్ను నిషేధింపబడి నట్లగుచున్నది. కావున నిట్లాత్మ 
షడ్భావ వికారములు లేనివాడని దెలిసికొనిన పురుషుడు యెవనిని జంపును? యెవనిని జంప 
డ్రైరేపింపును? ఎవనిని జంపడు ఎవనిని జంప (ేరేపింపడు. “హన్తి” యను చోట 
హనధాతువునకు హననక్రియ యర్థము. దానిపైనుండు తిప్ప్రత్యయమునకు కర్రత్వ మర్థము. 
కావున “హన్తి” యనగా హననకర్త (చంపువాడు) యని యర్థము. “మాతయతి” 
హనధాతువుకంటె (్రేరణార్థమునందు ణిచ్‌ ప్రత్యయము చంపువానిని ప్రేరేపింపువాడు అని 
యర్థము. “కం హన్తి” “కం ఘాతయతి” అను రెండు వాక్యముల యందును కిం శబ్దము 
ఆక్షేపార్థకము. అందువలన నెవ్వనిం జంపడు. యెవనినిం జంప ఢ్రేరేపింపడు అని యర్థము 
లభించును. ఈ రెండు వాక్యములయందును కిం శబ్దము ప్రశ్నార్థకము గాని హేత్వర్థకము 
గాని; యేల గాకూడదు? ఆక్షేపార్థక మని యేలం జెప్పవలెను - అని యనరాదు. ఆత్మజ్ఞాని 
యే (ప్రాణిని జంపుట సంభవింపదు - గాన ప్రశ్నార్థకము గాదు. ఏ హేతువుచే జంపుచున్నాడు 
“కేన హేతునా హన్తి” అని హేత్వర్థము నాశయించినను హేతువును గురించి 
ప్రశ్నించినట్లయినందున ప్రశ్నార్థకముతో సమానమగును గాన నదియును పొసగదు. “కం 
హన్తి, కం ఘాతయతి” యను వాక్యములచే హననడక్రియ (ప్రేరణ క్రియలు మాత్రమే 
నిషేధింపబడినందున నాత్మజ్ఞానికి తదరిక్తములగు స్తుతి నిన్టాది క్రియలన్నియు గలవని 
యనుకొనరాదు. హనన, ప్రేరణ క్రియానిషేధము దృష్టాన్తముకొరకు జెప్పబడినది. కావున నీ 
రెండు క్రియలు లేనట్లు ఆత్మజ్ఞానియందు సర్వకర్మములు లేవనియే ప్రకరణార్థము. 

ఓయి! విద్వాంసునకు సర్వకర్మములు లేవని నిషేధించుటలో కృష్ణుడభి ప్రాయ పడిన 
కారణమేమి? ఆత్మ అవిక్రియు డను కారణమువలన నాత్మజ్ఞానికి సర్వకర్మములు నిషేధించె 
ననినచో నయ్యది పొసగదు. అవిక్రియత్వ మనునది యాత్మ ధర్మము. విద్వాంసుని ధర్మము 
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గాదు. ఆత్మ వేరు, ఆత్మజ్ఞాని వేరు. అవిక్రియమగు స్థాణువును దెలిసికొనిన వానికి యేకర్మము 
సంభవింపక నుండుటలేదు. కావున నాత్మ జ్ఞానికి సర్వకర్మ నిషేధము యుక్తమని యాక్షేపము. 
సమాధానము :- ఆత్మను దెలిసికొనినవాడు ఆత్మస్వరూపుడే కాని స్థాణువును దెలిసికొనినవాడు 
స్థాణురూపుడు గాడు. కావున నాత్మ నిర్వికారు డయినందున నాత్మజ్ఞానిగూడ నిర్వికారుదే 
యగును. గనుక దృష్టాన్త థర సకలా సామ్యము లేదు. లోకమునందు ఆత్మానాత్మ లను 
పదార్థములు రెండు. అందు అనాత్మపదార్థము జడమగుట వలన దాని కెవ్విధమగు జ్ఞానమున్ను 
లేదు. ఇక పరిశేషన్యాయమున ఆత్మపదార్థ మొక్కటియే చేతనమగుటవలన జ్ఞానము కలదగు 
చున్నది. కావున నాత్మకు నాత్మజ్ఞానికిని భేదము లేదు. ఆత్మస్వరూపుడగు నాత్మజ్ఞాని నిర్వికారు 
డగుటవలన నతనికి సర్వకర్మాసంభవము యుక్తము; గనుకనే శ్రీ కృష్ణుడు “కథం స పురుషః 
పార్థ” యని సర్వకర్మములను ఆక్షేపించి యున్నాడు. 

నిర్వికారుడగు నాత్మయందు విద్వత్తారూప మగు వికారమెట్లు సంభవించునని 
యనరాదు. శబ్దస్పర్శరూపరసగన్టము లను విషయములను తదాశయము లగు ఘటాది 
పదార్థములను, చక్షురాది బాహ్యేన్టియములద్వారా బహిర్గతమగు నంతఃకరణవృత్తిచే దెలిసికొని 
నిర్వికారు డగు ఆత్మ (దాను వేరు, బుద్ధివృత్తి వేరు) అను జ్ఞానము లేకున్నను, అజ్ఞానముచే 
(దానే దెలిసికొనినవాడని ప్రమాతయని లోకులచే నెట్లు గల్పింపబడుచున్నాడో నట్లే అసత్యరూప 
మయినట్టియు, విద్యాత్మకమగు “నేను బ్రహ్మను అను బుద్ధివృత్తిచే పరమార్థముగ నిర్వికారుడగు 
నాత్మ బ్రహ్మాకారముగా పరిణమించిన బుద్ధివృత్తి వేరు తాను వేరు అను జ్ఞానము లేనందువలన 
విద్వాంసు డని గల్పింప బడుచున్నాడు. శబ్దస్పర్భాది విషయములను (గ్రహించు బుద్ధివృత్తితో 
తాదాత్మాధ్యాసము వలన నాత్మకు విషయములను (గ్రహించుట యను ప్రమాతృత్వ మెట్లు 
సంప్రాప్త మయ్యెనో నట్లే 'నేను బ్రహ్మను” అను విద్యా రూప మగు బుద్ధివృత్తితో తాదాత్మాధ్యాసముచే 
నాత్మకు విద్వత్వము (ప్రాప్తించెనని ఫలితార్థము. ఆధ్యాసిక మగు నిట్టి బుద్ధివృత్తిసంబంధముచే 
నాత్మకు నెట్టి వికారమున్ను కలుగదు. 

విద్వాంసునకు సర్వకర్మలు సంభవింప వని జెప్పినందున “జ్యోతిష్టోమేన స్వర్గకామో 
యజేత” ఇత్యాది శాస్త్రవిహితములగు కర్మలు విద్వాంసునకే నని కృష్ణుని యభిప్రాయ మయినట్లు 
స్పష్ట మగుచున్నది. అట్లే “ఆత్మావారే (ద్రష్టవ్యః” ఇత్యాది శాస్త్రముచే విధింపబడిన విద్యగూడ 
కర్మలవలె నవిద్వాంసునకే విధింపబడినదని యనరాదు. అవిద్వాంసునకు అనుష్టింప దగిన 
కర్మ లుండుట వలన శాస్త్రము అవిద్వాంసునకు కర్మలను విధించినది. విద్వాంసునకు అనుష్టింప 
దగిన కర్మలు లేనందున శాస్త్రము విద్వాంసునకు విద్యను విధించినది. కావున శాస్త్ర విహితము 
లగు కర్మలన్నియు నవిద్వాంసున కనియు, శాస్ర్రవిహితమగు విద్య విద్వాంసున కనియును 
నియమ మంగీకరింప వలయును. కనుకనే భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు “జ్ఞానయోగేన 
సాంఖ్యానాం” అని విద్వాంసునకు విద్యను విధించి యున్నాడు. 
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నేను కర్తను, నేను భోక్తను, నాకీపని చేయదగినది, అను జ్ఞానము గల యవిద్వాంసునకు 
“అగ్నిహోత్రం జుహోతి” ఇత్యాది వాక్యార్థ జ్ఞానము గలిగిన వెంటనే అనేక పరికరములను 
సంపాదించుకొని యనుష్టింప దగిన అగ్నిహోత్రము మొదలగు కర్మ గలదను జ్ఞానము 
కలుగుచున్నది. అట్టి జ్ఞానముచే నవిద్వాంసుడా కర్మలయందు ప్రవర్తించుచున్నాడు. ఆత్మస్వరూప 
ప్రతిపాదకములగు “న జాయతే మియతే వా” ఇత్యాది వాక్యముల యొక్క యర్థమును 
దెలిసికొనిన విద్వాంసునకు అకర్భత్వ అభోకృత్వజ్ఞానము మాత్రము కలుగుచున్నది కాని యంత 
కంటె వేరు జ్ఞానము కలుగుట లేదు. కనుక విద్వాంసునకు అనుష్టింప దగిన కర్మలు లేవు. 
కర్మలయం దధికారమున్ను లేదు. ఆత్మస్వరూప దర్శమునందు మాత్రమే అధికారము కలదు. 
ఆత్మస్వరూపజ్ఞానము గల విద్వాంసునకు “ఆత్మా వా అరే ద్రష్టవ్యఃి ఇత్యాది వాక్యములచే 
ఆత్మజ్ఞానమును విధింపనేల? యని ప్రశ్నింపరాదు. నేను ఆత్మను. దేహాదు లనాత్మపదార్థములు 
అను వివేక విజ్ఞానమే ఆత్మవిద్య. దీని యందు నేను కర్త ననుకొను యవిద్వాంసు డధికారి 
గానేరడు. మరేమనిన “న జాయతే” ఇత్యాది (శ్రుతులచే జెప్పబడిన ఆత్మస్వరూపమును దెలిసికొనిన 
విద్వాంసుడే యధికారి. కావున ఆత్మస్వరూపజ్ఞానము గలవానికే ఆత్మానాత్మవివేకవిజ్ఞానరూప 
మగు విద్యయం దధికారము గాన విద్వాంసునకు విద్యను విధించుట పిష్టపేషణ మని 
యనరాదు. 


ఎవడు నేను కర్త నని యనుకొనుచున్నాడో వానికి, నాకు యీ పని చేయదగినది 
యను బుద్ధి తప్పక గలుగును. వాడా బుద్ధిచే గర్మలయం దధికృతు డగు చున్నాడు. ఆత్మ 
యెవ్విధమగు వికారములు లేనివాడను జ్ఞానముగల విద్వాంసునకు “కథం స పురుషః పార్థ 
కం ఘాతయతి హన్తికం” అని సర్వకర్మలు నిషేధింపబడినందున యే కర్మయు సంభవింపదు. 
కావున విద్వాంసునకు, ముముక్షువునకు, సర్వకర్మసన్యాసము నందే యధికారము. విద్వాంసునకు 
గూడ ప్రారబ్ధవశమునగాని, లోకానుగహము కొరకు గాని జనక వామదేవాదులకువలె 
కర్మలయందు ప్రవృత్తి కలుగునని శంకింపరాదు. జనకాదులు ముక్తులగుటవలన వారికి 
దేనియందును అధికారము లేదు. అథవా (లేక) అవిద్వాంసుడయినను ముముక్షువగువానికి 
కర్మసంన్యానమునందే యధికారము. సంన్యాసము విద్యాసంన్యాస మనియు, వివిదిషా 
సంన్యాసమనియు రెండు విధము లని శాస్త్రము చెప్పుచున్నది. గృహస్థుడయి కర్మయందు 
ప్రవర్తించి, దారాపుత్రాదులం బోషించుటతో బాధనొందుచున్న వానికి వేదాన్నశవణమననాదులు 
సంభవింపవు. వేదానశవణము లేనిదే ఆత్మజ్ఞానము లభింపదు. కనుక ఆత్మను దెలిసికొనగోరిన 
పురుషుడు సంసారమునుంచి భీతి జెందినవాడగుచు తీవ్రమగు మోక్షేచ్చగలవాడయినచో, 
వెంటనే సంన్యసింపవలయును. “యదహరేవ విరజేత్తదహరేవ ప్రవ్రజేత్‌” అను శ్రుతి యేరోజున 
విరక్తిగలుగునో నారోజుననే సంన్యసింపవలెనని చెప్పుచున్నది. ఈ యర్థమును ప్రకటింప 
దలచియే భాష్యకర్తలు ముముక్షువునకు కర్మసంన్యాసమునందే యధికారమని జిప్పిరి. కావున 
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దీనిచే, నవిద్వాంసుడయినను ముముక్షువు గానివానికే కర్మలయంద దధికారమని 
సిద్ధించుచున్నది. 

పై యర్థమునందు “లోకేస్మిన్‌ ద్వివిధా నిష్టా వురా ప్రోక్తా మయానఘ। జ్ఞానయోగేన 
సాజ్ఞ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌॥1” అను శ్లోకముచే విద్వాంసులకు జ్ఞానయోగమనియు, 
అవిద్వాంసులకు కర్మయోగమనియును విభజించి జెప్పిన భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడే ప్రమాణ 
మగుచున్నాడు. ఇట్లే తృతీయాధ్యాయమునందు గూడ శ్రీకృష్ణుడు “ప్రకృతేః క్రియమాణాని గుణః 
కర్మాణి సర్వశః। అహంకారవిమూఢాత్మా కర్తా౭ హమితి మన్యతేః” అను శ్లోకము వలన 
అతత్వవేత్తలకు కర్మయోగమనియు, “తత్త్వవిత్తు మహాబాహో గుణకర్మవిభాగయోః, గుణాగుణేషు 
వర్తన్త ఇతి మత్వా న సజ్ఞతే” అను శ్లోకమువలన తత్త్వవేత్తలకు జ్ఞానయోగమనియును పై 
విభాగమునే స్పష్టపరచి యున్నాడు. ఇందు రెండవశ్లోకము నందలి “తత్యవిత్తు” అను 
తుకారమువలన పూర్వశ్లోకమగు “ప్రకృతేః క్రియ మాణాని” యనునది, యతత్తవేత్త విషయమని 
స్పష్టమగుచున్నది. “అహంకారవిమూధాత్నాకర్తాహమితి మన్య ” అని యనుట వలన తత్త్వవేత్త, 
నేను కర్తనని యనుకొనడని సిద్ధించుచున్నది. అట్లే పంచమాధ్యాయమునందు గూడ 'సర్వకర్మాణి 
మనసా సంన్యస్యాస్తే సుఖం వళీ। నవద్వారే పురే దేహే నైవ కుర్వన్‌ న కారయన్‌” అను 
శ్లోకముచే శ్రీకృష్ణులు విద్వాంసునకు కర్మాధికారము లేదనియే జెప్పిరి. 

విద్వాంసునకు కర్మాధికారము లేదను విషయమున గొందరు పణ్ణితమ్మన్యు లిట్లు 
చెప్పుచున్నారు. “లోకమునం దెవ్వరికిని, నేను జన్మాది వికార రహితుడను, నిర్వికారుడను, 
కర్భత్వము లేనివాడను, అద్వితీయుడను, అను జ్ఞానమే కలుగదు. ఇట్టి జ్ఞానము కలుగుచో 
సర్వకర్మసంన్యాస ముపపన్న మగును. జ్ఞానమే కలుగదు గాన కర్మసంన్యాసము కుదరనేరదు” 
అని. పండితంమన్యు లనగా తమను తాము పండితుల మని యనుకొనువారు. వారిని లోకులు 
పండితులని యనరని భావము. అపండితులని నిశ్చయార్థము. 


సమాధానము. అది యుక్తము గాదు. “న జాయతే మియతే వా” అను శాస్త్రము 
వలన ఆత్మ నిర్వికారుడు, కర్భత్వరహితుడు; అను జ్ఞానమే కలుగనిచో నింక శాస్తమువలన 
ప్రయోజన మేమి? శాస్త్రము వ్యర్థము గావలసి వచ్చును. పారకిలౌకిక కర్మలను బోధించు 
శాస్త్రమువలన, ధర్మాధర్మములు కలవను జ్ఞానము, కర్మానుష్టాతకు దేహాన్తరసంబంధము గలదను 
జ్ఞానమున్ను యెట్లు కలుగుచున్నదో, అట్లే జ్ఞానకాండవలనగూడ ఆత్మ నిర్వికారుడు, 
కర్భత్వరహితుడు, అద్వితీయుడు అను జ్ఞాన మేల కలుగగూడదు? కనుక లోకములో నేరికిని 
వేదాంతశాస్త్రమువలన నాత్మతత్వజ్ఞానము కలుగ దను వాదము నిస్సారము. 


ఓయి! సర్వకర్మసంన్యాసముకంటె పూర్వము యేరికిని వేదాంతశాస్త్రశవణమునం 


దధికారము లేదు. ఏలనన శాస్త్రశవణమునకు సాధనచతుష్టయసంపత్తి యావశ్యకము. 
సాధనచతుష్టయ మనగా నిత్యానిత్యవస్తువివేకము, ఇహాముత్రార్థఫలభోగవిరాగము, శమాది 


82 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


షట్కసంపత్తి, ముముక్షుత్వమును. ఇందు శమాదిషట్మమునందు “శాంతోదాంత ఉపరతి 
అను డ్రుతివలన “ఉపరతి మనునది యొకటి వినబడుచున్నది. ఉపరత శబ్దమునకు సంన్యాస 
మని యర్థము. గీతలయందు ప్రతి యధ్యాయాంతమునందును “భగవద్గీతా సూపనిషత్లు’ 
అని యుండుటచే గీతాశాస్తము వేదాంతశాస్త్ర మనియే జెప్పవలయును. కావున వేదాంతశాస్త్రమగు 
గీతాశాస్త్రము శ్రవణము జేయుటకు, ఆవశ్యకమగు సాధనచతుష్టయములో సంన్యాసముగూడ 
సాధనముగా జెప్పబడి యున్నందున సంన్యాసము కంటె పూర్వము గీతాశాస్త్రశ్రవణమున 
నధికారము లేదని తేలుచున్నది. ఇక గీతలయందు 'న జాయతే మియతే వా” ఇత్యాదులచే 
ఆత్మతత్వమును దెలిసికొనినవానికే కర్మసంన్యాసము నం దధికారము జెప్పుచున్నాడు భగవంతుడు. 
కావున నిచట సంన్యాసానన్తరము శాస్రోపదేశ మనియు, శాస్రోపదేశానంతరము సంన్యాస 
మనియును పరస్పరాశయదోషము సంభవించుచున్నది. అనినచో నది యుక్తము గాదు. 
గృహస్థులగు జనకాదులయందు గూడ వేదాంతశవణము కనుపించుచుండుటవలన (శ్రుతి 
వేదాంత(శ్రవణమునందు సంన్యాసులకు ముఖ్యాధికారమును జెప్పుచున్నది. అందుచే 
ఆ(శ్రమాంతరములయం దున్నవారికి గాణాధికారము కలదు. యద్వా (లేనిచో) సంన్యాసులకు 
వేదాంత(శ్రవణాదుల యందే యధికారము గాని, మరి యితరములయం దధికారము లేదని 
నియమించుటకు సాధనచతుష్టయములో “ఉపరతి పదము చేర్చబడినది. అథవా (లేనిచో) 
ఉపరతి పదమునకు సంన్యాస మర్థము గాదు. మరేమనిన చిత్తవిక్షేపము లేకుండుట. 
అయ్యది జనకాదులకువలె గృహస్థులకు గూడ సంభవించును. నిజముగ విచారించినచో 
సాజ్ఞాధ్యయనమును జేసి శమదమాది సంస్కారములు గలవానికి వేదాంత శాస్త్రము 
నందధికారమని. “అథాతో ధర్మజిజ్ఞాసా” అను సూత్రముచే ప్రతిపాదింపబడినది. స్వాధ్యాయ 
మనగా వేదము. ఉపనిషత్తులుగూడ వేదమునందే గలవు గాన బ్రాహ్మణునకు బ్రహ్మచర్యా శ్రమము 
నందే వేదాంతశవణము సంపన్న మగుచున్నది. 


వ్యాకరణాదులవలన వేదానములయొక్క యర్థమును ఆపాతతః తెలిసికొను చున్నాడు. 
తరువాత ఆత్మ అవిక్రియు డను జ్ఞానము వానికి గలుగుచున్నద్రి. అట్టి యాపాతబ్రహ్మాత్మజ్ఞానమును 
దృఢపరచుకొనుటకు; (బ్రహ్మోత్మసాక్షాత్మారప ర్యన్తము వేదాన్నశవణమననాదికము కర్తవ్య 
మగుటవలనను, ఆశ్రమానరముల యందు కర్మబాహుల్యముచే ఛవణాదులు సంభవించ 
నందునను, ముముక్షువగు విద్వాంసుడు సంన్యసించి బ్రహ్మనిష్టుడగు గురువును దరిజేరి, 
వేదాన్తశవణమననాదికమునుం జేయుచున్నాడనునది ఘంటాపథము. కనుక సంన్యాస, 
వేదాన్నశవణములకు అన్యోన్యాశయదోషము లేదు. సామాన్యముగా వేదాన్నశ్రవణము జేసిన 
తరువాత ప్రధానముగా వేదాన్నశవణమును జేయవలయునని జెప్పియుండుటవలన 
వేదాన్నశ్రవణమునందు గృహస్థులకు గూడ నధికారమనియు, సంన్యాసులకే యధికారమనియును 
రెండు పక్షములు గలవు. ఈ యవి వేదాన్తశవణము యొక్క సామాన్యవిశేషరూపములచేతనే 
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ప్రవర్తించినవి. ఏ మహానుభావులు ప్రారబ్ద పుణ్యపుంజము వలన ఒక్కమారు వేదాన్నశ్రవణము 
వలననే బ్రహ్మసాక్షాత్మారమును పొందుచున్నారో శుక జనక వామదేవాదులవలె; అట్టివారల 
కెందును అధికారము లేదు. ఆత్మయందధికారము సంభవింపనందున అని గ్రహింపవలయును- 

శాస్తమువలనమాత్ర మటప్రసిద్దార్థ మెట్లంగీకరింపనగునని ప్రశ్నింపరాదు. ప్రత్యక్షాది 
ప్రమాణములకు ప్రసిద్ధముగాని ధర్మాధర్మాదికము, తత్ర్రయుక్తమగు శరీర విశేషపరిగ్రహము 
మున్నగునవి యెట్లాగమప్రామాణ్యమువలన ఆస్తికులచే నంగీకరింపబడుచున్నవో అట్లే శాస్త్ర 
ప్రామాణ్యమువలన ఆత్మగతమగు అవిక్రియత్వాదికముగూడ నంగీకరింపనగునని యింతకు 
మున్నే వివరింపబడినది. 

ఓయి! ధర్మాధర్మస్వర్గనరకాదులు ప్రత్యక్షప్రమాణమునకు విషయములు గాకున్నను 
మనస్సుచే సంకల్పించుటకు, వాక్కుచే జెప్పుటకు సాధ్యమగుచుండుట వలన మనో 
విషయములును, వాగ్విషయములున్ను అగుచున్నవి. అందువలన వాటి యందు శాస్త్రము 
ప్రమాణమగు గాక. “యతో వాచో నివర్తన్తే। అప్రాహ్యమనసా సహ” అను (శుతిచే వాబ్మనస్సులకు 
గోచరుడుగాని బ్రహ్మమునందు శాస్త్ర మెట్లు ప్రమాణమగును? అని శంక గలుగుచున్నది 
అనగా విషయములను గ్రహించుటకు సాధనములగు మనస్సు మొదలగు ఇగన్టియములకు 
ఆత్మ గోచరుడుగాని కారణమున శాస్రోపదేశముచే ఆత్మకర్శత్వాది రహితుడను జ్ఞానము కలుగదని 
పూర్వపక్షమున కర్ణము. 

సమాధానము “మన సైవానుద్రష్టవ్యమ్‌” అను (శ్రుతి ఆత్మదర్శనమునందు మనస్సు 
సాధనమనిం జెప్పుచున్నది. కనుక శా(స్తోపదేశమువలన అవి క్రియత్వాద్వితీయత్వాకర్భత్వాది 
జ్ఞానము కలుగవచ్చును “అప్రాష్య మనసా సహ” అను శ్రుతి శమదమాది సంస్మార రహితమగు 
మనస్సున కాత్మ గోచరుడు గాడని జెప్పుచున్నది. “మన సైవానుద్రష్టవ్యమ్‌” అను (శ్రుతి 
శాస్తాచార్యోపదేశ శమదమాది సంస్మారసహితమగు మనస్సునకాత్మగోచరు డగునని 
చెప్పుచున్నది. కనుక నీ రెండు (శుతులకును విషయభేదమున్నందున పరస్పర విరోధము 
లేదు. ఆత్మ, సంస్మారవిశిష్ట మగు మనస్సుచే దెలియదగినవాడని యంగీకరించినచో ఆత్మ 
స్వతస్పిద్దుడు, నిత్యాపరోక్షుడు (యెల్లపుడు ప్రత్యక్షమగువాడు) అను సిద్ధాంతమునకు భంగము 
గలుగునని శంకింపదగదు. ఆత్మ నిత్యాపరోక్షుడు, స్వతస్పిద్దుడునయినను అవిద్యచే పరోక్షుడు 
వలె (ఎచ్చటనో నుండువాడు వలె) సాధ్యుడువలెను (ఇన్టియవ్యాపారముచే సాధింపదగిన 
వాడువలెను) ప్రతిభాసించుచున్నాడు. అట్టి యవిద్యను బోగొట్టుటయందు సంస్మార విశిష్టమగు 
మనస్సు సాధనము. '“అహంటబ్రహ్మ అను ఆకారము గల విద్యాత్మకమగు సంస్కార 
విశిష్టమనోవృత్తిచే అవిద్య నశించగా నవిక్రియుడగు ఆత్మ స్వయంప్రకాశమాను డగుచున్నాడు. 

ఓయి! ఆత్మకు యెందును కర్భత్వము లేదుగదా, మనస్సు సాధనముగాని కర్త 
గానేరడుగదా! అట్టితరి సాధనమగు మనస్సునకు వ్యాపార మెట్లు సిద్ధించును? కర్తయుండిననే 
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సాధనములు వ్యాపారముగలవగును గాని కర్త లేనిచో కరణములకు వ్యాపారము సిద్ధింప 
నేరడుగదా! యనినచో జెప్పబడుచున్నది. మనోవ్యాపారములకు బుద్ధ్యవచ్చిన్న చైతన్య 
లక్షణుడును, అవిద్యాకల్పితుడును అగు ప్రమాత కర్తయగుచున్నాడు. అట్టి ప్రమాతయగు కర్తయే 
మనస్సుచే నేను బుద్ధాదులతో గూడిన వాడను కాను, పరిపూర్ణుడను, నిర్వికారుడను అని 
తనను తెలిసికొనుచున్నాడు. జ్ఞానఘనుడనయి, అసంగుడ నగు నాయందు అవిద్యగాని, అవిద్యా 
కార్యములగు బుద్భ్యాదులు గాని యుండనేరవు. కనుక ఆత్మ అవిక్రియుడు, అద్వితీయుడు 
అని తెలిసికొనగలందులకు “ఆత్మ అవిక్రియుడు- నిరవయవు డగుటవలన - వ్యతిరేకముచే 
ఘటాదులవలె” అను ననుమాన ప్రమాణమున్ను “న జాయతే మ్రియతే వా” అను శాస్త్ర 
ప్రమాణమున్ను ఉండగా అవిక్రియత్వాది జ్ఞానము కలుగదనుట యతి సాహస మగుచున్నది. 
కారణముండగా కార్యము పుట్టకుండు టెట్లు? అని భావము. 


నేను అవిక్రియుడను, అద్వితీయుడను, కర్భత్వము లేనివాడను అనునది జ్ఞానము. 
నేను కర్తను, భిన్నుడను, భోక్తను అని యనుకొనుట యజ్ఞానము. ఇట్టి యజ్ఞానము “య ఏనం 
వేత్తి హంతారం యశైనం మన్యతే హతం, ఉభౌ తౌ న విజానీతఃి అను శ్లోకముచే 
ప్రదర్శింపబడినది. ఆత్మకు హననక్రియాకరృత్వము అవిద్యాకల్పితము. ఆత్మకు కరృత్వము 
అవిద్యాకల్పిత మనునది గమనాగమనాది సర్వక్రియల యందును సమానమగుచున్నది. అందుకు 
కారణము నిర్వికారుడగుటయే. ఆత్మ నిర్వికారుడగుటవలన సర్వక్రియానిరూపిత వికారమును 
అతనికి లేదని యర్థము. కనుకనే భగవంతుడగు వాసుదేవుడు విద్వాంసునకు సర్వక్రియల 
యందును ప్రయోజ్యకర్భత్వమును, ప్రయోజకకర్భత్వమును నిషేధించి యున్నాడు. “కథం స 
పురుషః పార్థ కం ఘాతయతి హన్తి కమ్‌” అని. ఇందువలన విద్వాంసునకు కర్మాధికారము 
లేదని స్పష్టమగుచున్నది. కనుకనే విద్వాంసునకు సర్వకర్మ సంన్యాసమును భగవంతుడు 
జెప్పియున్నాడు. “సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యస్యాస్తే సుఖం వళీ” ఇత్యాది శ్లోకములచే. 

ఓయి! పై శ్లోకమునందు “మనసా సంన్యస్య” అని యుండుటచే మానసిక కర్మలకు 
మాత్రమే సంన్యాస మావశ్యకమనిం దెలియుచున్నది. కాయిక వాచిక కర్మలను సంన్యసించుటలో 
ప్రమాణము లేదు. అనినచో నట్లుకాదు. “సర్వకర్మాణి” యని కర్మశబ్దమునకు సర్వశబ్దము 
విశేషణమయినందున కాయిక వాచికములగు కర్మలకు గూడ నిషేధము (సంన్యాసము) 
ప్రాప్తమగును. అట్లయినను, మానసికములగు సర్వకర్మలకే నిషేధము టప్రాప్పించునుగాని, 
కాయికవాచికములకు ప్రతిషేధము ప్రాప్తించదని యనదగదు. వాక్కాయ వ్యాపారము లన్నియు, 
మనోవ్యాపారపూర్వకము లయి నందున మనోవ్యాపారము లేనిదే యేపనియు నెరవేరదు 
గనుక “సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యస్య” యనగా మనోవ్యాపారపూర్వకములగు సర్వకర్మములను 
సంన్యసించి యనియే యర్థము లభించును. మానసికకర్మలనగా సంకల్పరూపములగు 
మనోవ్యాపారములు. లోకములో అందరును నేను వెళ్లుదును, నేను మాట్లాడుదును, నేను 
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చంపుదును, అను నపుడు మనస్సుతో సంకల్పించియే కాయిక వాచికములగు గమన, భాషణ, 
హననాదిక్రియలను జేయుచున్నారు గాని సంకల్పము లేనిదే జేయుట లేదు. “తదైక్షత । 
బహుస్యామ్‌ ప్రజాయేయేతి” అను శ్రుత్యుక్తమగు ఈశ్వరుని యొక్క జగత్సుష్ట్యాదివ్యాపారము 
గూడ సంకల్పపూర్వక మనియే తెలియబడుచున్నది. కావున “సర్వకర్మాణి” యనగా కాయిక 
వాచికములగు కర్మలన్నియు ననియే గ్రహింపవలయును. 


పూర్వవాది మరల శంకించుచున్నాడు - శాస్త్రీయములగు వేదపాఠ జ్యోతిష్టోమాది 
కర్మలకు కారణములగు మనోవ్యాపారములను విడచి మిగిలిన అశాస్రీయములగు మానసిక 
కర్మలన్నింటిని సంన్యసించి యుంటున్నాడని యేలం జెప్పకూడదు? 

సమాధానము - ఇట్లు అశాగ్తీయములగు సమస్త మానసికకర్మలను విడచి 
యుంటున్నాడని జెప్పినచో “నైవ కుర్వన్న కారయన్‌” అను నది వ్యర్థమగును. “మనసా 
సంన్యస్య” (మనస్సుతో సంన్యసించి) యని జెప్పుటచేతనే మనోవ్యాపారపూర్వకము లగు వాచిక 
కాయిక కర్మలనుం జేయకుండుట సిద్ధించుచుండగా “నైవ కుర్వన్‌ న కారయన్‌” ఏమియుం 
జేయకయు చేయింపకయు, నుంటున్నాడని మరల చెప్పుట వ్యర్థమగునని యర్థము సిద్దాన్ర 
పక్షమునం దయితే “మనసా” వివేకబుద్ధిచే అనగా కర్మాదులయం దకర్శజ్ఞానముచే సంన్యసించి 
యని యర్థము. 


“నైవ కుర్వన్నకారయన్‌” అనునది కర్భత్వ కారయితృత్వములు ఆత్మ సమవేతములు 
గావని జెవ్పుటకని ముందు భగవంతుడే చెప్పబోవుచున్నాడు. భగవంతుడు చెప్పిన 
సర్వకర్మసంన్యాసము మరణమాసన్న మయినవానికి గాని జీవించి యున్నవానికిగాదు. 
జీవించియున్నవానికి భోజనాది క్రియలు అపరిహార్యములు అని యనరాదు. ఈ శ్లోకము 
యొక్క ఉత్తరార్థమునందు 'నవద్వారే పురే దేహే” “ఆస్తే అని కలదు. అనగా తొమ్మిది ద్వారములు 
గల దేహమునం దుండుచున్నాడని యర్థము. ఆస్తే యనగా “ఆస ఉపవేశనే” అను ధాతువుకంటె 
వర్తమానార్భము నందు లట్‌ లకారము. ఇట్టి ధాత్వర్థము జీవించియున్న వానికి 
యన్వయించునుగాని మరణింపబోవువానికి సిద్ధింపదు. 


అనగా మరణించినవాడు సర్మకర్మలను సన్యసించి దేహమునం దెట్లుండును? 
ఉండడని యర్థము. ఓయి! (సర్వకర్మాణి మనసా నవద్వారపురే దేహే సంన్యస్య నిక్షిప్య నైవకుర్వన్న 
కారయన్‌ వశీ నుఖమాస్తే సర్వకర్మములను మనస్సుచే నవద్వారములుగల దేహమునందుంచి, 
తానేమియు చేయకయు, జేయింపకయు సుఖముగా నుంటున్నాడు అని శోకమునకు 
అన్వయము. అనగా ఆత్మకు సర్వకర్మలను దేహమునందుంచుటతో సంబంధముగాని 
దేహమునందుండుటతో సంబంధముకాదు. దేహము సర్వకర్మసంన్యాస క్రియకు అధికరణము 
గాని, ఆత్మకర్శకమగునుపవేశ క్రియకు నధికరణము గాదని పరమార్థము. దేహముచే సర్వకర్మలు 
చేయబడుచున్నవి, చేయించబడుచున్నవి గాని, నాచేత జేయబడుట లేదు, చేయించబడుటలేదు 
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అను ననుసంధానముతో విద్వాంసుడు సర్వకర్మల నాచరింపవలయునని శంకాతాత్సర్యము. 
పరిహారము - నిర్వికారుడయి యెవ్విధమగు క్రియలయందును కరృత్వము లేని యాత్మకు 
దేహమునందు సర్వకర్మలను ఉంచుటయను క్రియకు కరృత్వముగూడ నుపపన్నముగాదని 
సమాధానము. అయితే ఆత్మకు సర్వకర్మ సంన్యాసరూపమగు క్రియకు మాత్రము కర్భత్వమెట్లుండును? 
అని యనరాదు. సర్వకర్మసంన్యాస మనునది నివృత్తిరూప మగుటవలన నయ్యది క్రియయే 
గానేరదు. అందువలన నద్దానికి కర్త పేక్షయే లేదు. సర్వకర్మలను దేహమునందుంచుట యనునది 
కియగాన దానికి కర్రపేక్ష గలదు. 

మరియు “ఆస్తే” అను ధాతువు వలన ఆసనక్రియ వ్యక్తమగుచున్నది. అయ్యది 
అధేయమునందుండునది యగుటవలన దన కధికరణమగు నాధారమును గోరుచున్నది 
(ఆస్తే = ఉన్నాడు) అని చెప్పగా యెక్కడ నున్నాడు అను ప్రశ్న పుట్టుచుండుటవలన దేహే, 
ఆస్తే” అను పదములకు పరస్పరాకాంక్ష గలదుగాని దేహే సంన్యస్యి అను పదములకు 
పరస్పరాకాంక్ష లేదు. ఘటం భువి నిక్షివ్య) ఘటమును భూమియందుంచి అనుప్రయోగము 
నందు నిక్షేపి (ఉంచుట) అను క్రియకుగూడ అధికరణాపేక్ష యున్నటుల స్పష్టమగుచున్నది 
గదా? యనినచో నిజమే; రూవవంతములగు ఫుంటాదుల నుంచుటకు ఆధారము 
ఆవశ్యకమయినందున అధికరణా పేక్షయున్నను, రూపరహితములగు కర్మల నుంచుటకు 
నాధారము ఆవశ్యకము గానందున నధికరణాపేక్ష పొసగదు. “గగనం నిక్షిప్య (ఆకాశమును 
ఉంచి) యనగా యెచటనుంచి? యను యాకాంక్ష కలుగుటలేదు. గనుక దేహే” అను 
పదమునకు “ఆస్తే యను నాసనక్రియతో నన్వయమే యుచితముగాని '“సంన్యస్య” యను క్రియతో 
నన్వయము ఉచితముగాదు. 

మరియు న్యానశబ్బము నిక్షేపార్థమయినను సంన్యాసశబ్బ్దము మాత్రము 
త్యాగార్థముగాని నిక్షేపార్థకముగాదు. ఉపసర్గ్దలవలన ధాతువుల కర్ణము భేదించును. “అత 
స్సంన్యస్య కర్మాణి సర్వాణ్యాత్మావబోధతః” అను ప్రయోగములయందు సంన్యాసశబ్దమునకు 
త్యాగమర్థముగాని నిక్షేపపదమర్థముగాదు. గనుకనే “సర్వకర్మాణి మనసా” ఇత్యాది శ్లోకములచే 
నాత్మజ్ఞానము గలవారలకు సర్వకర్మ సంన్యాసమునందే యధికారముగాని కర్మలయం 
దధికారము లేదని భగవంతు డగు శ్రీకృష్ణుడు ముందు జెప్పబోవుచున్నాడు. ఆత్మజ్ఞానికి 
బ్రతికియుందగా భోజనాదికర్మలు అపరిహార్యము లయినందున సర్వకర్మసంన్యాసము పొసగ 
నేరదసినచో నట్లుగాదు. శాస్త్రముచే నేకర్మలు విధింపబడినవో, యేకర్శలు నిషేధింపబడినవో 
వాటియందు అవిద్వాంసుడే యధికారిగాని విద్వాంసుడు అధికారి గాడు అనియే నిచట 
భగవంతుడు జెప్పదలచెను. భోజనాదికర్మలు విహితములు గావు, నిషిద్ధములును గావు. 
అవిద్వాంసుడు భోజనాది క్రియలయందు శాస్తమువలన నియోగింపబడినచో నందు విద్వాంసున 
కధికార ముండెడిది కాదు. అట్లు అవిద్వాంసుడు భోజనాదులయందు శాస్తమువలన 
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నియోగింపబడుట లేదు. అందువలన నయ్యవి కర్మలు గావు. వాటియందు టబ్రవర్తింపువాడు 
అధికృతుడును గాడు అని సంక్షేపము. 


ఇచట రామానుజు లిట్లనిరి. ఆత్మ నిత్యుడని దెలిసికొనిన పురుషుడు దేవ మనుష్య 
తిర్యక్టావర శరీరములందు గల యాత్మలలో (నెవనీనో యొకనిని) నే యాత్మనయినను యెట్లు 
చంపించును? యెట్లు చంపును? అని. 

ఇయ్యది అయుక్తము. శ్లో అవినాశి తు తద్విద్ధి యేన సర్వమిదం తతమ్‌- య 
ఏనం వేత్తి హంతారం - అజో నిత్య శ్యాశ్వతోయం పురాణః - వేదావినాశినం నిత్యం య 
ఏనమజమవ్యయమ్‌” “అన్తవన్త ఇమే దేహా నిత్యస్యోక్తా శృరీరిణః” “నవాని దేహీ” “నైనం 
ఛిందంతి శస్త్రాణి” “అచ్చేద్యోయమ్‌” “అశ్చర్యవత్పశ్యతి కళ్చిదేనమ్‌” ఇత్యాది శ్లోకములయం 
దంతటను ఆత్మ యొక్కడే నని నిర్దేశించుట వలనను ఆత్మలు అనేకు లయినచో పరిచ్చిన్నత్వము, 
అందువలన ననిత్యమును ప్రసక్తించుట వలనను ఆత్మ లనేకులని చెప్పరాదు. 


అవయవములు లేకుండుటవలన పరమాణుపుంజమువలె, నాత్మసముదాయము 
అనిత్యముగాదని యనరాదు. అవయవరహితమగు పరమాణుసముదాయమే యంగీకరింప 
దగదు. అవయవములు లేని పరమాణువులకు సముదాయత్వము కలుగదు. అవయవములు 
గల వస్తువులకు అవయవసంయోగమువలన సముదాయత్వము సంభవించును. అవయవములు 
గల వస్తువునకే వృద్ధిగాని, నిరవయవ వస్తువునకు వృద్ధిలేదని రామానుజులే యంగీకరించి 
యుండిరి. సముదాయత్వము లేకున్నను నిరవయవములగు పరమాణువులు నిత్యములుగా 
నున్నటుల ఆత్మలు గూడ నుండుగాక యని ప్రశ్నింపరాదు. అవయవములు లేని పరమాణువులే 
య(ప్రమాణములు. మృద్రేణువుల సముదాయమే ఘటాదికార్యములకుం గారణ మగుచున్నది. 
మరియు పరమాణుకారణవాదమే వేదాన్తమీమాంసాశాస్తమునందు నిరాకరింపబడినది. 


అవయవములు లేని పరమాణువులతో సమానమగు నాత్మకు సర్వవస్తువులతో 
సంబంధము లేనందున సర్వమును ప్రకాశింపంజేయుటయే సంభవింపదు. “తస్య భాసా 
సర్వమిదం విభాతి” అను శ్రుతిచే నాత్మకు సర్వావభాసకత్వము జెప్పబడినది. (శ్రుతి యందలి 
యాత్మ పదమునకు ఈశ్వరుడని యర్థ మంగీకరించినను ఈశ్వరుడుగూడ జీవునికంటె సూక్ష్ముడని 
మీ రంగీకరించినందున సుతరాం సర్వావభాసకత్వము సంభవింపదు. 


మరియు దేవమనుష్య తిర్యక్ళావర శరీరములయందున్న ఆత్మలలో అని, మూలము 
కంటె వేరుగా పదపరంపరను గల్పించుట యప్రమాణ మగుచున్నది. “య ఆత్మానం నిత్యం 
వేదస కథమాత్మానం హన్తి” ఎవడు ఆత్మను నిత్యుడని తెలిసికొనుచున్నాడో వాడాత్మను యెట్లు 
చంపును? అని జెప్పినచో నెవడు ఆత్మ యనిత్యుడని దెలిసికొనుచున్నాడో వాడాత్మనుం 
జంపుచున్నాడు అని యర్థము ఆపాదించును, అయ్యది యనిష్టము. తెలిసికొనిన వానికిగాని 
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తెలియనివానికిగాని యాత్మ నిత్యుడే యగును; తెలిసికొనినంతమాత్రముచే నాత్మకు పూర్వములేని 
నిత్యత్వము సంభవించనేరదు. గనుక నెవడు తెలిసికొనుచున్నాడో వాడు జంపడని జెప్పుట 
యపార్ధము. మూలకర్త కిట్టి వివక్షయే యున్నచో నపుడు, “కః కథం నిత్యమాత్మానం హని 
కం ఘాతయత్యపి” అనియే జెప్పియుండును. 

మరియు నిత్యాత్మజ్ఞానికి నిత్యాత్మహననమును ఆక్షేపించినచో అనిత్యానాత్మ హననము 
నిరాక్షేపమని ప్రాప్తించును. మరియు నిత్యాత్మకు హననేతరక్రియాశయత్వమున్ను సంప్రాప్త 
మగును. “మా హింస్యాత్సర్వా భూతాని” అను స్మ ల్రతిచే విద్వాంసునకు, అవిద్వాంసునకును 
సాధారణముగా నిషేధింపబడిన హింస ఆత్మజ్ఞానముగల విద్వాంసుని యందు ప్రసక్తించుటవలన 
నీ రెండును అనిష్టములు. పశ్వాది ప్రాణిహింసయందు గూడ (నాత్మకు హింసలేదు) అనాత్మయగు 
దేహమునకే హింస కావున అనాత్మహననము విద్వాంసునకు నిరాక్షేపమగును. అట్లే నిత్యాత్మను 
దెలిసికొనిన విద్వాంసుడు చంపదు, “చంపించడు, కాని స్తుతింపుచున్నాడు, నిందించు చున్నాడు, 
తిరస్మరించుచున్నాడు” అని యిట్లు విద్వాంసునకు ఆత్మదూషణాదికము నరకము నిచ్చును. 
కావున నాత్మజ్ఞానికి సర్వకర్మాధికారాసంభవమునే యీ శ్లోకము జెప్పుచున్నది. 2:1 
శ్లో॥ వాసాంసి జీర్ణాని యథా విహాయ - నవాని గృహ్హాతి నరో౭_పరాణి | 

తథా శరీరాణి విహాయ జీర్ణాన్యన్యాని సంయాతి నవాని దేహీ ॥ 22 


అ జీర్ణములగు వస్త్రములను విడచుటవలనను, నూతనవస్త్రములను ధరించుట 
వలనను దేహమునకు వృద్ధి క్షయాదిరూపమగు వికారముగాని, జన్మనాశరూపమగు 
వికారముగాని, లేదో అట్లే జీర్ణళరీరములను విడచుటవలనను, నూతనశరీరములను 


స్వీకరించుటవలనను ఆత్మకు నెవ్విధమగు వికారమున్ను లేదని యర్థము. 22 
శః నైనం ఛిన్దంతి శస్త్రాణి నైనం దహతి పావకః । 
న చైనం క్లేదయంత్యాపో న శోషయతి మారుతః ॥ 23 
నైనమితి | ఏనం శస్త్రాణి న ఛిందన్లి - ఏనం పావకో న దహతి - ఏనమాపో న చ 
క్లేదయన్తి - ఏనం మరుతో న శోషయతీత్యన్వయః । విశ్లేషో వియోగః । 23 
శః అచ్చేద్యోరి యమదాహ్యా9_ యమక్షేద్యో౭_ శోప్య ఏవ చ | 
నిత్యస్సర్వగతఃస్థాణురచలో9_ యం సనాతనః ॥ 24 


అ॥ ఆత్మ అచ్చేద్యుడును, అదాహ్యుడును, అక్షేద్యుడును, అశోష్యుడును, నిత్యుడును, 
సర్వవ్యాపకుడును, స్థాణువు, అచలుడు, సనాతనుడున్ను అగుచున్నాడు. 

ఆత్మ నిత్యుడగుటవలన సర్వగతుడగుచున్నాడు. (అంతటను ఉంటున్నాడు) 
అనిత్యములగు ఘటపటాదులు సర్వగతములు (అంతటనుండునవి) గావని భావము. సర్వగతత్వ 
మనగా సర్వదే శములయందును, సర్వకాలములయందును, సర్వవస్తువుల యందును 
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ఉండుట - అట్టిది పరిచ్చిన్నము, అనిత్యమునగు పదార్థమునకు సంభవింపదని తెలియవలెను. 
అచలుడనగా చలనరహితుడు. అనగా పరిపూర్ణుడని యర్థము. (సనాతనః) సనా అనునది - 
సదా (యెల్లపుడు) అను నర్ధమునందు అవ్యయము. కొందరు చిరార్థము నందు (చాలాకాలమను 
నర్భమునందు) అవ్యయమని యనుచున్నారు. “సాయజ్చీర” మను సూత్రమునందు 
అవ్యయమును (గ్రహించుటవలన, సనాశబ్దముకంటె భవార్థము నందు ప్ట్యుప్రత్యయముగాని 
ప్యుల్‌ప్రత్యయముగాని జేర్చి. తుడాగమమున్ను జేర్చినచో సనాతనః అను రూపమేర్చడును. 
“న జాయతే మ్రయతే వా” అను శ్లోకముచే నాత్మ నిర్వికారుడని జెప్పబడినది. మరల యీ 
శ్లోకములచే నావిషయమే జెప్పబడుచున్నది. గాన పౌనరుక్యదోషము గలదని శంకింపరాదు. 
ఆత్మవస్తువు దుర్చోధమగుట వలన మాటిమాటికి ప్రసక్తిని కల్పించుకొని సాంసారికులకు బుద్ధి 


గోచర మగుటకు నట్లు చెప్పబడుచున్నందున పౌనరుక్ష్యదోషము లేదు. 24 
శ్లో;  అవ్యక్షోల యమచిన్యోల యమవికార్యోల యముచ్యతే । 
తస్మాదేవం విదిత్వైనం నానుశోచితుమర్దసి॥। 25 


ప్రతిపదార్థము : అయమ్‌ = ఈ యాత్మ, అవ్యక్తః = ఇంద్రియములచే వ్యక్తమగువాడు కాడు, 
అయమ్‌ = ఈ యాత్మ, అచిన్యః = ఊహింపదగినవాడు కాడు, అయమ్‌ = ఈ యాత్మ, 
అవికార్యః = వికారమును జెందువాడు కాడు - అని శాస్తముచే జెప్పబడుచున్నది. తస్మాత్‌ = 
అందువలన, ఏనమ్‌ = ఈ యాత్మను, ఏవమ్‌ = ఈ ప్రకారము, విదిత్వా = తెలిసికొని, త్వమ్‌ 
= నీవు, అనుశోచితుమ్‌ = దుఃఖించుటకొరకు, నార్దస్టి = తగవు. 

Sl ఆత్మ వ్యక్తముగా దెలియబడువాడుగాడు గాన, అవ్యక్తు డనబడుచున్నాడు. ఓయి, 
ఆత్మసర్వేంద్రియములకు గోచరుడు గాడనుట పొసగదు. “మన సైవానుద్రష్టవ్యమ్‌” అను క్రు 
తి శమదమాది సంస్కార సహితమగు మనస్సు ఆత్మ సాక్షాత్మారమునందు సాధనమని 
జెప్పుచున్నది. అనినచో - నిజమే. అట్టి సంస్మారసహితమగు మనస్సు కంటె వ్యతిరిక్తమగు 
నింద్రియములకు ఆత్మ గోచరుడు గాడనియే నిచట శ్రుతి జెప్పదలచినది. 

మనస్సు మొదలగు సర్వేంద్రియములకు ఆత్మవిషయము గాకుండుటవలన సర్వ 
పదమునకు సంకోచముగూడ లేదు. 


యద్వా. ఆత్మ స్వయంప్రకాశమానుడగుటవలన నింద్రియగోచరుడుగాడు. యన్మనసా 
న మనుతే”, “యేనాహుర్మనో మతమ్‌” అను (శ్రుతి మనస్సునే ఆత్మ తెలిసికొనుచున్నాడని 
జెప్పుచున్నది. మరియు “సాక్షీ చేతా నిర్గుణణి అను శ్రుతిగూడ నాత్మకు సర్వసాక్షిత్వమును 
జెప్పుచున్నది. సాక్షిత్వమనగా స్వయముగా దెలిసికొనుట. ఇంద్రియములయొక్క అ పేక్షలేకుండగనే 
స్వతహాగా తెలిసికొనుట యని యర్థము. గనుకనే “అపాణిపాదో జవనో గ్రహీతా” అను శ్రుతి 
సంగత మగుచున్నది. ఆత్మ తనను, తనకంటె భిన్నమగు నన్ని పదార్థములను స్వయముగా 
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ప్రకాశింపజేయుటయే ఆత్మకు స్వయంప్రకాశమానత్వము. గనుక శమాదిసంస్మార సహితమగు 
మనస్సు ఆత్మస్వరూపమును గప్పివేయునట్టి యవిద్యను బోగొట్టుట యందే సాధనమని 
తెలియవలెను. సూర్యుని యంధకారమువలె; ఆత్మను అవిద్య యెట్లు కప్పివేయును? అని 
ప్రశ్నింపరాదు. సూర్యునకు చీకటికివలె ఆత్మావిద్యలకు బాధ్యబాధకభావము లేదు. పైగా 
ఆత్మయే యవిద్యను భాసింపజేయును. అవిద్య జడమయినందున స్వయముగా ప్రకాశింప 
సమర్థముగాదు. గనుక “అహం బ్రహ్మ అని యాకారముగల సంస్మారవిశిష్టమగు 
మనోవృత్తిరూపమగు జ్ఞానమే అవిద్యకు విరోధి. గాన నట్టి మనోవృత్తియే యవిద్యను బోగొట్టును. 
గనుక ఆత్మకు సర్వేంద్రియావిషయత్వము యుక్తము. 

వికార్యుడనగా వికారమును బొందుటకు అర్హుడు. తద్భిన్నుడు. అవికార్యుడు 
వికారమనగా పరిణామము. ఆత్మనిరవయవుడగుటవలన అవిక్రియుడు. వికారమనగా కార్యము 
సావయవపదార్థమే కార్యమగును. కార్యపదార్థమే వికారముగలది యగునని భావము. ఆత్మకు 
హనన(క్రియాకర్శత్వముగాని కర్మత్వముగాని యెవ్విధమగు వికారములు లేనందున 
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అ॥ మూలమునందలి అథచ అను పదమునకు ఆత్మకు అనిత్యత్వము అంగీకరించినను 
అని యర్థము. లోకప్రసిద్ధిచే ఆత్మనుగురించి క్రుద్దుడయినాడు. తృప్తుడయినాడు. హృష్టుడయినాడు 
- అని యంతఃకరణ వికారము ననుసరించి యాత్మ వికారమును జెందుచున్నటుల తలచినచో, 
అని యన్వయము. 

యద్వా - క్రుద్దుడయినాడు, తృప్తడయినాడు, హృష్టుడయినాడు, అను లోక ప్రసిద్ధిచే 
అని యన్వయము. మిగిలినదంతయు సమానము. అనేక శరీరములయొక్క ఉత్పత్తి ననుసరించి 
ఆత్మ పుట్టినవాడని తలచినట్లు అనేక శరీరముల మృతి ననుసరించి యాత్మ మృతుడు మృతుడు, 
అని తలచినచో నని యన్వయము. 


నిత్యుడయినను పుట్టుచున్నాడు గాన నిత్యజాతుడు. నిత్యుడయినను మరణించు 
చున్నాడు గాన నిత్యమృతు డనియును అర్థము. ఇచట నియ్యది గ్రహింప వలయును. క్రోధము, 
తృప్తి, హర్షము, మున్నగునవి యన్తఃకరణ ధర్మములగుటవలన నన్తఃకరణవికారము 
లనబడుచున్నవి. లోకము ఆత్మాన్తాకరణముల కభేదమును ఆరోపించుకొని, అన్నకరణము 
కోధమును జెందుచుండగా, ఆత్మ క్రుద్దుడయినాడనియు, అన్తుకరణము తృప్తిని జెందుచుండగా 
ఆత్మ తృప్తిని జెందినాడనియు, అన్నకరణము హర్షమునొంద ఆత్మ హర్షము నొందెననియును, 
ఆత్మనే వికారము నొందినవానినిగా తలచుచున్నది. అట్లే కోధ, తృప్తి, హర్షాది ప్రత్యయములు 


ద్వితీయాధ్యాయము 91 


నశింపగా, క్రుద్దాత్మ నశించెననియు, హృష్టాత్మ నశించెననియు, తృప్తాత్మ నశించెననియును, 
ఆత్మనే నశించినవానినిగా లోకము తలంచుచున్నది. దీనినే నన్తఃకరణవికారములగు కోధ, 
తృప్తి, హర్షముల యొక్క ఉత్పత్తినాశముల వలన ఆత్మయొక్క ఉత్పత్తి వినాశములు లౌకికులచే 
నంగీకరింపబడుచున్నట్లు స్పష్టమగుచున్నది. అట్లే శరీరధర్మములగు జన్మనాశములు లౌకికులచే 
నాత్మయందు ఆరోపింపబడుచున్నట్లు గనుబడుచున్నది. శరీరములు పుట్టుచుండ నాత్మ 
పుట్టెననియు, శరీరములు మరణించుచుండ నాత్మ మరణించెననియును లోకమునందు గల 
ప్రసిద్ధియే నిందులకు దార్మాణమగుచున్నది. 

ఓయి! అన్తఃకరణధర్మము లగు కోధాదులయొక్క ఉత్పత్తి వినాశములవలన, 
అన్నకరణమునకే ఉత్పత్తి వినాశవ్యవహారము లేదు. లోకమునం దెవ్వడును అన్తఃకరణము 
కోధమును జెందుచుండగా అన్తఃకరణము పుట్టినదనియు, యన్తఃకరణము శాంత మగుచుండగా 
అన్తఃకరణము నశించినదనియును దలంచుట లేదు. అట్టితరి ఆత్మకు నట్టి వ్యవహార మెట్లు 
సంభవించును? కావున దృష్టాన్తము పొసగనేరదనినచో సమాధాన మొసంగబడుచున్నది. 
క్రోధము చల్లారిన దేవదత్తుని గురించి, “యింతకు ముందు కోపించిన దేవదత్తు డిప్పుడెచ్చట?” 
అని యజ్ఞదత్తుడడుగగా - వానికి నా దేవదత్తుడు, ‘కోపించిన దేవదత్తుడు పోయినాడు” 
“శాంతుడగు దేవదత్తుడు పుట్టినాడు” అని సమాధానమును చెప్పుచున్నాడు. అట్లే యతియు - 
గృహస్థుడు పోయినాడు. యతి పుట్టినాడు' అని జెప్పుచున్నాడు. కావున ధర్మముయొక్క ఉ 
తృత్తినాశముల వలన ధర్మికి ఉత్పత్తినాశములు ఉపచరితములగుచున్నవి. గనుక లోకటప్రసిద్ధికి 
బాధలేదు. 


తధ్యవాద మవలంబించినచో, భాష్యకారులు ప్రొఢివాదముచే నీయర్థమును 
జెప్పిరిగాని, దీనియందు భాష్యకారుల కభినివేశములేదు, పట్టుదలలేదు. మరేమనిన అన్నుకరణ 
ధర్మములగు కోధాదులనువలె దేవాధర్మములగు జన్మనాశములను ఆత్మయం 
దధ్యసించుటవలన లోకమునందు - “ఆత్మక్రుద్దుడు, ఆత్మహృష్టుడు అనినట్లు “ఆత్మ పుట్టినవాడు” 
“ఆత్మ మరణించినవాడు” అను వ్యవహారమనియు, అట్టి లోకవ్యవహార బలమువలననే 
అర్జునునకుగూడ ఆత్మ నిత్యజాతుడు, నిత్యమృతుడను మతి కలిగినదని యును జెప్పుటయందే 
భాష్యకర్తలకు అభినివేశము. 

ఆత్మని అను పదము విషయసప్తమ్యంతము. “మహాబాహో” అను సంబోధనము 
ధైర్యమును ప్రకటించుట కొరకు ప్రయోగింపబదినది. కావున “ధీరుడవగు నీ కీ శోక ముచితము 
గాదని భావము” 

ఇచట రామానుజులిట్లర్థమును జెప్పిరి, “అథ నిత్యజాతం నిత్యమృతం దేహమే- 
వైనమాత్మానం మనుషే ఇతి” అట్లుగాక యెల్లపుడు పుట్టుచు, యెల్లపుడు నశించుచున్న దేహమునే 


92 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


ఆత్మ యని తలచుచో అని - ఇది అయుక్తము. మూలమునందు దేహపదము లేకుండుట 
వలనను, ఆస్తికు డగు నర్జునునకు, నాస్తికు లగు బౌద్దాదులకువలె దేహమునం దాత్మబుద్ధి 
సంభవించకుండుటవలనను, మరేమనిన- ఆత్మ దేహాతిరిక్తుడే కాని, వాడు దేహోత్పత్తి 
ననుసరించి పుట్టుచుండుటవలనను, దేహనాశము ననుసరించి నశించుటవలనను, జన్మాది 
వికారరహితుడు గాడు. అనియే అర్జునుని యాశయము. “పుత్రుడు పుట్టెను, పుత్రుడు నశించెను” 
అని లోకవ్యవహారము కలదు. పుత్రశరీరము నశించుట జూచుచును తలిదండ్రులు “పుత్రుడు 
నశించెనని దుఃఫీంపు చున్నారు. కావున, నర్గునుడు గూడ దేహమును ఆత్మ యని దలచుటలేదు. 
మరేమనిన దేహమువలె నాత్మ గూడ జన్మనాశములు గలవాడనియె తలచుచున్నాడు. గనుక 


రామానుజభాష్య మయుక్తము. 26 
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అ॥ జనిక్రియాశ్రయునకు మరణము తప్పదు. యెవడు పుట్టునో వాడు మృతిం 
జెందునను వ్యాప్తి (నియమమున) కెందును భంగము లేదు. విభీషణుడు, హనుమంతుడు, 
మార్మండేయుడు, మున్నగువారియందు యీ నియమమునకు భంగము కలదని శంకింపరాదు. 
ప్రళయకాలమునందు వారలకుగూడ నాశము గలదు. 

అగ్నికి వేడిమి, నీటికి చల్లదనము - యెట్లు స్వతస్సిద్ధమగు ధర్మమో, అట్లే పుట్టినవానికి 
మరణము, మరణించినవానికి పుట్టుక - నీ రెండును స్వాభావికము లని తాత్పర్యము. 

ఓయి! పుట్టినవానికి నాశనమనునది యందరికి దెలిసిన విషయమే. పుట్టిన 
తలిదండ్రులు మరణించుట సర్వజనప్రత్యక్ష మగు విషయముగదా, మరణించినవానికి పునర్జన్మ 
(మరల పుట్టుటే) కలదను విషయము మాత్రము అప్రత్యక్షము. కావున నయ్యది నంగీకరించు 
టెట్లు? అనినచో సమాధానము జెప్పబడుచున్నది. భూమియందు మొలవబెట్టిన విత్తనము 
నశించియే మొలకను పుట్టించుచున్నది. విత్తనము యొక్క స్వరూపము నశించనిదే మొలక 
పుట్టుటలేదు. నీయంశమున శాస్త్రప్రమాణము గూడ గలదు. కావున నశించినదానికి మరల 
పుట్టుక గలదని యంగీకరింప నగును. 


ఇచట రామానుజులు నశించినదానికి మరల పుట్టుక నెట్లు కలుగునని యాక్షెపించి 
సత్మార్యవాదమును ప్రవేశపెట్టిరి. దీనిని విచారింతము. సద్రూపమగు మృద్దవ్యము (మట్టీ) 
ఘటాదిరూపమున వికారము నొందుచున్నది గనుక సద్రూూవమగు మృద్దవ్యముయొక్క 
అవస్థావిశేషములే ఘటసర్పాదుల యొక్క జన్మనాశములు - అని వీరల ప్రఘఫోషము (గోల). 
ఇయ్యది యాపాతరమణీయము. అదెట్లనిన ఏది వికారమును జెందునో నయ్యది సద్రూపము 
గాదు. ఘటాదులవలె ఏది వికారమును జెందదో అయ్యది సద్రూపము. ఇందుకును ఘటాదులే 
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వ్యతిరేక దృష్టాంతము. కావున వికారమును జెందుచున్న మృద్దవ్యము సద్రూపమగు టెట్లు 
పొసగును? *నాసతో విద్యతే భావో నాభావో విద్యతే సతః అను ప్రమాణమువలన కాలత్రయము 
నందును లేకుండుట నసత్ప్సదార్థముల లక్షణ మగుటవలనను మృద్దవ్యము భూతములు 
పుట్టక పూర్వము భూతప్రళయానంతరము లేకుండుటచే నసద్రూపమగుట వలనను “మృత్తికేత్యేవ 
సత్యమ్‌” అను [శ్రుతి ప్రపంచముండు నంతవరకే మృత్తికకు సత్యత్వమును చెప్పుచుండుటవలనను 
మృత్తికకు సద్రూపత్వము సంభవింపనేరదు. 

మరియు ననిత్యమయినను మృద్దవ్యము రజ్ఞాసర్పాదులవలె నసద్రూపము గాదు. 
మరేమనిన సద్రూపమే యగునని యనదగదు. నశించుస్వభావము అసత్వమనియు, నశించిన 
స్వభావము సత్వమనియును రామానుజులే సత్త్వమనగా నిత్యత్వమని వర్ణించియుండిరి. 
నిత్యవస్తువునందు అసత్వమున్ను అనిత్యవస్తువునందు సత్యమున్ను యెచ్చటను గనుపింపదు. 
“అవినాశి తు తద్విద్ధి” అను గీతాస్మ తి; తుశబ్దముచే నాత్మభిన్నమగు పదార్థజాతమంతయు 
నశించు స్వభావము గలదని ప్రతిపాదించియున్నది. మృదాదులు నశించనివగుచో మృదాది 
వైలక్షణ్యమును ప్రతిపాదించునట్టి తుశబ్దప్రయోగ ముపపన్నమగును. “ఆత్మన ఆకాశస్సంభూతః 
అను శ్రుతిచే నాత్మవలన నాకాశాదులకు నుత్పత్తి వినవచ్చుటవలనను “పృథివ్యప్సు ప్రవిలీయతే” 
అనుదానిచే పృథి వ్యాదులకు లయము వినబడుటవలనను, పృథివ్యాది భూతములు 
సద్దవ్యములగు టెట్లు? పృథివ్యాదులు సద్దవ్యము లయినపుడుగదా, తత్మార్యము లగు ఘటాదులు 
సత్మార్యములగును. 

మరియు ప్రకృతి సద్రూపము, ప్రకృతియొక్క వికారము లగు పృథివ్యాదులు 
ప్రకృతికార్యము లగుటవలన సద్రూపము లగుచున్నవి. ఘటాదుల అట్టి పృథివ్యాదులయొక్క 
వికారము లగుటవలన పరంపరగా సత్మార్యములగు చున్నవని యనరాదు. ప్రకృతి ఈశ్వరుని 
కంటె వేరుగా లేనందున నద్దానికి స్వతంత్రమగు సత్తాయే లేదు. కావున ప్రకృతి సద్రూపమనిగాని 
యసద్రూపమని గాని నిర్వచింప వీలులేదు. 


ప్రకృతి యనగా సాజ్ఞ్యాభిమతమగు ప్రధానముగాదు. అట్టి ప్రధానము కలదనుటలో 
శబ్దప్రమాణము లేదు. ప్రకృతియనగా మాయయే. మాయయన నీశ్వర శక్తియే. అయ్యది 
యగ్నిశక్తివంటిది. అగ్నియొక్క శక్తి యగ్నికంటె యెట్లు వేరు గాదో, అట్లే ఈశ్వరశక్తియగు 
మాయకూడా నీశ్వరునికంటె వేరుగాదు. ఇయ్యది కార్యమువలన దెలియదగినదియే. ప్రకృతియొక్క 
కార్యము ప్రపంచము. అయ్యది ప్రళభయమునందు నశించుచున్నందున మహాభూతప్రళభయము 
నందు ప్రకృతి యున్నదని యెట్లూహింపనగును? “పాదో9_స్య విశ్వా భూతాని త్రిపాదస్యామృతం 
దివి” అను శుతివలన ముక్తులు చేరునట్టి బ్రహ్మమునందు, మాయగాని తత్మార్యములు గాని 
లేవని దెలియబడుచున్నందున, ముక్తియందు ప్రకృతి లేదనుటను స్పష్టము. కావున ప్రకృతిగూడ 
సద్దవ్యము గానేరదు. 


94 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


దీనిచే జీవుడు ఈశ్వరునకు అపృథక్సిద్ధవి శేషమను వాదముగూడ నిరాకరింప బడినది. 
(అపృథక్సిద్ద విశేషణమనగా వేరుగా నుండని ధర్మమని యర్థము). అట్టిచో జీవుడుగూడ 
నీశ్వరసత్తాధీనసత్తాగలవా డగుటచే, స్వతంత్రమగు సత్త్వము లేనందున జీవునకు అసత్త్వము 
ప్రాప్తించును. అయ్యది యనిష్టము. జీవునకు సత్యత్వము రామానుజులచే గూడ నంగీకరింప 
బడినది. కావున నాత్మభిన్నమగు పదార్థము అసద్రూప మగుటవలనను, సద్రూపమగు నాత్మ 
అవిక్రియుడగుటవలనను సత్మార్య వాదము సిద్ధించనేరదు. 

మరియు, సద్రూపమగు ద్రవ్యము, అవస్థాన్తరము నాందుటయే ఉత్పత్తియని 
యంగీకరించినను, అట్టి యవన్థాంతరము పూర్వము లేనిదయియే కారకవ్యాపారానంతరము 
పుట్టుచున్నదనిగాని, సద్రూపముగా నుండి పుట్టుటలేదు. ఉన్నదానికి పుట్టుక యనునది 
యసంభవము. గనుక నసత్మార్యవాదమే సిద్ధించుచున్నది. మీరును మృత్తుయందు పూర్వము 
లేనట్టి యే ఘటాద్యాకారమునకు కారకవ్యాపారము వలన నుత్పత్తి నంగీకరించుచున్నారు. 
కారకవ్యాపారమునకుం బూర్వము ఘటాద్యాకారము లేకుండుట వలననే ఘటాద్యాకారమును 
తయారుచేయునట్టి కారకవ్యాపారమునకు వైయర్థ్యదోషము సంభవించుటలేదు. అట్లుగానిచో 
గారక వ్యాపారము వ్యర్థమయ్యెడిది. 

కావున సత్మార్యవాదము పొసగదు. అసత్మార్యవాదమున్ను పొసగదు. మిథ్యాకార్య 
వాదమే నిర్ణుష్టమయినది. ఉన్నదానికి ఉత్పత్యాది వికారములు అసంభవము గనుకను 
లేనటువంటిదానికి శశశృ్ళంగాదులవలె ప్రతీతి సంభవించకుండుటవలనను తెలియబడుచు 
వికారమును జెందుచున్న నీ కార్యజాత మంతయు మిథ్యయే. శుక్తికయందు గనపడుచు 
నాశరూపమగు వికారమును జెందుచున్న రజతమెట్లు మిథ్యయో, నట్లే ప్రత్యక్షముగా 
దెలియబడుచు నాశమును జెందుచున్న నీ ప్రపంచముగూడ మిథ్యయే యగుచున్నది. 27 
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అ॥ భూతములు దేహేం[ద్రియ సముదాయరూపములు. అనగా ఆత్మాతిరిక్తమగు 
చతుర్వింశతి తత్వరూపము లని యర్థము. అట్టి భూతములు అవ్యక్తాదులను, వ్యక్తమధ్యములును, 
అవ్యక్తనిధనములును అగుచున్నవి. ఓయి యర్జునా! అందు విలపింపనేల? అవ్యక్తమనగా 
కనుపించకుండుట - అనగా లేకుండుట అని నిశ్చయము. పుత్రమిత్రాది భూతములు పుట్టుకకు 
పూర్వము కనుపించకుండుటవలన నవ్యక్తాదు లగుచున్నవి. ఇట్టి యవ్యక్తమునే నైయాయికులు 
ప్రాగభావమని జెప్పిరి. మధ్యకాలమున కనుపించునవి. వ్యక్తమధ్యములు. జన్మనాశములయొక్క 
మధ్యకామునందు కనుపించునవి అని యర్థము. అవ్యక్తనిధనాని, నిధనమనగా నాశము - 
లేకపోవుటయే నాశముగా గలవి యని యర్థము. ఇట్టి యవ్యక్తమునే నైయాయికులు 
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ప్రధ్వంసాభావమని జెప్పుచున్నారు. అవ్యక్తమరణములకు సమానార్థకత్వమును శంకింపదగదు. 
మరణానంతరము కలుగునదే యవ్యక్తదశ కావున ఏకార్థకత్వ దోషము లేదు. 


ఓయి! ఏ ఇంద్రియమునకున్ను గోచరింపకుండుట అను రూపముగల నవ్యక్తత్వము 
ఆత్మధర్మ మగుటవలనను, “అవ్యకోతల య మచిన్యోయ” మని గీతలయందుగూడ నట్లే 
జెప్పబడుటవలనను, ఏది దేనివలన పుట్టునో నది దానికి యాదియను సిద్ధాంతమువలనను, 
“యతో వా ఇమాని భూతాని జాయన్తే” అను (శ్రుతిచే బ్రహ్మకు సర్వభూతకారణత్వము 
చెప్పబడుటవలనను అవ్యక్తమగు ఆత్మయే భూతములకు ఆదియో, నాభూతములకు అవ్యక్తాదు 
లనియు అట్లే కార్యము కారణమునందు లయించుటవలనను “యతయన్యభిసంవిశంతి” 
అను (శ్రుతి భూతములకు బ్రహ్మయందు లయమును జెప్పుటవలనను, అవ్యక్తమగు బ్రహ్మయే 
భూతములయొక్క నాశస్వరూపమో నయ్యవి అవ్యక్తనిధనము లనియును అర్థమును 
జెప్పవలయును. లేనిచో ప్రపంచము మాయాకార్య మగుటవలన ప్రపంచాంతర్గతములగు 
భూతములు మాయయే ఆదిగా గలవియు, మాయయే అంతముగా గలవియు నగుచున్నవి. 
అనియయినను అర్థమును జెప్పవలయును. యాదవ ప్రకాశాదులు గూడ నిట్లే వ్యాఖ్యానమును 
జేసిరి. అనినచో - 


సత్యమే; ఇచట ఆది శబ్దమునకు కారణమనియు, నిధనశబ్దమునకు నాశావధి 
యనియును అర్థమగుచో నవ్యక్తశబ్దమునకు (బ్రహ్మమే అర్థమయ్యెడిది. మరేమనిన ఆదిశబ్దమునకు 
జన్మయనియు నిధనశబ్దమునకు మరణమనియును అర్థము. బ్రహ్మము గాని, మాయగాని, 
భూతములయొక్క జన్మ మరణములు కానేరవు. 


ఇట్లైనచో అవ్యక్తశబ్దమునకు అదర్శనమను (కనుపింపకుండుట యను) అర్థమును 
అంగీకరించినను యీ దోషము సమానమే యగును. కనిపింపకుండుట జన్మగానేరదుగదా 
యని యనరాదు. భూతములయొక్క పుట్టుకకు పూర్వము మరణానంతరమును భూతములు 
కనుపింపకుండుటవలన అదర్శనమునకు అన్తత్వము, ఆదిత్వము చెప్పుట సమంజసమే 
యగుచున్నది. 

ఓయి! ఇట్లు “అదర్శనాదాపతితాః పునశ్చాదర్శనం గతాః అను శ్లోకసంవాదము 
వలన గూడ ఆది నిధనశబ్ద్బములకు కారణ, నాశావధి, రూపములగు అర్థములే సంప్రాప్తము 
లగుచున్నవి. జన్మకంటె పూర్వము, మరణముకంటె అనంతర మున్ను అదర్శనమే (భూతములు 
కనుపించకుండుటయే) కలదనుటచేతను అదే అర్థము సిద్ధమగుచున్నది గనుక అసత్మార్య 
వాదమున్ను ప్రపంచనాశానంతరము శూన్యవాదప్రసంగమున్ను కలుగు ననినచో- 


అట్లుగాదు. భూతములు తాము పుట్టకపూర్వము నశించినతరువాతను భూత 
స్వరూపముతో గనుపడుట లేదు. గనుక లోకద్భష్టి ననుసరించి భూతములకు అవ్యక్తాదిత్వము, 
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అవ్యక్తనిధనత్వము జెప్పబడినది. శాస్త్రదృష్టితోనయితే భూతములు స్వోత్పత్తికి పూర్వము 
స్వనాశానంతరమున్ను బ్రహ్మస్వరూపముతో కనుబడుచున్నవి గనుక (బ్రహ్మోదిత్వము, (బ్రహ్మ 
నిధనత్వమును భూతములకు యుక్తమగుచున్నది. 

ఓయి! ఈ గీతాశాస్తమునందు శాస్త్రదృష్టియే ఆ(శయింపదగియుండగా లోకదృష్టి 
నాశ్రయించి యవ్యక్త శబ్దమునకు అదర్శనమను అర్థమును వర్ణించుటెట్లు? అనినచో 
సమాధానము - 'వ్యక్తమధ్యాని” అను హేతువువలన నిచట శాస్త్రదృష్టి పరిగ్రహింప వీలులేదు. 

శాస్త్రదృష్టిచే మధ్యకాలమునందు గూడ భూతములు బ్రహ్మస్వరూపములు గాకపోవు. 
మధ్యకాలమున (బ్రహ్మస్వరూపములు గాకున్నచో భూతములు వ్యక్తమధ్యము లయ్యెడివి. 
అవ్యక్తము బ్రహ్మ వ్యక్తమనగా ఇంద్రియవిషయమగు (బ్రహ్మ భిన్నపదార్థము. ఘటముయొక్క 
తత్వమును దెలిసికొను పురుషుడు ఘటటప్రతీతి కాలమునందు గూడ ఘటమును మృద్రూపమును 
గానే తెలిసికొనుచున్నాడు. 

దీనిచే “అవ్యక్తాదీని, వ్యక్తమధ్యాని, అవ్యక్తనిధనాని, అను పదములకు భూతములు 
జన్మకు పూర్వము కనబడుటలేదనియు, మధ్యకాలమున కనుపడుచున్నవనియు, మరణానంతరము 
కనుపడుటలేదనియును అర్థము సిద్ధించినది. ఇంతమాత్రముచే అసత్మార్యవాద శూన్యవాదము 
లకు ప్రసక్తిలేదు. భూతములు అభావమువలన పుట్టుచున్నవనియు, అభావమునందు 
లయించుచున్నవనియును జెప్పనందువలన - 


ఓయి! “అదర్శనాదాపతితాః పునశ్చాదర్శనం గతాః” అను ప్రమాణ శ్లోకము నందు 
గూడ నిట్లె చెప్పబడినది. అచట అసత్మార్యవాద శూన్యవాదములు ప్రసక్తించగా నిచట మాత్రమేల 
నావాదములు ప్రసక్తించవు? - సమాధానము :- భూతముల ఉత్పత్తికి పూర్వము కనుపించ 
కుండుటవలన “అదర్శనాదాపతితాఃొ అని చెప్పబడినది గాని, అదర్శనమువలన, పుట్టుటవలన 
గాదు. ఇట్లే మరణానంతరము కనపడకుంటవలన “అదర్శనం గతాః” అని చెప్పబడినది గాని 
అదర్శనమునం దస్తమించుటవలన గాదు. “అదర్శనాత్‌” అనుచోట అవధిత్వరూపమును 
జూపుట యందు పంచమీ విభక్తిగాని, జనికర్తయొక్క ప్రకృతిత్వరూపమును ఆపాదించుట 
యందుగాదు, అని తెలియవలయును. 

“అదృష్టదృష్టనష్టభ్రాంతిభూతేషు భూతేషు కోవా ప్రలాపః” అని భాప్యపంజ్మి - మొదట 
కనుపింపనట్టియు, మధ్య కనుపించునట్టియు, తుదకు నశించునట్టియు. ఇట్లు భ్రాంతిరూపము 
లగు భూతములగురించి విలపింపనేల యని యర్థము - 

ఇచట రామానుజు లిట్లు చెప్పుచున్నారు. “మనుషాది భూతములు సద్రూపములగు 
ద్రవ్యములే. వాటియొక్క పూర్వావస్థ కనుపించదు. మనుప్యత్వాది రూపమగు మధ్యమావస్థ 
కనుపించును. మరణానంతరము “ఉత్తరావస్థ కనుపించదు” అని. ఇయ్యది తుచ్చము. 
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జన్మనాశాది వికారములుగల మనుషాది భూతములకు సద్రూూపత్వము అసంభవము. 
నిర్వికారమగు వస్తువుగాని సద్రూపము గానేరదు. అట్టి నిర్వికారమగు వస్తువు బ్రహ్మ మొక్కటియే 
యని “అవినాశితు తద్విద్ధి” అను శ్లోకముచే నింతకుమున్నే నిరూపింపబడినది. మనుష్యాది 
భూతములు, తెలియబడని పూర్వావస్థగలవియని జెప్పుటగూడ సమంజసముగాదు. వీర్య 
రక్తాన్నాది రూపమగు పూర్వావస్థ కనుపించుచునే యున్నది. అట్లే తెలియబడని యుత్తరావస్థగలవి 
యనుట కూడ పొసగదు. భస్మమృత్తికాది రూపమగు ఉత్తరావస్థ తెలియుచునేయున్నది. గనుక 


రామానుజీయ మసంమంజసమగుచున్నది. 28 
శ్లో॥ ఆశ్చర్యవత్పశ్యతి కళ్చిదేనం - ఆశ్చర్యవద్వదతి తథైవచాన్యః । 
ఆశ్చర్యవచ్చైనమన్యశ్చుణోతి - శ్రుత్వాష్యేనం వేద న చైవ కశ్చిత్‌ ॥ 29 


అ॥ ప్రకృతమగు నాత్మ యెల్లరకు దుర్విజ్లేయుడు. భ్రాన్తినిమిత్రమగు అజ్ఞానము 
సర్వలోకసాధారణమగుచుండగా నిన్నాకనినే నిందింపనేల? భూతములు మొదట కనిపింప 
కుండుట, మధ్య కనుపించుట, తుదకు నశించుట - ఇది యంతయు భ్రాంతి. దీనికి కారణము 
అజ్ఞానము. అయ్యది యందరకును గలదు. దాని మహిమ వలన నేరికిని ఆత్మ తెలియబడుట 
లేదు. అందు నీ వొక్కడవే నిందింపదగవు. అయ్యో వీరలకు కొంచెమయినను ఆత్మజ్ఞానము 
లేదే యని యందరును నిందింపదగినవారే; అందరను గురించియు దుఃఖింపదగినదియే. 
ఆశ్చర్యముతో సమానముగాన ఆశ్చర్యవత్‌, “తేన తుల్యం క్రియాచేద్వతిఖి అను సూత్రమువలన 
ఆశ్చర్యశబ్దముకంటె వతిప్రత్యయము చేయగా ఆశ్చర్యవత్‌ అనురూప మేర్చడును. అనేక 
జన్మలయందు తాను జేసిన నిష్మామకర్మాదులచే నిర్మలమయిన నంతఃకరణముగల యొకానొక 
ధన్యపురుషుడు ఆత్మను సాక్షాత్మరింప జేసికొనుచున్నాడు. ఆత్మయందు చక్షురింద్రియ వ్యాపారము 
సంభవించదు. గాన నిచట “పశ్యతి” అను ధాతువు ప్రేక్షణార్థకము గాదు. “దృశోనాలోచనే” 
అను లింగమువలన జ్ఞానార్థకము. మరియొకడు తాను దెలిసికొనిన “న జాయత” ఇత్యాది 
శ్రుత్యుక్తమగు నాత్మస్వరూపమును ఇతరులకు జెప్పుచున్నాడు. మరియొకడు తెలిసికొనియును 
జెప్పడు. మరియొక వ్యాఖ్యానమునందు ఆశ్చర్యవత్‌ అను పదమునకు ఆశ్చర్యతుల్యు దని 
యర్థము. కావున ఆశ్చర్యతుల్యుడగు నొకాకొకడు ఈ యాత్మను దెలిసికొనుచున్నాడు. అట్లే 
ఆశ్చర్యతుల్యుడగు మరియొకడు ఈ యాత్మను చెప్పుచున్నాడు. ఆశ్చర్యతుల్యుడగు మరియొకడు 
ఈ యాత్మను వినుచున్నాడు అని యన్వయము. “మనుష్యాణాం సహస్రేషు కశ్చిద్యతతి సిద్ధయే, 
యతతామపి సిద్ధానాం కళ్చిన్మాం వేత్తి తత్త్వతః” అను ప్రమాణమువలన ననేక వేల మానవులలో 
నొకడే తెలిసికొనుచున్నా డని చెప్పబడినది. ఆత్మను తెలిసికొనువాడు, ఆత్మను గురించి చెప్పువాడు, 
ఆత్మను వినువాడు - ఈ మువ్వురును దుర్లభు లగుటవలన నాత్మ దుర్విజ్లేయు డని యర్థము. 
ఇచట “శ్రవణాయా అపి బహుభిర్యో న లభ్యః శృణ్వనోపి బహవో యం న విద్యుః। ఆశ్చర్యో 
వక్తా కుశలో౭_స్య లబ్బా ఆశ్చర్యో జ్ఞాతా కుశలానుశిష్టః” అను మంత్రము ననుసంధానము 


98 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 
చేసికొనవలయును. 29 
శ్లో దేహీ నిత్యమవధ్యో9 యం దేహే సర్వస్య భారత । 
తస్మాత్సర్వాణి భూతాని న త్వం శోచితుమర్హసి | 30 


అ॥ ఆత్మయందు అవధ్యత్వము యెన్నటికిని మారదు. ఇయ్యది నిజము. కార్యకారణ 
సంఘాతరూపమగు శరీరము అనిత్యమయినను తదంతర్గత మగు ఆత్మ నిత్యుడు కావున నీవు 
సర్వభూతముల నుద్దేశించి దుఃఖింప తగవు. భీష్మాది శరీరముల యందలి యనిత్యత్వము 
తప్పింప శక్యముగాకుండుటవలనను, భీష్మాద్యాత్మల యందలి నిత్యత్వము శోకమునకు విరోధి 


యగుటవలనను, అని భావము. 30 
శ్లో॥  స్వధర్మమపి చావేక్ష న వికమ్చితుమర్హసి । 
ధర్యాద్ధి యుద్దాచ్చేయో౭_ న్యత్‌ క్షత్రియస్య న విద్యతే ॥ 31 


అ॥ “ధర్మపథి అర్థన్యాయాదన పేతే” అను సూత్రమువలన యత్‌ ప్రత్యయమును 
చేయగా “ధర్యమ్‌” అని యగును. శ్రేయః అన పదము శ్రేయస్సునకు కారణమగు దానియందు 
బెపచారిక ప్రయోగము శ్రేయస్మరమని యర్థము. “స్వధర్మం” స్వః - అనగా స్వీయము. 
అనగా క్ష్మత్రియజాతికి విహితమగు యుద్ధమని యర్థము. “యుద్ధమును జూచికూడ నీవు 
భయపడదగదు” అని శ్లోకముయొక్క పూర్వార్థమునకు అర్థము. క్షత్రియుడవగు నీకు యుద్దము 
స్వధర్మమగుటయే అందులకు కారణము. “క్షత్రియస్య విజితం” అని శాస్త్రప్రమాణ 
ముండుటవలన అని భావము. 


ఇచట రామానుజులు “ఇదం యుద్దం” అను రెండు పదములను మూలము కంటె 
బహిర్ఫూతముగా కల్పించి “ర యుద్దమును స్వధర్మమని తలచియు అని వ్యాఖ్యానమును 
చేసిరి. అయ్యది మందము. మూలముకంటె వేరుగా కల్పించుటలో ప్రమాణము లేదు. 31 
శో॥ యదృచ్చయా చోపపన్నం స్వర్గద్వారమపావృతమ్‌ । 


సుఖినః క్షత్రియాః పార్థ! లభన్తే యుద్ధమీదృశమ్‌ ॥ 32 
అ॥ ఓయి అర్జునా! సుఖవంతులగు క్షత్రియులు, దైవికముగా సంప్రాప్తమయి నట్టియు, 
తెరవబడిన ద్వారములు గల స్వర్ణమగు నిట్టి యుద్ధమును పొందుచున్నారు. 82 
శః అథచేత్వమిమం ధర్యం సంగ్రామం న కరిష్యసి । 
తతస్స్వధర్మం కీర్తిం చ హిత్వా పాపమవాప్ప్వసి ॥ 88 


అ॥ అట్లుగాక, ధర్మబద్ధమగు నీ యుద్ధమును, నీవు చేయకున్నచో నీవు యీశ్వరాదులతో 
పోరాడి తెచ్చుకున్న కీర్తిని, నీ స్వధర్మమును పోగొట్టుకొని పాపము నొందెదవు. 33 
శ్లో॥ అకీర్తిం చాపి భూతాని కథయిష్యంతి తే£_వ్యయామ్‌ । 
సంభావితస్య చాకీర్తిర్మరణాదతిరిచ్యతే ॥ 34 


ద్వితీయాధ్యాయము 99 


అ॥ అర్జునుడు యుద్ధమునుండి భయపడెను - అను ఆకారము గల అపకీర్తిని 
ప్రాణులు చెప్పుదురు. చెప్పుకొనుగాక. దాన నాకేమి యని యనరాదు. ధర్మాత్మత్వము, శౌర్యము, 
ధైర్యము మున్నగు గుణములచే గొప్పవాడవగు నీకు అయ్యది మరణముకంటె పెద్దది యగును. 

శ్లో॥ భయా[ద్రణాదుపరతం మన్యన్తే త్వాం మహారథాః । 

యేషాం చ త్వం బహుమతో భూత్వా యాస్యసి లాఘవమ్‌ ॥ 35 

అ॥ ఓయి, బంధుజనమునందు స్నేహముచే గాని దయచే గాని యుద్ధమునుంచి 
మరలినటువంటి నాకు అపకీర్తి యేమి? అనగా చెప్పుచున్నాడు. “భయాద్రణాత్‌” అని కాకమునకు, 
ఉలూకమునకు ((గుడ్లగూబకు) వలె కర్ణార్డునులకు స్వతస్సిద్ధమగు విరోధ ముండుటవలన. 
కర్ణ శబ్బశ్రవణముచే నర్జ్దునకు కోపమును వృద్ధిచేయదలచి భాష్యమునందు కర్ణశబ్దము 
(గహింపడినది. మహారథులగు ఆ కర్ణాదులు తమవలన భయపడి యుద్దమునుంచి 


వెనుదీసినవానినిగా నిన్ను తలచుదురు అని యన్వయము. 35 
శ్లో॥ అవాచ్యవాదాంశ్చ బహూన్వదిష్యన్తి తవాహితాః | 
నిన్హన్తస్తవ సామర్థ్యం తతో దుఃఖతరం ను కిమ్‌ ॥ 36 
శ్లో హతో వా ప్రాష్యుసి స్వర్గం జిత్వా వా భోక్యసే మహీమ్‌ । 
తస్మాదుత్తిష్ట కౌన్తేయ! యుద్ధాయ కృతనిశ్చయః ॥ 837 
అ॥ హతః అనునది హనధాతువు కంటె కర్మార్థమునందు క్ర ప్రత్యయము. “భోక్ష్యసే” 
అనుభవించగలవు. 37 
శ్లో॥ సుఖదుఃఖే సమే కృత్వా లాభాలాభౌ జయాజయౌ । 
తతో యుద్ధాయ యుజ్యస్వ నైవం పాపమవాప్ప్వసి ॥ 38 


అ॥ సుఖదుఃఖములను సమానముగా జేయుట యనగా, సుఖమునం దనురాగము 
నుంచకుండుట, దుఃఖమునందు ద్వేషము నుంచకుండుట, ఇట్లే లాభాలాభములయందును, 
జయాపజయముల యందును ఊహింపవలయును. ఇట్లు యుద్ధమును జేయు నీవు పాపమును 
బొందవు. 38 


అవతారికా భాష్యమ్‌. 


అ॥ “స్వధర్మమపి చావేక్ష్య” అను శ్లోకము మొదలు ఏడు శ్లోకములచే శోకమోహము 
లను బోగొట్టుటకు లౌకకన్యాయము చెప్పబడినది. ఇయ్యది ప్రసంగవశమును జేసిన 
యుపదేశము. ఇందు గృష్ణనకు తాత్పర్యము లేదు. ఇచట పరమార్థజ్ఞానమే చెప్పదలచబడినది 
గాని, లౌకికన్యాయము చెప్పదలచబడలేదు. అట్టి పరమార్థజ్ఞానము “అశోచ్యా నన్వశోచస్వమ్‌” 
అను శ్లోకము మొదలు “న త్వం శోచితుమర్హసి” అనునంతవరకు నుండు (గంథముచే 
చెప్పబడియే యున్నది. అని భావము. 38 


100 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


శ్లో॥ ఏషా తే భిహితా సాంఖ్యే బుద్ధిర్యోగే త్విమాం శృణు | 
బుద్ధా యుకో యయా పార్ధ! కర్మబంధం ప్రహాస్యసి ॥ 39 

అ॥ నీకు చెప్పబడిన ఈ జ్ఞానము సాజ్ఞ్య్వవిషయమయినది. అని యర్థము. లేనిచో 
నీ సాజ్ధ్యవిషయమగు జ్ఞానము నీకు చెప్పబడినది. అని యయినను అన్వయింప వలయును. 
ఇంతవరకు నుండు గ్రంథసందర్భముచే నీకు సాజ్ధ్యబుద్ద్ధి యుపదేశింపబడినది. అని నిష్కృష్టార్ధము. 
(సాజ్ఞ్యబుద్ధిః) సాజ్ధ్య్వవిషయమగు బుద్ది యనగా పరమార్థ వస్తువివేకజ్ఞానము. ఇట్టి జ్ఞానము 
సంసారహేతువగు శోకమోహాదిరూప దోషమును బోగొట్టుటకు కారణమని యర్థము. జ్ఞానముచే 
అజ్ఞానము నశించిననే అజ్ఞానకార్యములగు శోకమోహాదులు నశించునని భావము. యోగ 
శబ్దార్థమును చెప్పుచున్నారు. (యోగే తు తత్రాప్యుపాయే) అని భాష్యకారులు సాజ్ధ్యబుద్ధి 
నొందుటకు సాధనము యోగమని యభిప్రాయము. యోగమనగా ఫలాభిసంధిని విడిచి, 
శీతోష్టాది ద్వంద్వములను సహించి ఈశ్వరప్రీత్యర్థమను సంకల్పముతో, ఈశ్వరానుగ్రహము 
కొరకు అనుష్టించు కర్మమార్గము, యమనియమాది అష్టాంగయోగమును, అని యర్థము. 
వీనిచే “యోగే తు” అను మూలశ్లోకము నందలి పదమునకు కర్మానుష్టానయోగానుష్టాన 
రూపమగు కర్మయోగవిషయమగు బుద్దియని యర్థము సిద్ధమగుచున్నది. భాష్యమునందలి 
యోగపదమునకు విశేషణమగు “తత్రాప్యుపాయే” అనుదానిచే ఉత్తమాధికారి విషయమగు 
సాజ్ఞ్యయోగము కంటె కర్మయోగమునకు అపకర్షము సూచింపబడుచున్నది. సంసారహేతువగు 
అజ్ఞానమును పోగొట్టుటకు ముఖ్యసాధనమగు సాబ్ధ్య యోగముతో పరమ్బరాసాధనమగు 
కర్మయోగము సమాన మెన్నటికిని కానేరదు. ఇంతమాత్రముచే కర్మయోగము వ్యర్థమనరాదు. 
సాజ్బ్యయోగమునకు కర్మయోగము కొంత దూర మాధారపడును. గనుకనే మూలశ్లోకము 
నందలి యుత్తరార్థము ముముక్షువునకు కర్మమార్గమునందలి రుచిని పుట్టించుటకు “యవాగూం 
పిబ శిఖా తే వర్ణిష్యతే” గంజి త్రాగుము. నీ వెండ్రుకలు పెరుగగలవు) అను వాక్యమువలె 
ప్రవర్తించినదని గ్రహింపవలయును. కర్మయోగమువలన కర్మబన్దము విడిపోవుననగా 
కర్మానుష్టానము వలన ఈశ్వరానుగ్రహము, చిత్తశుద్ధి మున్నగునవి కలుగుననియు, వాటి 
వలన జ్ఞానము లభించుననియు తద్వారా కర్మబంధమగు సంసారము నివర్తించుననియును 
(గ్రహింప వలయును. ఇంతియే కాని కర్మయోగమువలన సాక్షాత్‌ సంసార నివృత్తి యసంభవము. 


ఇచట రామానుజులిట్లు చెప్పచున్నారు. సంజ్ఞ్యయనగా బుద్ధి, దానిచే నిర్ధారణ చేయదగిన 
ఆత్మతత్వము, సాజ్ఞ్యమనబడును. తెలిసికొనదగిన ఆత్మతత్వమును దెలిసికొనుట కొరకు యే బుద్ధి 
చెప్పదగినదియో అట్టి బుద్ధి “న త్వేవా౭£_హం” అను శ్లోకము మొదలుకొని, “తస్మాత్సర్వాణి 
భూతాని న త్వం శోచితుమర్హసి” అను శ్లోకమువరకు నుండు గ్రంథముచే నీకు చెప్పబడినది. 
ఆత్మజ్ఞాన పూర్వకముగా మోక్షసాధనమగు కర్మానుష్థానమునందు యే బుద్ధియోగ మావశ్యకమో, 
అట్టి బుద్ధియోగము ఇచట యోగశబ్దముచే జెప్పబడుచున్నది. అని; 
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ఇయ్యది యయుక్తము, యా - అభిధేయా, సా = అను మూడుపదములు. మూలము 
కంటె వెలుపల కల్పించుటలో ప్రమాణములేదు. మూలకర్త కట్టి వివక్ష యున్నచో “సైషా తే 
భిహితా” అనియే చెప్పియుండవలయును. మరియు “తత్‌ జ్ఞానాయ యా బుద్దికి” అను 
రామానుజ భాష్యపంక్తియు అసంబద్దార్థకమగుచున్నది. జ్ఞానమే బుద్ది యగుచుండగా, బుద్ధి 
శబ్దమునకు జ్ఞానమర్థమని చెప్పుట అసంభవమగుచున్నది. లోకమునం దేదియు తనకు తా 
నర్థము కానేరదు. 

అట్లే కర్మలకు మోక్షసాధనత్వము (శ్రుతివిరుద్ధము “నాస్య్యకృతః కృతేన” “నాన్యః 
పనా విద్యతే. యనాయ” ఇత్యాది శ్రుతులు కర్మలవలన మోక్షము లభింపదని జెప్పుచున్నవి. 
“తరతి శోకమాత్మవిత్‌” “బ్రహ్మవిద్రహ్మైవ భవతి” ఇత్యాది (శ్రుతులు ఆత్మజ్ఞానమే మోక్ష 
హేతువని చెప్పుచున్నవి. 

మరియు ఆత్మజ్ఞానము గలవారికి కర్మలయందు ప్రవృత్తియే సంభవించదు. “నిష్మలం 
నిష్కియం శాంతం” “సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్చ” అను శ్రుతులచే ఆత్మ అకర్తయనియు, 
అభోక్తయనియు, అవిక్రియుడనియు. సర్వసాక్షియనియు, చిద్రూపుడనియు, తెలిసికొనిన 
విద్వాంసునకు కర్మలయందు ప్రవృత్తి యెట్లు కలుగును? కర్మలు, కర్రాది వ్యాపారము వలన 
సాధింపదగినవికదా! 

అట్లే “కర్మానుష్థానము నందు యే బుద్ధి చెప్పదగినదియో, ఆ యీ బుద్ధిని వినుము” 
అని చెప్పినచో వివక్షితార్థము లభించుచుండ కర్మానుష్టానమునందు యే బుద్ధియోగము 
చెప్పదగినదియో ఆ బుద్ధియోగము విషయమై యే బుద్ధి యావశ్యకమో, అందు యే బుద్ధి 
చెప్పనావశ్యకమో ఆ యీ బుద్ధిని వినుము. అని యీ వక్రమార్గమేమి? కర్మానుష్టాన విషయమగు 
బుద్ధికి, కర్మానుష్టానవిషయ, బుద్ది యోగ విషయమగు బుద్ధికి భేదము చెప్ప నశక్యముగదా? 


కావున నిందు రామానుజభాష్యము అసంగతార్థమగుచున్నది. 39 
శ్లో॥ నేహాభిక్రమనాశో౭_స్తి ప్రత్యవాయో న విద్యతే I 
స్వల్పమప్యస్య ధర్మస్య త్రాయతే మహతో భయాత్‌ ॥ 40 


అ కర్మయోగము కూడ పరమృ్పరామోక్షహేతువగుట వలన మోక్ష మార్గమనబడు 
చున్నది. వ్యవసాయము మున్నగు పనులయొక్క ప్రారంభమునకు యెట్లు నాశనము లేదో 
అట్లే కర్మానుష్టానముయిక్క ప్రారంభమునకు గూడ నాశము లేదు. ఓయి! ప్రారంభమునకు 
నాశమెట్లు కలుగును? ప్రారంభించిన పనికి గదా నాశము సంభవించును. అనినచో చెప్పబడు 
చున్నది. ప్రారంభమునకు ఫలవ్యభిచారిత్వమే నాశము. ఫలవ్యభిచారిత్వ మనగా ఫలము 
ఒకప్పుడుండుట, ఒకప్పుడు లేకుండుట. వ్యవసాయాది ప్రారంభమునకు ఫలము నియతము 
కాదు. వర్షాభావము వలన గాని, వర్షాధిక్యము వలన గాని, వ్యవసాయము నిష్టలమగుచున్నది. 
కర్మయోగ విషయమగు ప్రారంభ మట్లుగాదు. అర్థానికి ఫలము నియతము. 


102 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


ఓయి! కర్మయోగమును ప్రారంభించి సమాప్తమును చేయనిచో నద్దానికి ఫలము 
యెట్లు తప్పక కలుగును? అనినచో అట్లుగాదు. కర్మయోగమును ఆరంభించినంత మాత్రముననే 
సంసారభయము నివర్తించును. అట్టి యోగమును పూర్తి చేసినచో యేమి చెప్పవలయును - 
అని ద్యోతన చేయుటకు స్వల్పమపి అను పదము మూలమునందు ప్రయోగింపబడినది. 


ఓయి! రోగనివృత్తికొరకు చేయబడుచున్న చికిత్సారూపమగు కర్మానుష్టానము 
నమావముగానిచో వూర్వము కంటా వ్యాది అది కమగుటవలన వత్యవాయము 
కనుపించుచున్నది. అట్లే సంసారనివృత్తికొరకు చేయబడుచున్న కర్మయోగము సమాప్తము 
గానియెడల, పూర్వముకంటె అధికముగా సంసారభయవిజృంభణరూపమగు ప్రత్యవాయము 
కలుగు ననినచో చెప్పబడుచున్నది “ప్రత్యవాయో న విద్యతే” అని అనగా కర్మయోగము 
సమాప్తముగానిచో దోషము లేదు. మరేమనిన సంసారము వెనుకటివలె నుండును అని యర్థము. 


యద్వా లేక చికిత్సచేయనిచో రోగమునకు వృద్ధిరూపమగు ప్రత్యవాయ మెట్లు 
కలుగునో అట్లే కర్మయోగమును అనుష్టింపనిచో దోషము కలదా యేమి? అనగా చెప్పుచున్నారు 
“ప్రత్యవాయో న విద్యతే” అని. ఏపనియైనను చేయవలసినదానిని చేయకున్నచో కలుగు 
దోషము ప్రత్యవాయమని శాస్త్రజ్ఞుల సిద్ధాంతము. సంధ్యావందనాదులవలె నట్టి కర్మయోగమును 
అనుష్టింపనిచో ప్రత్యవాయము లేదని యర్థము. 

సంధ్యావందనాది నిత్యకర్మ విధానమే కర్మయోగ మగుచుండగా, సంధ్యావంద 
నాదులవలె అని కర్మయోగమునకు సంధ్యావందనాదికమును దృష్టాంత పరచుట యెట్లు 
పొసగును? అని యనరాదు. ఈశ్వరారాధనబుద్ధితో కర్మల ననుష్టించుటయే కర్మయోగ 
మనబడుచున్నది. నిత్మకర్మానుష్టానము ఫలాభిసంధిపూర్వకము. అనగా నిత్యకర్మలు ఫలేచ్చతో 
ననుష్టింపబడుచున్నవి. భఫలాభిసంధిరహితమగు నిత్యకర్మానుష్టానమే కర్మయోగమని 
చెప్పబడుచున్నది. అని భావము. 


అథవా; రోగనివృత్తి కొరకు చేయబడుచున్న చికిత్సయందు రసవస్తువులను, 
ఓషధులను చంపుట రూపమయిన జీవహింస యుండుటచే నరకపాత రూపమగు ప్రత్యవాయ 
మెట్లు కలదో అనుష్టాతకు, అట్లు కర్మయోగమునందు హింస లేకుండుట వలన కర్మయోగము 
ననుష్టించువానికి ప్రత్యవాయము లేదు. 


కర్మయోగమునందు గూడ పశుహింస మొదలగు దోషము కలదని యనరాదు. 
“అగ్నీషోమీయం పశుమాలభేతి” అను శాస్త్రము వలన విధింపబడిన పశ్వాలంభనాదికము 
హింస గానేరదు. “మా హింస్యాత్సర్వాభూతాని” అనుస్మ లతి వలన హింస నిషేధింపబడినదని 
యనరాదు. ఇయ్యది సామాన్యవిధియగుటచే. “అగ్నీషోమీయం పశుమాలభేత” అను 
విశేషవిధిచే బాధింపబడుచున్నది. పశ్వాలంభనము పశుదుఃఖముకు హేతువగుచుండగా యెట్లు 


ద్వితీయాధ్యాయము 103 


హింస కానేరదు? అని యనరాదు. యజ్ఞాదులయందు హింసింపడిన పశువు స్వర్గము 
నొందుటవలన నియ్యది హింస గానేరదు. 

యద్వా; చికిత్స చేసినచో వ్యాధి తప్పక నివర్తించునని జెప్ప వీలులేదు. ప్రాణులయొక్క 
కర్మవిపాకము. విచిత్రరూపమగుచున్నది; పైగా వ్యాధి పెరుగుట గాని, మరణము గాని 
కలుగవచ్చును. కాన చికిత్సను చేయుటలో దోషము కలదు. ఇట్లు కర్మయోగము ననుష్టించుటలో 
యెవ్విధమగు దోషమున్ను లేదు. కర్మయోగము నియతవఫలమగుట వలన చికిత్సను 
చేయకున్నచో వ్యాధి పెరుగుటగాని, మృతి జెందుటగాని, యీ రెండును కలుగవచ్చును. 
చికిత్సచేసినను యీరెండు కలుగుచున్నందున, చికిత్సాకరణము (చికిత్స చేయుట) 
దోషయుక్తమని తెలియవలయును. 


యథార్థముగా విచారించినచో రోగికి చికిత్స చేయుటవలన గలుగు ప్రత్యవాయము 
వైద్యునిదే. తాను చేసిన చికిత్సవలన రోగికి రోగము వృద్ధిజెందుగాక, లేక మరణించుగాక; 
యెటులయినను వైద్యునకు నరకపాతలక్షణమగు ప్రత్యవాయమే కలుగును. వైద్యులకు 
వారివృత్తియం దిట్టి ప్రత్యవాయ ముండుటవలననే వైద్యులు అపాజ్లేయులని స్మ తులు 
చెప్పుచున్నవి. 

రోగమును పోగొట్టుట వలన వైద్యునకు పుణ్యముగూడ కలుగునని యనరాదు. 
అట్టి సుకృతప్రాప్తి వైద్యునకు పాక్షికముగాని, నియతము గానేరదు. మరియు వైద్యునకు 
పాక్షికముగా కూడ సుకృతము యెంతమాత్రము లేదు. వైద్యుడు ధనాశచే వైద్యమును (చికిత్సను) 
చేయుచుండుటవలన వానికి సుకృతము (పుణ్యము) కలుగనేరదు. పైగా మందు తయారగుటకు 
రస ఓషధులను వైద్యుడు హింసించుటవలన నరకపాతము సంభవించును. 


ఇట్లయినచో వైద్యులే లేకున్నచో చికిత్సగూడ నుండదు. కావున రోగులకు రోగనివృత్తి 
యెట్లు కలుగును? అని ప్రశ్నింపరాదు. ప్రారబ్ధమగు పాపకర్మమునకు ఫలమగు వ్యాధి 
ప్రారబ్ధము నశించినతోడనే తప్పక నశించుటవలన నట్టి ప్రశ్నయే పొసగదు. 

మరియు వైద్యుడు తాను చేయు చికిత్సవలన వ్యాధిని అడ్డగించినచో రోగి 
జన్మాంతరమునందైనను తిరిగి యా వ్యాధిని అనుభవించియే తీరును. అనుభవము లేనిదే 
చేసిన కర్మము నశించుట యసంభవము. 


కావున చికిత్స అన్వయవ్యతిరేకముల వలన రోగనివృత్తికి కారణము గాకుండుట 
వలనను, ప్రతికూలచికిత్స రోగవృద్ధికి, మరణమునకు హేతువగుట వలనను, రస ఓషధులను 
నశింపచేయుట రూపమగు హింస కలదగుట వలనను, వైద్యునకు ప్రత్యవాయము కలదని 
స్పష్టమగుచున్నది. చికిత్సచేయు వైద్యునకువలె, కర్మయోగము ననుష్టించువానికి యెవ్విధమగు 
ప్రత్యవాయము లేదు. కర్మయోగమునం దెవ్విధమగు హింస లేకుండుటవలన. “చికిత్సావత్‌” 


104 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


అను పదమునందు “తత్ర తస్యేవ” అనుసూత్రముచే వతిప్రత్యయము. కావున, చికిత్సయందు 
వలె. అని యర్థము. 
చికిత్సయం దెట్లు ప్రత్యవాయము కలదో అట్లు కర్మయోగమునందును, ప్రత్యవాయము 


లేదని వ్యతిరేకదృష్టాంతము. 40 
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అ॥ ఓయి యర్షునా! ఇందు నిశ్చయాత్మకమగు బుద్ధి యొకటే కలదు. ప్రమాణ 
జన్యమగు వివేకజ్ఞానహీనులకు అనేకభేదములు గల బుద్ధులు కలుగుచున్నవి. 


సాంఖ్యవిషయము, యోగవిషయము లగు బుద్దియే వ్యవసాయాత్మకమగు 
(నిశ్చయాత్మకమగు) బుద్ది. 

ఓయి! సాంఖ్యబుద్ధి యోగబుద్ధియు పరస్పరము భిన్నమగుటవలన నీ రెండును 
కలసి యొకేబుద్ధి యగుటెట్లు? అనినచో చెప్పబడుచున్నది. 


ఇచట రెండు బుద్ధులకు ఏకత్వమును చెప్పలేదు. మరేమనిన, సాంఖ్యము నందు 
అనేక బుద్ధులు లేవనియు, అట్లే యోగమునందును అనేకబుద్దులు లేవనియు, సాంఖ్యము 
నందును, యోగమునందును ప్రత్యేకము నిశ్చయాత్మకమగు బుద్ధియొకటే యనియు 
చెప్పబడినది. 

ఇట్టి వ్యవసాయాత్మకమగు బుద్ది, నిర్దష్టమగు శాస్త్రప్రమాణమువలన పుట్టుటచే, 
అనేక శాఖలచే భిన్నములగు ఇతర విపరీతబుద్దులకు నాశకమగుచున్నది. మూలమునందలి 
ఇహ అను పదమునకు సాంఖ్యయోగ కర్మయోగములయొక్క సాధారణము కొరకు 
శ్రేయోమార్గమను అర్థమును నిర్వచించిరి. 

ఆత్మ నిర్వికారుడు, సర్వవ్యాపకుడు, నిత్యుడు, అద్వితీయుడు, స్వయంప్రకాశ 
స్వరూపుడు, అ(ప్రమేయుడు, అనునట్టి నిశ్చయజ్ఞానమే సాంఖ్యబుద్ధి. ఫలేచ్చను నడ 
ఈశ్వరారాధన కొరకు ఫలసిద్ధ్వసిద్దులయందు సమానభావముతో శాస్త్రవిహితము లగు కర్మలను 
చేయవలెనను నిశ్చయస్వభావము యోగబుద్ధి. 

ఆత్మకర్త, భోక్త ఆత్మచే ధర్మము, అర్థము మున్నగు పురుషార్థములు సంపాదింప 
దగినవి; జ్యోతిష్టోమముచే స్వర్గమును సంపాదింపవలయును; కారీర్యేష్టిచే పశు సంపదను 
పొందవలయును - ఈ మొదలగునవి విపరీతబుద్దు లని వివేకము. 

ఇచట రామానుజు లిట్లు చెప్పుచున్నారు. “ఆత్మ యాధాత్య నిశ్చయపూర్వక మగు 
నీ వ్యవసాయాత్మకమగు బుద్ది. ఒకే ఫలము, ఒకే సాధనను విషయముగా గలదగుటచే 
ఏకరూపమే యగుచున్నది. ఒక్క మోక్షఫలముకొరకే కర్మలు విధింపబడుచున్నవి.” అని. 
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ఇయ్యది యసమంజసము “నిత్యత్వ, స్వయంప్రకాశత్వ, ఆనన్టత్వ, అపహతపాష్మ 
త్వాదికము ఆత్మయొక్క యథార్థస్వరూప మనునది యుభయపక్ష సమ్మతము.” కాని ఇట్టి 
నిశ్చయముగలవానికి కర్మలయం దెట్లు ప్రవృత్తి కలుగును? కర్మల వలన సంపాదింపదగిన 
యుత్మర్షగాని, కర్మలవలన నివారింపదగిన యపకర్షగాని, యా జ్ఞానము కలవానికి లేనందున 
నిట్టివానికి, కర్మలయందు ప్రవృత్తి సుతరాం కలుగనేరదు. మరియు ఆనందరూపుడగు 
ఆత్మయందు అనేక కారక సామగ్రితో నెరవేర్చదగిన కర్మానుష్టానము వలన కలుగు దుఃఖము 
యెంతమాత్రము సంభవింపదు; గాక మోక్షము కర్మసాధ్యమగుచో ఘటాదులవలె ననిత్యమగును. 
మరియు కోరికగలవారలకు స్వర్గాది ఫలసిద్ధికొరకున్ను, కోరిక లేనివారలకు చిత్తశుద్ధికొరకును 
కర్మలు విధింపబడినవి గాని, మోక్షము కొరకు కర్మలు విధింపబడి యుండలేదు. ఎచటనయినను, 
“జ్యోతిష్టోమేన స్వర్గకామో యజేత” “తమేతం వేదానువచనేన బ్రాహ్మణా వివిదిషస్తి యజ్ఞేన 
దానేన తపసానాశకేన” స్వర్ణముకొరకు జ్యోతిష్టోమమును చేయుడు, వివిదిషా సిద్ధికొరకు 
యజ్ఞాదుల ననుష్టింపుడు; అని (శ్రుతులు చెప్పుచున్నవి కాని, “మోక్షకామ ఇదం కుర్యాత్‌” 
“మోక్షమును గోరువాడు ఈ కర్మను చేయవలెను” అని యే శ్రుతియు చెప్పుట లేదు. మరియు 
నిత్యుడగు ఆత్మయందు క్రియయను వికారము సంభవింపదు. మరియు, 'వ్యవసాయాత్నికా” 
అను పదమువలన “నిశ్చయపూర్వికా” అను అర్థముకూడ లభింపదు. కావున రామానుజ 


భాష్యము అసంగతార్థ మగుచున్నది. 41 
శ్లో॥ యామిమాం పుప్పితాం వాచం ప్రపదన్యవిపశ్చితః । 
వేదవాదరతాః పార్థ! నాన్యదస్తీతి వాదినః ॥ 42 


శ్లో॥ కామాత్మానః స్వర్గపరా జన్మకర్మఫలప్రదామ్‌ । 
క్రియావిశేషబహులాం భోగైశ్వర్యగతిం ప్రతి ॥ 43 

అ॥ పుష్పములు దీనికి కలవుగాన పుపష్పిత యనబడును. “తదస్య సళ్ఞాత” అను 
సూత్రమువలన తారకాదిగణమునందు చేరుటచే, “ఇతచ్‌” ప్రత్యయము. వృక్షధర్మమగు 
పుష్పవత్వము వాక్కుల కెట్లు లభించు ననియనగా భాష్యకారులు సమాధానమును చెప్పిరి. 
“పుష్పించిన వృక్షమువలె” అని. గనుక బెపచారిక ప్రయోగమని భావము. అందువలన 
ఫలితార్థ మేమన పుష్పించిన వృక్షము చూచుట కెట్లు రమణీయముగా నుండునో అట్లే అవివేకులచే 
జెప్పబడు నీ వాక్యముగూడ వినుటకు రమణీయముగా నుండును. అవసానమునందు 
సంసారదుఃఖము అనివార్యమని భావము. వాక్యము లక్షణముగా గలది గాన “వాక్యలక్షణ” 
అని యనబడును. వాక్యరూపమయినదని యర్థము. వాక్యమని నిశ్చయార్థము. ఆకాంక్షాయోగ్యతా 
సన్నిధులు గల పదసముదాయము వాక్యమని తెలియవలయును. “విశేషేణ పశ్యన్తి జానన్తి” 
(విశేషముగా తెలిసినవారు గాన) విపశ్చితః విద్వాంసు లనబడుదురు. వారు కానివారు 
అవిపశ్చితః అవిద్వాంసులు, అని యర్థము. 


106 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


యజ్ఞము మొదలగు విహితకర్మలకు ఫలము స్వర్గ్ణానుభవము. అయ్యది దేవతగా 
బుట్టిన వానిచే అనుభవింపదగిన దగుచున్నది. హింస మొదలగు నిషిద్ధకర్మలకు నరకము 
ఫలము. అయ్యది నారక పురుషుడుగా పుట్టినవానిచే అనుభవింపదగినది. మిశ్రకర్మలకు ఫలము 
మనుష్యలోకము. అద్దానిని మనుష్యజాతి యందు పుట్టినవాడనుభవింపవలయును. ఈ 
ప్రకారము దేవాది జన్మల నెత్తియే కర్మఫల మనుభవింపవలయును గాన కర్మలకు ఫలము 
జన్మమని చెప్పబడినది. జన్మవలన మరణము, మరణమువలన జన్మము యీ ప్రకారము 
మూఢులగు జీవులు అవిచ్చిన్నముగా సంసారము నొందుచున్నా రని యర్థము. 

శః భోగైశ్వర్యప్రసక్తానాం తయాపహృతచేతసామ్‌ । 

వ్యవసాయాత్నికా బుద్ధిస్సమాధౌ న విధీయతే ॥ 44 

అ॥ “భోగైశ్వర్య ప్రసక్తానాం” భోగైశ్వర్యములయం దభినివిష్టమగు అంతఃకరణముతో 
తాదాత్యాధ్యాసగల బహిర్ముఖుల కని యర్థము. (సమాధీయతే నిక్షిప్యతే ఈశ్వరేణ అస్మిన్‌ 
పురుషోపభోగాయ సర్వమితి సమాధిః - అంతఃకరణం పురుషులయొక్క సుఖదుఃఖానుభవము 
కొరకు నీశ్వరునిచే దీనియందు సర్వము ఉంచబడినదిగాన సమాధి యనగా అంతఃకరణ 
మనబడుచున్నది. పురుషుడు అభోక్త యగుటచే స్వతః సుఖదుఃఖానుభవము లేదు. విజ్ఞానము, 
బుద్ధి - అను పర్యాయపదములు గల భోక్తయగు అన్త;కరణముయొక్క తాదాత్యాధ్యాసము 
చేతనే పురుషునకు భోగము సిద్ధించుచున్నది. గనుకనే మాఘకవి తన కావ్యమునందిట్లు 
చెప్పియున్నాడు. - “సమీక్ష్యోక్తే బుద్ధేర్భోగ ఇవాత్మని” సాజ్బ్యశాస్తము నందు చెప్పబడిన ఆత్మయందు 
బుద్ధివలన సుఖదుఃఖానుభవము వలె. అని యర్థము. కావున పురుషుల సుఖదుఃఖానుభవము 
కొరకు, అంతఃకరణమునం దీశ్వరునిచే కామాది పదార్థజాతమంతయు సృష్టింపబడినదిగాన 
సమాధియనగా అంతఃకరణ మగుచున్నది. 


ఓయి! సమాధిశబ్బమునకు, అంతఃకరణమని యర్థము చెప్పినచో అంతఃకరణము 
నందు, సాబ్ధ్యబుద్ధిగాని, యోగబుద్ధిగాని కలుగదని శ్లోకమున కర్ణము సిద్ధమగుచున్నది. అట్టితరి 
బుద్ధియందు బుద్ధి కలుగుటెట్లు? అని ప్రశ్నింపరాదు. సమాధి శబ్దమునకు అంతఃకరణ మర్థము, 
బుద్ధి శబ్దమునకు జ్ఞానమర్థము. గనుక అంతఃకరణము నందు జ్ఞానము కలుగుటలో 
దోషములేదు. ఇచట “న విధీయతే” అనునది కర్మ కర్రర్థము నందు లకారము. గనుకనే (న 
భవతి) కలుగుటలేదా? అని యర్థము. అనగా పుట్టుటలేదు అని నిశ్చయార్థము. 

నిజముగ విచారించినచో (న విధీయతే ఈశ్వరేణ) అని యధ్యాహారము. ఈశ్వరునిచే 
కలుగజేయబడుటలేదు అని యర్థము. “మత్తః స్మృతిః జ్ఞానమ్‌ అపోహనజ్బ” అని ముందు 
చెప్పబోవుట వలన నా వలననే స్మృతి, జ్ఞానము మొదలగునవి కలుగుచున్నవి. 44 

శ్లో॥ తైగుణ్యవిషయా వేదా నిగుడు భవార్జ్డున! | 

నిర్ద్వన్ల్వో నిత్యసత్వస్థో నిర్యాగక్షేమ ఆత్మవాన్‌ ॥ 45 


ద్వితీయాధ్యాయము 107 


అ॥ సుఖదుఃఖాదిరూపమగు సంసారము, సత్వరజస్తమోగుణములవలన పుట్టుటచే 
తైగుణ్యమని చెప్పబడుచున్నది. ఇట్టి సంసారబంధము, కామాత్ములకు కలుగుచున్నది. గనుక 
ఓయి యర్షునా! నీవుమాత్రము సంసారరాహిత్యము నొందుటకు నిష్మాముడవగుము. మరియు 
నీవు నిర్వ్వన్వుదవగుము. శీతోష్టములు సుఖదుఃఖములు రాగద్వేషములు మున్నగునవి, 
ద్వంద్వకశబ్దవాచ్యములు. ఈ యవి అన్యోన్యవిరుద్ధములు. నీవు వీటినుండి నిర్ణతుడవగుము 
(వీటిని అతిక్రమింపుము). “నిరాదయః క్రాన్తాద్యర్థ్యే పంచమ్యా” అను సూత్రముచే సమానము. 
ద్వంద్వములను సహించుమని యర్థము. మరియు నీవు యోగక్షేమములయం దాసక్తుడవు 
కాకుము. సంప్రాప్తముగాని ధనధాన్యాదులను సంపాదించుటయందును, సంప్రాప్తములయిన 
వాటిని కాపాడుకొనుటయందును, అత్యంతాసక్తి గలవానికి మోక్షమార్గమునందు ప్రవృత్తి 
యసంభవము. కావున నీ వీ రెంటియందును వ్యగ్రత జెందకుము. 


మూలమునందలి “ఆత్మవాన్‌” అను వాక్యమునందలి ఆత్మశబ్బమునకు దేహము, 
మనస్సు, బుద్ధి పురుషుడు అను అర్థములలో నేదియో యొక అర్థమును చెప్పుట సంభవింపదు. 
ఆత్మరాహిత్యము ప్రసక్తమయినచో ఆత్మగలవాడ వగుమని విధించుట యుక్తమగును. అదియే 
సంభవించదు. దేహాదిరూపమగు ఆత్మలు విధింపకపూర్వమే సిద్ధమయి యుండుటవలన. 
కనుక “ఆత్మవాన్‌” అను పదమునకు భాష్యకారులు (అ(ప్రమత్తః) అవధానుడ వగుము. అని 
యర్శమును చెప్పిరి. మనస్సును, బుద్ధిని చెప్పునట్టి యాత్మశబ్దమునకు తద్ధర్మమగు 
అవధానమునందు లక్షణ యని భావము. స్వధర్మము ననుష్టింపుచున్న నీకు నని స్రిగుణ్యఃి 
“నిర్ద్వన్ద్వః” అని మొదలగునవి యుపదేశమని భావము. 

శ్లో॥ యావానర్థ ఉదపానే సర్వతస్సంప్తుతోదకే I 
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అ॥ “సర్వేషు వేదోక్తేష” అను అవతారికాభాష్యముచే యావానర్థః అను శ్లోకమును 
ప్రవేశపెట్టుచున్నారు భాష్యకారులు. ఫలము లేనందువలన నిష్మామ కర్మయోగము వ్యర్థమని 
పృచ్చకుని యాశయము. భాష్యకారులు ఆక్షేపమునకు సమాధానమును ప్రతిజ్ఞ చేయుచున్నారు 
“ఉచ్యతే తత్‌” అను పంక్తిచే, ఇచట “తత్‌” అను శబ్దమునకు నిష్మామకర్మానుష్టానము యొక్క 
ఫలము యని యర్థము. పృచ్చకునిచే కర్మయోగముయొక్క ఫలము ఆక్షేపింపబడుట వలన 
భాప్యకారులచే కర్మయోగము యొక్క ఫలము చెప్పబడుచున్నదని ప్రతిజ్ఞ చేయబడినది అని 
భావము. వినువారలను సావధానవరచుచున్నారు “శృణు” అను వదముచే. ఈశళ్ళ 
ధాత్వర్థమునకు ముందు చెప్పబోవు వాక్యార్థము కర్మ. 

(యావానితి) ఈ శ్లోకమునందు యావచ్చబ్ద్బము, తావచ్చబ్దము, అర్థ శబ్దము లను 
ఆవృత్తి చేయవలెను. అట్లు చేసినచో (కొలది నీరుగల బావి, చెరువు, మొదలగు వాటియందు 
ఎంతటి స్నానపానరూపమగు ప్రయోజనమో, అంతట ప్రవహించు నీరు గల నద్యాదుల 
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యందును, అంతే స్నాన పాన రూపమగు ప్రయోజనము. వేదోక్త సర్వకర్మల యందు ఎంత 
ఫలమో ఆత్మజ్ఞానముగల బ్రాహ్మణునకు ఆత్మజ్ఞానము వలన అంతియే ఫలము! అని యన్వయ 
ముపపన్నము. 

ఇందు పూర్వార్థము దృష్టాంతము గనుకనే భాష్యకారులు పూర్వార్ధమును యథా 
శబ్దముతో వివరింప నారంభించిరి. దృష్టాంతార్థము లోకసిద్ధ మగుటవలన భాష్యకారులు 
వివరణ ప్రారంభములో (లోకే) లోకమునందు అని వ్రాసిరి. (ఉదపానే) ఉదకము దీనియందు 
త్రాగబడుచున్నదను వ్యుత్పత్తిచేగాని, ఉదకమును త్రాగుట దీనియందు కలదను వ్యుత్పత్తిచేగాని 
“ఉదకస్య ఉదస్సంజ్ఞాయామ్‌” అను సూత్రము వలన “ఉద” అను ఆదేశము రాగా ఉదపానం 
అను రూపము సిద్ధించుచున్నది. ఉదపానమనగా బావి, చెరువు, దిగుడుబావి మున్నగునవి. 
ఉదపానము అనేకములుగా నున్నందున భాష్యకర్తలు - అనేకస్మిన్నుదపానే - అని చెప్పిరి. 
ఉదపానములన్నియు పరిచ్చిన్నమగు ఉదకముగల వగుటవలనను (కొలదినీరు కలవగుటవలన) 
పరిచ్చిన్నత్వము భేదమునకు కారణమగుటవలనను ఉదపానము లనేకము లని భాష్యకారులు 
నిర్వచించిరి. 


యావాన్‌ = యచ్చబ్దముకంటె పరిమాణార్థమునందు డవతు ప్రత్యయమును చేయగా, 
“యావాన్‌” అను రూప మేర్చడును. “ఎంత పరిమాణము కలి అని యర్థము. స్నాన పాన 
రూపమగు ఫలము అర్థశబ్దమున కర్ణము. ప్రయోజన మని నిష్కృష్టార్థము కావున ఉదపానము 
లగు వాపీకూపతటాకాదులయందు ఎంత పరిమాణముగల స్నాన పానరూపమగు ప్రయోజనము 
కలుగునో ఆ ప్రయోజనమంతయు నదులయందు కలుగుచున్నది అని యర్థము. తచ్చబ్ది 
యచ్చబ్దాధ్యాహారముల వలన సిద్ధించు చున్నదని గ్రహింపవలయును. 

“సర్వతస్సంప్లతోద న్‌ సర్వతః సంఫ్లతం (వ్యాప్తం ఉదకం యస్య తస్మిన్‌) అంతట 
వ్యాపించియున్న ఉదకము దేనికో అయ్యది సర్వతస్సంవ్లతోదక మనబడును. అపరిచ్చిన్నమగు 
ఉదకముగల సముద్రమునందు అని యర్థము. మూలమునందు క్రియాపదము లేనందువలన 
భాష్యకారులు “సమృద్యతే” అను క్రియాపదమును అధ్యాహారమును చేసి యన్వయించిరి. 
“సమృద్యతే” అనగా (జాయతే) కలుగు చున్నది. అని యర్థము. 

ఓయి! కొలది నీరుగల వాపీకూప తటాకాదులయం దెంతటి యుపయోగమో, యెక్కువ 
నీరుగల సముద్రాదులయందు గూడ నంతే ఉపయోగమని చెప్పుటెట్లు? అనగా చెప్పబడుచున్నది: 
పరిచ్చిన్నోదకము గల కూపతటాకాదుల యందుగల ప్రయోజనము అపరిచ్చిన్నోదకముగల 
సముద్రాదులయందలి ప్రయోజనమందిముడు చున్నవని యర్థము. ఫంటాకాశములు 
మహాకాశముయొక్క అంశము లయినట్లు పరిచ్చిన్నోదకములు గల కూపాదులు అపరిచ్చిన్నోదకము 
గల సముద్రాదుల యొక్క అంశములగుచున్నవి. అందువలన కూపాదుల యందలి ఫలము 
సముద్రాదులయందలి ఫలమునం దిముడుట ఉపపన్నమగు చున్నదని భావము. 
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సముద్రమున కెంతయో దూరమున నుండు కూపాదులు, సముద్రాంశములగు 
టెట్లని యనరాదు. సము(ద్రమధ్యనుండి భూమి యీశ్వరునిచే స్థాపింపబడుటవలనను, 
సము(ద్రోదకమే భూతలమునందలి వాపీకూపములయందును గతమగుటవలనను, 
నదీతటాకాదులయందు మేఘవర్షముద్వారా సముద్రజలమే యుండువలనను కూపాదులు 
సముద్రాంశము లగుచున్నవి. కావున లోకమునం దెవరు మేము కూపతటాకాదుల యందు 
స్నానము చేసితిమనిగాని, అందలి నీరును త్రాగితిమనిగాని తలంచుచున్నారో, వారు నిజముగ 
సముద్రజలమునందు స్నానము చేసినవారున్ను సముద్రజలమును త్రాగినవారున్ను అగుచున్నారని 
భావము. 


ఉత్తరార్థము దార్‌ష్టాన్తికమగుటవలన భాష్యకారులు ఉత్తరార్థమును వివరించుటలో 
“ఏవం తావాన్‌ తావత్సరిమాణ ఏవ సమృద్యతే” అట్లే అంతట పరిమాణము గల ప్రయోజనమే 
కలుగుచున్నది అని వ్రాసిరి. 


మూలశ్లోకమునందు “వేదేషు” అని యున్నను కేవల వేదములయందు ఫలము 
లేనందున వేదోక్తములగు యజ్ఞాది కర్మలయందలి యర్థము గ్రహింపవలయును. పూర్వార్ధము 
నందలి “యావాన్‌” అను పదమును ఉత్తరార్థమునందు గూడ అన్వయించుకొన వలయును. 
ఇచట కర్మఫలము సర్గాదికము. ఉత్తరార్థము నందు గూడ అన్వయసౌష్టవము కొరకు 
పూర్వార్ణమునందువలె యత్తచ్చబ్దము లధ్యాహారము చేయబడినవి భాప్యకర్తలచే. 

మూలమునందు “బ్రాహ్మణస్య” అను పదము కలదు. అందుకు భాష్యకారులు 
“బ్రాహ్మణస్య - సంన్యాసిన$ి అని వివరణమును చేసిరి. అందువలన మూలమునందలి 
బ్రాహ్మణ శబ్దము జాతిమాత్రమును చెప్పునట్టి అముఖ్య (గౌణ) శబ్దము గాదనియు, ముఖ్య 
బ్రాహ్మణులని చెప్పునట్టి శబ్దమే యనియు (గ్రహింపవలయును. “జన్మనా జాయతే శూద్రః, 
కర్మణా జాయతే ద్విజః, వేదపాఠేన విప్రస్స్యాత్‌, బ్రహ్మజ్ఞానేన బ్రాహ్మణణి అని వచనముండుట 
వలనను, (బ్రహ్మజ్ఞానము వేదాంత (శ్రవణమననాది సాధ్యమగుట వలనను, “శాన్లోదాన్ర 
ఉపరతి” అను ప్రమాణముచే వేదాంతశ్రవణాదులయందు సంన్యాసమునొందినవానికే 
అధికారముండుట వలనను, “బ్రాహ్మణో నిర్వేదమాయాత్‌” అను శ్రుతివలన బ్రాహ్మణజాతి 
యందుత్పన్నమయినవానికే సంన్యాసమునం దధికారముండుటవలనను, బ్రహ్మజ్ఞానముగల 
బ్రాహ్మణసంన్యాసిపరమగు ముఖ్యశబ్దమే గాని జాతి బ్రాహ్మణుని చెప్పునట్టి అముఖ్య శబ్దము 
మాత్రము గాదని భావము. “బ్రాహ్మణో౭_ యం బ్రాహ్మణః” అని సమాసము. ఇందు షటష్టీవిభక్తికి 
వేద్యవేదిత్వరూప సంబంధమర్థము “త్రస్యేదం” అను సూత్రమువలన అణ్‌ ప్రత్యయము చేయగా 
బ్రాహ్మణ అను రూపము సిద్ధమగు చున్నది. బ్రహ్మజ్ఞాని యని యర్థము. 

“భాహ్స్మో9_జాతౌ” అను పాణిని సూత్రమువలన జాతివాచకము గానపుడు బ్రాహ్మః 
అని యుండవలయునని యనరాదు. పాణిని సూత్రమునందు హిరణ్యగర్భార్థకమగు పుంలింగ 
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(బ్రహ్మశబ్దము (గ్రహింపబడినది. ప్రకృతమునందు బ్రహ్మశబ్దము పరబ్రహ్మమును చెప్పుచున్నది. 
గనుకనే అచట “అజాతౌ కిమ్‌” అని శంకించుకొని “బ్రాహ్మూనారదఃి అని ప్రత్యుదాహరణము 
నిచ్చిరి. “ఉత్సజ్లోన్నారదోజజ్జే” అను ప్రమాణమువలన నారదుడు హిరణ్యగర్భునియొక్క 
అవయవమువలన పుట్టుటచే ప్రత్యుదాహరణ ముపపన్న మగుచున్నది. మరియు “బ్రాహ్మణోల 
స్య ముఖమాసీత్‌” అను [శ్రుతిగూడ బ్రహ్మణాది జాతియందు పుట్టి ఆకార విశిష్టమగు పురుషునే 
నిర్దెశించుచున్నది. కాని నిరాకారమగు బ్రహ్మమని నిర్దెశించుట లేదు. నిరాకారమగు బ్రహ్మకు 
ముఖాద్యవయవములు లేనందున అయ్యది యుపపన్నమును గానేరదు. 

బ్రాహ్మణశబ్దము బ్రహ్మజ్ఞానిని చెప్పుగాక కాని సంన్యాసినిమాత్రము చెప్పదు అని 
యనరాదు. సంన్యాసిగానివాడు బ్రహ్మజ్ఞానియే గానేరడు, గృహస్థులగు జనకాదులు బ్రహ్మజ్ఞానులుగా 
లేదా అని ప్రశ్నింపరాదు. జనకాదులు బ్రహ్మజ్ఞానము కలవారగుటచే బ్రాహ్మణులయినచో, 
అపుడు కర్మలయందలి ఫలేచ్చను కర్భత్వమును విడచుటచే సంన్యాసులు కూడ నగుదురు. 
జనకాదులు చేసిన కర్మ కర్మయేకాదని చెప్పి యుండుటవలనను “కర్మణ్యభి ప్రవృత్తో౭_పి నైవ 
కించిత్మరోతి సః బ్రహ్మజ్ఞాని కర్మలయందు ప్రవర్తించినను కర్మల నాచరించినట్లు కాదని 
ముందు శ్రీకృష్ణు చే చెప్పబోవుట వలనను కర్మలయందు కర్భత్వము లేకుండుటయే సంన్యాసము. 
కావున బ్రహ్మజ్ఞానము గలవాడే బ్రాహ్మణుడు. అట్టి బ్రాహ్మణుడే సంన్యాసి యనబడుచున్నాడు. 

లేనిచో పాణిని సూత్రమునందలి (బ్రహ్మశబ్దము పరబ్రహ్మమును చెప్పుగాక. అయినను 
ఇచట అనుపపత్తిలేదు. బ్రాహ్మణజాతియందు పుట్టినవానికే సంన్యాసమని చెప్పబడినది ఇట్లైనచో 
“బ్రాహ్మణస్య” అను పదమువలన బ్రాహ్మణజాతి యందు పుట్టిన గృహస్థాదులు గూడ అని 
యర్థమగునని యనరాదు. “విజానతః అను విశేషణమువలన సంన్యాసి యనియే అర్థము 
లభించును. విజానత్త మనగా బ్రహ్మ నిత్యము. బ్రహ్మమును తెలిసికొనుట. ఇది సంన్యాసికే 
సంభవించునుగాని యితరులకు సంభవింపనేరదు. 

ఇచట రామానుజులు “బ్రాహ్మణస్య” అనగా వైదికుడగు బ్రాహ్మణునకు అని యర్థమును 
జేసిరి. అయ్యది పరాస్తమగుచున్నది. వైదికుడగు బ్రాహ్మణుడు తత్వజ్ఞానము కలవాడు 
గాకుండుటచే “విజానతః” అను విశేషణము రామానుజులు చెప్పిన యర్థము నందు సంగతము 
కానేరదు. వేదవేత్తలగు వైదికులే (బ్రహ్మవేత్తలని యనరాదు. “వేదవా రతాః పార్థ నాన్యదస్తీతి 
వాదినః” “త్రెగుణ్యవిషయా వేదాః” అను ప్రమాణములచే వేదవేత్తలు బ్రహ్మజ్ఞానులు కారనియు, 
వేదములు తైగుణ్య విషయములనియు భగవంతుడే చెప్పియున్నాడు. 

మరియు వేదాన్తదేశికులు “బహ్మ అనితి” అను నిరుక్తిచే బ్రహ్మణ శబ్దము 
నిష్పన్నమయినదనియు, “శకన్ఫాదిషు పరరూపవక్తవ్యమ్‌” అను వార్తికముచే పరరూపమును, 
ప్రజ్ఞాదిగుణమునందు చేరుటవలన, అణ్‌ ప్రత్యయమును చేయగా “బాహ్మణ” అను 
రూపమగుచున్నదనియు, బ్రహ్మశబ్దమున కిచట వేదమర్థమనియును జెప్పిరి. 
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అయ్యది తుచ్చమగుచున్నది. ఏలయన (1) ప్రజ్ఞాదులయందు బ్రహ్మణః అను పదము 
లేకుండుటవలనను, (2) “బ్రహ్మణః” అని యెచటను ప్రథమాన్నమగు పదమునకు ప్రయోగము 
లేకుండుటచే ప్రజ్ఞాదులయందుగాని, శకన్థ్వాదులయందుగాని ఆకృతిగణము (గ్రహించుట 
యసంభవమగుటవలనను, ప్రసిద్ధమగు పదముయొక్క ప్రయోగమును కుదుర్చుటకు గాను, 
ఆకృతిగణము స్వీకరింపబడినది. అప్రసిద్ధ పద ప్రయోగమును సాధించుటకుగాదు. మరియు 
బ్రహ్మ + అనితి అను వ్యుతృత్తియందు - కర్మార్థమునందు అణ్‌ప్రత్యయము వచ్చును. తరువాత 
వృద్ధిని చేయగా “బ్రాహ్మణణి అని యగును గాని “బ్రహ్మణః” అని గానేరదు. 

మూలముయొక్క నాల్గవ సాదమునందు “బ్రాహ్మణస్య విజానతః” అని కలదు. అనగా 
తెలిసికొనిన బ్రాహ్మణున కని యర్థము. అందుపై ఏమి తెలిసికొనిన బ్రాహ్మణున కని ప్రశ్నరాగా 
- వివరించుచున్నారు భాష్యకారులు : పరమార్థతత్వమును తెలిసికొనిన బ్రాహ్మణునకని. అనగా 
బ్రహ్మను తెలసికొనిన వానికని యర్థము. ఇట్టివానికి (యోర్డః) ఏమిఫలమో విజ్ఞానఫల మని 
భావము. ఈ విజ్ఞానఫలమునకు పూర్వార్ణమునందలి సర్వతస్సంఫ్నతోదకఫలము దృష్టాన్తము. 
ఏలనన విజ్ఞానము సర్వతస్సంవ్లతోదక తుల్యమగుట వలన నని భావము. పరిచ్చిన్నమగు 
స్వర్గాదివిషయానుభవజన్యములగు ఆనన్టములన్నియు అపరిచ్చిన్నమగు బ్రహ్మాననముయొక్క 
అంశము లగుటవలన, విజ్ఞానఫలమగు అపరిచ్చిన్న బ్రహ్మాననమునందు, కర్మఫలాననములు 
అన్తర్భావము జెందుచున్నవని భావము. 

ఓయి! కర్మఫలము జ్ఞానఫలమునం దంతర్భావమును చెందుననుటలో (ప్రమాణమేమి 
యనగా చెప్పబడుచున్నది. “సర్వం తదభిసమేతి యత్కించ ప్రజాస్సాధు కుర్వన్తి - యస్తద్వేద, 
యత్సవేద” అను శ్రుతి వలన. 

“ప్రజాః యత్కించ సాధు కర్మ కుర్వన్తి.” ప్రజలు యేకొద్ది సత్మర్మమును అనుష్టించు 
చున్నారో “తత్సర్వం” దానినంతయును “సఖి అని యధ్యాహారము. “వాడు” అధిసమేతి పొందు 
చున్నాడు. వాడెవడనగా “యస్తద్వేద” యత్సవేద “సి ఆ రైక్వుడు - “యత్‌” ఏ బ్రహ్మను 
“వేద” తెలిసికొనుచున్నాడో, “తత్‌” ఆ బ్రహ్మను “యణ” ఎవడు “వేద” తెలిసికొనుచున్నాడో, 
వాడని యర్థము. అనగా ప్రజలాచరించిన సమస్త సత్మర్మల ఫలమును, తత్త్వవేత్త పొందుచున్నాడని 
యర్థము. ఏలయన, ప్రజలయొక్క సత్మర్మఫలమగు ఆనన్టము తత్త్వవేత్తచే పొందబడిన 
బ్రహ్మానందముయొక్క అంశయగుటవలననని భావము. 

ఈ యర్థమునందు “సర్వం కర్మాఫీలం పార్థ! జ్ఞానే పరిసమాప్యతే” అను గీతా 
శ్లోకముకూడా ప్రమాణ మగుచున్నది. జ్ఞానఫలమునందు కర్మఫలమన్తర్భావమును చెందుట 
వలన జ్ఞానమునందు కర్మపరిసమాప్తిని చెందుచున్నదని యర్థము. 


ఇచట భాష్యపదములను ఇట్లు సమన్వయము చేసికొనవలయును. వాపీకూప 
తటాకాదులయందు, ఏ ఫలము యెంతటిదో, ఆ ఫలమంతమయు, అంతట వ్యాపించి యున్న 
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నీరుగల సముద్రాదులయందు ఏ ఫలమో, అంతటిదే యెొట్లగుచున్నదో, అట్లే సమస్త వేదోక్త 
కర్మలయందు ఏ ఫలము యొంతటిదో, బ్రహ్మజ్ఞానముగల బ్రాహ్మణునకు యే ఫలమో, అంతటిదే 
యగుచున్నది. అని. 

కావున కూపతటాకాదుల ఫలము సముద్రఫలమునందువలె, కర్మఫలము, విజ్ఞాన 
ఫలమునం దంతర్భావము చెందుటవలన కర్మలయం దధికృతుడగు వానిచే, జ్ఞాన నిష్టాప్రాప్తి 
పర్యన్తము, వాపీకూపతటాకాదివస్తు స్థానీయమగు కర్మ ఆచరించియే తీరవలయును. 
జ్ఞాననిష్టయం దధికారము కలిగిన పిదప మాత్రము కర్మచేయదగిన పనిలేదని భావము. 
ఇచట భాష్యమునందు (కూపతటాకాద్యర్థ స్థానీయమపి కర్మ) అని కలదు. ఇందు అపిశబ్దమునకు 
సారస్యమేమనగా విజ్ఞానముకంటె తక్కువదగుటచే యుక్తముగాని దయినను, కర్మ, విజ్ఞానమునం 
దధికారము లేనందున ఆచరించియే తీరవలయును. అని. 


ఓయి! ఈ కర్మయోగానుష్టాన మెందులకు? ఇయ్యది మొదటనే యాక్షేపింప 
బడినదికదా. అందుకు సమాధానమేమి వచ్చినది. అనినచో చెప్పబడుచున్నది. మోక్షమునిచ్చునట్టి 
జ్ఞాననిష్టయం దధికారములేనందున అట్టి యధికారము సిద్ధించుట కొరకు కర్మయోగానుష్టానము 
అని ఇట్టి సమాధానము నిచ్చునట్టి యర్థము మూలము వలన సిద్ధించుటలేదని యనరాదు. 
అర్థమువలన సమాధానము సిద్ధించుచున్నది. 

ఇయ్యది యుపపాదింపబడుచున్నది. అందరిచేతను సంపాదింపదగినది ఆత్మ జ్ఞానమే. 
సము[ద్రఫలమునందు కూపభలమువలె విజ్ఞానఫలమగు (బ్రహ్మానందమునందే సర్వకర్మ 
వలములగు విషయానందము అంతర్భావమును చెందుటవలన, అట్టి విజ్ఞానము 
కర్మయోగానుష్టానము లేనిదే సంపాదింప నలవిగానందున ముముక్షువులకు విజ్ఞానసిద్ధి కొరకు 
కర్మయోగ మనుష్టింప దగినదగుచున్నది. కావున ఇట్లు కర్మయోగానుష్టానము జ్ఞాన ప్రాప్తిద్వారా 
అపరిచ్చిన్నమగు (బ్రహ్మాననమునకు కారణమగుట వలన, ఆయా క్షుద్ర (నీచ) ఫలముల 
నపేక్షింపక, అధికృతునిచే విహితములగు కర్మలు చేయదగినవని పరమార్థము. 

ఇచట భాష్యమునందలి కర్మఫలమను పదమునకు ఫలేచ్చను విడచి యనుష్టించు 
కర్మలయొక్క ఫలము. అనగా చిత్తశుద్ధియని యర్థము - అట్లే, “కూపతటాకాద్యర్థ స్థానీయం” 
అను పదమునకు కూపతటాకాదులయందు స్నానపానాది క్రియారూపమగు నేయుపయోగమో 
తత్తుల్యమని యర్థము. కావున, సముద్రమునందు స్నానము చేయగోరిన పురుషుడు, 
నముద్రస్నానమునం దధికారము నిద్ధించుటకు, నము(ద్రస్నానమునకు పూర్వము, 
కూపతటాకాదులయందు, స్నానాచమనాది క్రియలను యెట్లు చేయుచున్నాడో, అట్లే ముముక్షువగు 
పురుషుడుకూడ, మోక్షసాధనమగు జ్ఞాననిష్టయం దధికారము కలుగుటకొరకు, జ్ఞాననిష్టాప్రాప్తికి 
పూర్వము ఫలేచ్చను విడచి, విహితములగు కర్మలను చేయవలయును. ఎట్లు సముద్రమునందు 
స్నానము చేయగోరినవాడు, కూపాదులయందు స్నానాచమనాది క్రియల నొనర్చిన పిదప, 
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దేహము శుద్ధమగుటచే సముద్రమునందు స్నానము చేయుచున్నాడో, అట్లే ముముక్షువు కూడ 
కర్మయోగానుష్టానానన్తరము చిత్రము పరిశుద్ధమగుటవలన జ్ఞాననిష్టను పొందును. 


ఎట్లు : వానికి కూపాదిస్నానమువలన కలుగుఫలము, సముద్రస్నాన ఫలమునం 
దిముడుచున్నదో, సముద్రస్నానముకంటె అతిరిక్తమను కూపాదిస్నానజన్యమగు ఫలము 
లేనందువలన, అట్లే ముముక్షువుయొక్క కర్మఫలముకూడ విజ్ఞానఫలమునం దంతర్భావమును 
చెందుచున్నది. కనుక కూపస్నాన సముద్రస్నానములకువలె కర్మయోగ జ్ఞానయోగములకు ఉ 
పజీవ్య - ఉపజీవక భావసంబన్దముగలదు. సముద్రస్నానము కూపస్నాన సాధ్యమగుట వలనను, 
జ్ఞానయోగము, కర్మయోగ సాధ్యమగుటవలనను, ఈ రెంటికి ఫలవిషయమునందు హస్తి 
మశకాన్తరము కలదు. (ఏనుగకు దోమకున్నంత భేదముకలదు) కూపస్నానము దేహమలమును 
పోగొట్టుట మాత్రమే ఫలము కలదగుటవలనను, సముద్రస్నానము సమస్తనదీనదములయందలి 
స్నానమువలన కలుగు ఫలము నిచ్చుటవలనను, అట్లే కర్మయోగమువలన చిత్తశుద్ది మాత్రమే 
ఫలము కలుగుటవలనను, విజ్ఞానము నిరతిశయానన్హరూపమగు పరమ పురుషార్థము ఫలము 
గలదగుటవలనను, అని కొందరు వర్ణించుచున్నారు. ఈ పక్షమునందు సముద్రస్నానాధికార 
సిద్ధికొరకు, కూపాదిస్నానమువలె, జ్ఞాననిష్టయం దధికారసిద్ధికొరకు కర్మయోగానుష్టానమని 
సమాధానము కంఠోక్తమే యగుచున్నది. 

ఓయి! “కూపే పశ్య పయోనిధావపి ఘటో గృహ్లోతి తుల్యం జలం” (బావియందును 
సముద్రమునందును కుండ సమానముగానే ఉదకమును గ్రహించుచున్నది) అను న్యాయముచే, 
దాహముగలవాడు బావియందు యెంతపరిమాణముగల నీరును త్రాగుచున్నాడో, సముద్రాదుల 
యందుగూడ నంతటి పరిమాణముగల నీటినే త్రాగుచున్నాడు. సముద్రజలము పానీయముగాదని 
యనరాదు. బాష్పరూపమగు సముద్రోదకము పానీయమే యగుచున్నది. అనియే యీ శ్లోకముచే 
చెప్పబడుచున్న దనినచో అట్లుగాదు: ఇట్టి యర్థము దార్‌ష్టాన్తికమునం దనుకూలించదు. 
దార్‌ష్టాంతికమునందు గూడ సమస్త వేదోక్త కర్మలయందు యెంతటి ఫలమును కర్మి 
పొందుచున్నాడో, సంన్యాసి విజ్ఞానమునం దంతటి ఫలమునే పొందుచున్నాడని యర్థము 
చెప్పవలయునని యనరాదు. కర్మఫలములగు అనిత్యస్వర్గాదుల కంటె విజ్ఞానభ లమగు 
నిత్యమోక్షము పరమోత్మష్టమగుచున్నందున నట్టి యర్థమును చెప్పుట పొసగదు. 

కనుకనే “యదహరేవ విరజేత్తదహరేవ ప్రవజేత్‌” అను (శ్రుతి కర్మఫలము లగు 
స్వర్గపశుపుత్రాదులు, నశించునవి, న్యూనాధిక భావరూపమగు (ఎచ్చుతగ్గు) దోషము కలవియు, 
నగుటచే నేపురుషునకు యేరోజున వాటియందు విరాగము కలుగుచున్నదో, ఆ రోజుననే 
సంన్యసింపవలయు నని చెప్పుచున్నది. అటుగాక విజ్ఞానఫలము కర్మఫలతుల్య మగుచో, 
కర్మానుష్టానమువలననే స్వర్గాదిఫలములు లభించుచుండ కర్మశాస్త్రముకంటె వేరుగా “అథాతో 
బ్రహ్మజిజ్ఞాసా” అని వేదాంతశాస్త్రము నారంభించుట వ్యర్థమగును. 
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వ్యర్థమగుగాక - దోషమేమి యనినచో “తరతి శోకమాత్మవిక్‌” బ్రహ్మవిద్‌ బ్రహ్మైవ 
భవతి “ఆత్మా వా అరే ద్రష్టవ్యః” అని జ్ఞానమును, జ్ఞానఫలమును విధించునట్టి యనేక శ్రు 
తులు విరోధించును. 

అట్టి (శ్రుతి విరోధమును గూడ నంగీకరించుటకు, బలవత్తరమగు సంసార విరోధము 
ప్రతిబంధక మగుచున్నది. ఏలయన కర్ములకు ఒకనాటికిని దుఃఖాత్మకమగు సంసారము ఉ 
పరతి చెందకుండుటవలనను, విజ్ఞానము గల సంన్యాసులకు సంసార దుఃఖములు సడలి 
నిరతిశయమగు ఆత్మానందము అనుభవ గోచరమగుటవలనను, 


కావున జ్ఞానఫల, కర్మఫలములకు, ఏనుగునకు దోమకు ఉన్నంత తేడా కలదు. 
ఫలేచ్చను కోరక అనుష్టించు కర్మలకు మోక్షము ఫలమని యనరాదు. అట్టి కర్మలకు చిత్తశు 
ద్ధియే ఫలము గాని మోక్షము ఫలముగాదు. 

ఇచట కొందరు గంగ, యమున మొదలగు ఆయా నదీ స్నానములవలన గలుగు 
ఆయాఫలములు ఒక్క సముద్రస్నానము వలననే పురుషున కెట్లు కలుగుచున్నవో, అట్లే 
ఆయాకర్మలవలన కలుగు హిరణ్యగర్భలోక ప్రాప్తి రూపమగు ఆనందములు ఒక (బ్రహ్మజ్ఞానము 
వలననే విద్వాంసునకు కలుగుచున్నవి. అని వర్ణించుచున్నారు. 


ఇచట రామానుజు లిట్టనుచున్నారు. వేదమునందు చెప్పబడిన కర్మలన్నియు, 
అందరికి ననుష్టేయములు గావు. మరేమనిన, ఎట్లు దాహముగలవాడు (పిపాసువు) అన్ని 
విధములగు ప్రయోజనములకు ఆకరమగు కూపాదులయందు యెంతటి పానీయ రూపమగు 
ప్రయోజనము మాత్రము నభిలషించుచున్నాడో అట్లే ముముక్షువగు బ్రాహ్మణుడు కూడా 
వేదోక్తమగు నుపాయముల లన్నిటిలోను మోక్షసాధనమగు నుపాయమునే స్వీకరింపవలయును 
గాని వేరొండు నుపాయము స్వీకరింపదగదు.” అని. 

అయ్యది యుక్తిసహముగాదు. ఏలయన (1) “సర్వతస్సంఫ్నతోదకే” అను మూలము 
నందలి పదమునకు “సర్వార్థపరికల్పితే” అన్ని విధములగు ప్రయోజనముల కూడియున్న 
అను అర్ధము లభించనందువలనను (2) స్నానము, పానము మున్నగు కొద్ది ప్రయోజనములతో 
కూడియున్న కూపాదులు సర్వార్ధపరికల్పితములు (అన్ని ప్రయోజనములతో కూడినవి) 
కానందువలనను, గస్తీపశ్వాదులను కోరినవానికి కూపాదులవలన కలుగు నుపయోగ మిసు 
మంతయును లేదు. 

మరియు, “ఎంతఫలమో, అంతటి ఫలమే వానిచే స్వీకరింపబడుచున్నది. (యావత్రయోజనం 
తావత్తేనోపాదీయతే) అని రామానుజులు వ్రాసిరి. అది యయుక్తము. జలము స్వీకరింప 
బడుచున్నది గాని ఫలము స్వీకరింపబడుటలేదు. ప్రత్యుత ఫలము స్వీకరింప శక్యమున్ను 
గాదు. ప్రయోజన వాచియగు అర్థశబ్దమునకు జలమని యర్థమును జెప్పుట పొసగదు. 
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అట్టితరి యెంతటి జలముతో ప్రయోజనమో, అంతటి జలమునే స్వీకరించు చున్నాడు. 
అని చెప్పదగియుండును. మూలమునందు “యావాన్‌” అని ప్రథమాన్తమగు పదముండుటవలన, 
నిపుడట్లే చెప్పెదమని యనుటకును వీలులేదు. మరియు నీ యర్థమునందు “తేన” అను 
కర్భవాచకపదమున్ను, “ఉపాదీయతే” అను క్రియాపదమున్నుు మూలమునందు లేనందున 
కల్పింపబడవలసి వచ్చును. 

మరియు రామానుజులు, (పిపాసోఖ పానేచ్చగలవానికి అని నియమించుట కూడ 
యుక్తముగాదు. కూపాదులయందు స్నానముచేయ కోరిక గలవారు కూడ కలరు. 
పానేచ్చగలవారును పదము ఉదాహరణముకొరకు స్వీకరింపబడిన దనినచో అపుడు తోటను 
తడుప కోరికగలవాడు కూడ (గ్రహింపవలసియుండును. అందు కిష్టాపత్తి యనరాదు 
(ఆరామ సేచనేచ్చునకు) తోటలను తడుప కోరికగలవానికి కూపమునందలి జలమంతటితోను 
ప్రయోజనముండుటవలన, కొలది జలమే వానిచే స్వీకరింపబడుచున్నది గాని, సర్వము 
స్వీకరింపబడుటలేదని చెప్పుట సంభవింపదు. 

అట్లే బ్రాహ్మణ శబ్దమునకు వైదికుడగు బ్రాహ్మణునికని యర్థము చెప్పుట పొసగనేరదని 
యుంతకుమున్నే నిరాకరింపబడినది. “విజానతః అను పదమునకు ముముక్షువువని యర్థము 
చెప్పుట కూడ పొసగదు. వేదవాదరతులగు అనేకమంది వైదిక బ్రాహ్మణులు, ఫలాసక్తిగలవారలే 
యగుచున్నారు. వైదికుడగువాడు “అథాతో ధర్మజిజ్ఞాసా” అను సూత్రమువలన కర్మలయందే 
ప్రవర్తించునుగాని, ముముక్షువు గానేరడు. “తైగుణ్యవిషయావేదాః ని(స్తెగుణ్యో భవార్డున” అని 
భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడే కామదూషితుడని నిందించియున్నాడు. ముముక్షువనగా నిష్మాముడు, 
నిష్మాముడు వైదికుడు గానేరడు, వేదాన్తి యగుచున్నాడు. ఇయ్యది సిద్ధాంతము. 


మరియు ఎవడు విశేషించి యాత్మతత్వమును దెలిసికొనుచున్నాడో వాడు “విజానన్‌” 
అని చెప్పబడుచున్నాడు. అట్టివాడు ముక్తుడుకాని, ముముక్షువుగాడు. రామానుజులుకూడ 
నిత్యముక్తులగు అనన్తుడు, గరుడుడు మున్నగువారును ఈశ్వరుడును, విజ్ఞానముకలవారని 
యంగీకరించియున్నారు. మరియు ముముక్షువునకే జ్ఞానమునం దధికారము. ముముక్షువు 
వేదాన్నశవణాదికమును చేసి యాత్మతత్వమును విశేషముగా తెలిసికొనుచున్నాడు. అట్టితరి 
విజ్ఞానత్వమే ముముక్షుత్వ మెట్లగును? మోక్షేచ్చ గలిగిన పిదపగదా విజ్ఞానము కలుగును. ఈ 
స్థితిలో విజ్ఞానమే మోక్షైచ్చ యెట్లగును? 

మరియు “యదేవ మోక్షసాధనం తదేవోపాదేయం” (యేది మోక్షసాధనమో అదియే 
స్వీకరింపదగినది) అను నీవాక్యమంతయు మూలముకంటె వేరుగా కల్పింపబడినందున 
అప్రమాణమగుచున్నది. 


మరియు వేదాన్రములయందే మోక్షసాధనమగు జ్ఞానము వినబడుచున్నందున 
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వేదములయందు మోక్షసాధనమగుదానినే గ్రహింపవలయునని చెప్పుట కూడ యుక్తముగాదు. 


వేదములయందు ధర్మమునకు సాధనములగు యజ్ఞాదులవలె మోక్షసాధనములు 
గూడ (శుతమగుచో వేదానశ్రవణాదులు వ్యర్థములగును. మరియు పూర్వమీమాంసా, 
ఉత్తరమీమాంసా యను భేదకల్పనముకూడ అయుక్తమగును. 

“సర్వే వేదా యత్సదమామనన్తి” అను శ్రుతియందలి సర్వశబ్దస్వారస్యము వలన 
ఉపనిషత్తులుగూడ వేదములేయని యనరాదు. “తైగుణ్యవిషయావేదాః” అని భగవంతుడగు 
శ్రీకృష్ణుడే వేదములు గుణత్రయబద్దమగు సంసారనియమములని వక్కాణించి యుందుటవలనను, 
ఉపనిషత్తులు గుణత్రయాతీతమగు బ్రహ్మాత్మతత్వమును ప్రతిపాదించు చుండుట వలనను - 

శః కర్శణ్యేవాధికారస్తే మా ఫలేషు కదాచన । 
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అ॥ “బ్రాహ్మణో నిర్వేదమాయాత్‌” “బ్రాహ్మణః ప్రప్రజేత్‌” అను [శ్రుతి ప్రమాణముల 
వలన బ్రాహ్మణునకే సంన్యాసాశ్రయమునం దధికార ముండుటబచే, “కర్మణ్యేవ” అను 
ఏవకారమువలన క్షత్రియుడగు అర్జునునకు జ్ఞాననిష్టయం దధికారము లేదని యర్థమగుచున్నది. 
యద్వా మూలమునందలి “తే” అను పదమునకు వివేకవైరాగ్యాది గుణములు లేని నీకు అని 
యర్థము. కావున వివేకాది రహితుడవగు నీకు సంన్యాసమునం దధికారము లేనందున, 
సర్వకర్మ సంన్యాసపూర్వకమగు జ్ఞాననిష్టయం దధికారము లేదని భావము. 

కర్మఫలములయందు కోరిక స్వప్నాద్యవస్థలయందును నీకు లేకుండుగాక అని 
ద్వితీయపాదమున కర్ధము. 

మా ఫలేషు కదాచన అను “ద్వితీయపాదముచే” మా కర్మఫల హేతుర్భూః అను 
తృతీయపాదమునకు పౌనరుక్యదోషమును శంకింపరాదు. “ఫలేషు” అను నపుడు స్వర్గాది 
ఫలములయం దని యర్థము. “కర్మఫల హేతుః” అనునపుడు కర్మఫలమగు జన్మమునకు 
కారణుడని యర్థము. (అనగా కర్మఫలశబ్బమునకు జన్మయని యర్థము) కావున నీకు 
స్వర్గ్ణాదిఫలములయందు కోరికయున్నచో స్వర్గఫలమును అనుభవించుటకు నీకు జన్మయుండును. 
గనుక నీవు ఫలహేతువు, జన్మహేతువున్ను కాకుము. అని చెప్పుటకు రెండు వాక్యముములు 
ఆవశ్యకమయినందున పౌనరుక్యము లేదు. 

కర్మఫలహేతుత్వమనగా కర్మఫలరూపమగు జన్మము ననుభవించుట. ఫలములయం 
దధికార మనగా ఫలవిషయకమగు స్పృహ యని భేదము. 

కర్మఫలమునందు కోరిక లేనిచో దుఃఖరూపమగు కర్మతో నేమి ప్రయోజనమను 
శంకకు సమాధానమును చెప్పుచున్నారు. “మా తే సంగో౭_స్వకర్శ ” అను నాల్గవ పాదముచే 
కర్మశబ్దము క్రియయందును (అనగా చేయట అను నర్భమునందును) యజ్ఞాది కర్మల యందును 
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ప్రసిద్ధమగుటచే నిచట “అకర్మణి” అనగా చేయకుండుట అను నర్ధమును గ్రహింపవలయును. 


ఫలేచ్చను విడచి నీవు కర్మలనే యాచరింపవలయును గాని కర్మసంన్యాసమును 
జేయు నధికారము నీకు లేదని శ్లోకమునకు ఫలితార్థము. 


ఇచట రామానుజులు కర్మఫల పదమునకు క్షున్నివృత్యాదికము (ఆకలి దప్పికలను 
దీర్చుకొనుట) అని యర్థమును జెప్పి, అందుకు నీకు కారణుడవు గా వను అనుసంధానముతో 
నుండవలయునని చెప్పిరి. ఇయ్యది తుచ్చము, భోజనాది కర్మలు కర్మలుగావు. ఆకలి దప్పికలను 
దీర్చుకొనుట కర్మఫలమున్ను గాదు. 


ఏ శాస్త్రమున్నూ భోజనాదికర్మలయం దెవనిని నియమించుట లేదు. అట్లున్నచో 
నిచట శ్రీకృష్ణుడు గూడ నర్జునుని “నీకు భోజనాది కర్మలయందే అధికారి మని నియమించి 
యుండెడివాడు. 

రాత్రిపూట భుజించుట, ఉపవాసమును జేయుట, మున్నగునవి నిత్యనైమిత్తి కాది 
కర్మల కంగములేగాని వాటియందు వేరుగా విధిలేదు. 

మరియు క్షున్నివృత్యాదికము (ఆకలి దప్పికలను దీర్చుకొనుట) కర్మఫల మగుచో 
భోక్తకు దానియందు సంగమెట్లు లేకుండును? యజ్ఞాదికర్మలకు ఫలమగు స్వర్గాదికము 
కాలాంతరమునందు కలుగునది గాన, దానియందలి సంగము పురుషునిచే విడువశక్య మగును. 
మరియు స్వర్గ్ణాదిఫవలములను కోరక యజ్ఞాదికర్మలు చేయనలవియగునుగాని, క్షున్నివృత్తిని 
కోరక క్షుద్బాధ గలవాడు భోజనాదులయందు ప్రవర్తించు టెట్లు? అయ్యది సంభవమగుచో 
ఆకలి లేనివానికి గూడ భోజనమునందు ప్రవృత్తి కలుగునుకదా? 


మరియు ఆకలిదప్పికలు ప్రాణధర్మము లనియు, భోజనాదులు శరీరధర్మము లనియు, 
అనుసంధానమును చేయుట జ్ఞాననిష్టయే యగును. ఇట్టి యనుసంధానము అవిక్రియాత్మ 
జ్ఞానమునకు కారణమగుటవలన. 

మరియు రామానుజులు “కర్మఫలయోః హేతుర్మా భూః నీవు కర్మలయందును, 
ఫలములయందును కారణుడవు కాకుమని చెప్పుటకూడ నుచితముగాదు, 'కర్మణ్యేవాధికారః 
అని కర్మహేతుత్వము చెప్పబడినందువలన. 


ఇక వేదాంతదేశికులు కర్భత్వాభిమానము లేకుండుటయే కర్మహేతుత్వమని వ్యాఖ్యాన 
మొనర్చిరి. అదియును అయుక్తమే యగుచున్నది. కర్భత్వాభిమానము లేనిచో ఫలహేతువు 
గానేరడు. ఎవడు నేను కర్తనని యనుసంధానమును చేయుచున్నాడో వాడే ఫలమును 
అనుసంధానము చేయుచున్నాడు. కర్మకు కారణము కాకున్నచో కర్మయే నుండ నేరదు. 
ఫలహేతువు కానపుడు, ఫలముయొక్క స్వరూపమెట్లు నిష్పన్నముకాదో అట్లే కర్మహేతువు కానిచో 
కర్మస్వరూపముకూడ నిష్పన్నము కానేరదు. 47 
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శ్లో॥ యోగస్థః కురు కర్మాణి సబ్గం త్యక్త్వా ధనజ్ఞుయ! 
సిద్ధ్యసిద్యోస్సమో భూత్వా సమత్వం యోగ ఉచ్యతే 11 48 

అ॥ ఓయి యర్జునా! ఫలేచ్చను విడచి సిద్ధ్యసిద్దులయందు సమానుడవుగా నుండు 
యోగమునందున్న వాడ వగుచూ కర్మల ననుష్టింపుము అని యన్వయము. “ఫలప్రయుక్తేన” 
అని భాష్యపదము. ఫలాభిసంధిలేనివానిచే నని యర్థము. అథవా ప్రయుక్తశబ్దమునకు ప్రయోగము 
అర్థము. భావార్థమునందు క్షప్రత్యయము ప్రసజ్ఞమని నిశ్చయార్థము. ఇచట “పుంసా” అని 
యధ్యాహారము చేసికొనవలయును. పురుషునిచే ఫలప్రసంగముతో కర్మ చేయదగదు. అనగా 
వివేకము గలవాడు ఫలమును కోరి కర్మ చేయకూడదని నిశ్చయార్థము. 


“కర్మాణి కురు” (కర్మలను చేయుము) అనుచోట యెందుకొరకు కర్మలను చేయవలయు 
నను శంక రాగా ఈశ్వరారాధనకొరకు కర్మలను చేయవలెనని సమాధాన మొసగబడినది. 
ఈశ్వరప్రీతియందును గూడ ఆశ యుండదగదు. అందు ఆశయున్నను ఈశ్వరానుగ్రహము 
సిద్ధించునా? సిద్ధింపదా? అను సందేహముచే చిత్తచాంచల్యము కలుగును. 

“సిద్ధసిద్దోస్సమో భూత్వా” సిద్ధియనగా జ్ఞాన ప్రాప్తి, అసిద్ది యనగా తదప్రాప్తి - 
యీ రెంటియందును సమానముగా నుండవలెనన్నచో జ్ఞానము ప్రాప్తించినచో అనురాగముగాని 
జ్ఞానము ప్రాప్తించనిచో ద్వేషముగాని యుండదగ దని భావము. 


యోగశబ్దార్థమును భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడే వివరించియున్నాడు. నాల్గవ పాదముచే 
“సమత్వం యోగ ఉచ్యతే” అని ఇచట శాస్త్రజ్ఞః అను పదమును అధ్యాహారమును చేసికొని 
శాస్త్రజ్ఞులచే చెప్పబడుచున్నదని యన్వయించుకొనవలయును. 


ఇచట రామానుజులు: “రాజ్యము, బందుగులు, మున్నగువాటి యందు ఆశను 
విడచి విజయముయొక్క సిద్ద్వసిద్దులయందు సమానుడవుగా నుండి కర్మలను ఆచరింపుము” 
అని చెప్పిరి. 

అయ్యది తుచ్చము. “మా ఫలేషు కదాచన” అని దానిచేతనే రాజ్యాదిఫలములయం 
దాశయుండరాదని చెప్పబడుటవలనను, బంధువులు మున్నగువానియందు (స్నేహము) సంగము 
పనికిరాదని “అశోచ్యాన్‌” అను శ్లోకము మొదలు “న త్వం శోచితుమర్హసి” అనునంతవరకు 
నుండు గ్రంథముచే ప్రతిపాదింపబడుట వలనను, ప్రధానఫలముయొక్క సిద్ద్వసిద్దులయందు 
సమత్వము నుపేక్షించి, దానిలో నంతర్భూతమగు విజయముయొక్క సిద్ధ్యసిద్దలయందు 
సమత్వమును చెప్పుట అనుచిత మగుట వలనను, ఇంతకు పూర్వ మెచటను ప్రధానఫలముయొక్క 
సిద్ధ్య్వసిద్దులయందు సమత్వమును చెప్పియుండనందు వలనను, “సుఖదుఃఖే సమే కృత్వా” 
అను శ్లోకమునందు జయాజయసమత్వము చెప్పియుండుట వలనను రామానుజుల భాష్యము 
అసంగత మగుచున్నది. 48 
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శ్లో॥ దూరేణ హ్యవరం కర్మ బుద్ధియోగాద్ధనంజయ! । 
బుద్ధా శరణమన్విచ్చ కృపణాః ఫలహేతవః ॥ 49 

అ భలాపేక్షతో చేయబడు కర్మ, జన్మమరణాదులకు కారణమగుటవలన 
సమత్వబుద్ధితో చేయబడు కర్మకంటె చాల తక్కువదగుచున్నది. గనుక సమత్వబుద్దియోగము 
నందుగాని, దాని పరిపాకమువలన కలుగు సాంఖ్యబుద్ధియందుగాని రక్షకత్వము నాందుము. 
అనగా పరమార్ధజ్ఞానమే రక్షకమని తలంచుము. ఫలహేతువు లగుచు నికృష్ణమగు కర్మను 
చేయువారలు నీచులగుచున్నారు. ఏకరూపమగు కర్మకు, అనుష్టించువాని యొక్క బుద్ధియందలి 
ఫలసంగ, తదభావములచే ఉత్మర్నాపకర్షములు కలుగుచున్నవి. ఇంతియేగాని స్వాభావికములు 
గావు. దీనిచే అవివేకులగు రాగులచే చేయబడు కర్మలకే అపకర్ష వచ్చినది గాన వారలయొక్క 
నిందగూడ సూచింపబడుచున్నది. 

ఫలహేతువులు నీచులగుటలో [శ్రుతిని ప్రమాణపరచుచున్నాడు. “యో వా ఏతదక్షరం 
గార్గి అవిదిత్వా అస్మాల్లోకాత్‌ (పైతి స కృపణః అని అనగా ఏ పురుషుడు నాశరహితమగు నీ 
బ్రహ్మమును దెలిసికొనక యీ మనుష్యలోకమును విడచి తాను ఫలాభిసంధితో చేసిన 
కర్మలఫలము ననుభవించుట కొరకు, స్వర్గాదిలోకములను పొందుచున్నాడో, ఆ పురుషుడు 
దుఃఖింపదగినవాడు. “అస్మాల్లోకాత్‌' అను చోట 'ల్యబ్లోపే పంచమీ” అను సూత్రమువలన 
పంచమీవిభక్తి. “యద్వా లోకశబ్దమునకు దేహమని యర్థమును చెప్పుకొని, ఈ దేహమునుండి 
మృతిజెందు చున్నాడో అని యన్వయించుకొన వచ్చును. 


తత్త్వజ్ఞానికి దేహమునండి యుక్రాన్తి యనునది లేదు గావున యీ యర్థమునందు 
దోషము లేదు. 


ఇచట రామానుజులు 'బుద్ధియోగాత్‌' అను పదమునకు బుద్ధియోగముతో కూడికొనిన 
కర్మకంటె - అని యర్థమును జెప్పిరి. వేదాంతదేశికులు, జహల్లక్షణచే న్‌ యర్థము సిద్ధించు 
చున్నదని యుక్తిని చూపిరి. ఈ రెండును తుచ్చమగుచున్నవి. ఏలయన (1) లక్షణాశ్రయణము 
దుష్టమగుటవలనను, (2) “బుద్దియుక్తాత్‌” (బుద్ధి యుక్తమగు కర్మకంటె) అని చెప్పిననే ఇష్టసిద్ధి 
కలుగుచుండగా “బుద్ధియోగయుక్తాత్‌” బుద్ధియోగముతో గూడిన కర్మకంటె అని చెప్పుట 
వ్యర్థమగుటవలనను. 49 
శ్లో॥ బుద్ధియుక్తో జహాతీహ ఉభే సుకృతదుష్కృతే I 
తస్మాద్యోగాయ యుజ్యస్వ యోగః కర్మసు కౌశలమ్‌ ॥ 50 
అ॥| కర్మలయందు సమత్వమనగా, కర్మలవలన కలుగు ఫలాఫలములయందు సమతా 
బుద్ధి; అదియే ఇచట ప్రకృతము. అథవా ఫలమును పరిత్యజించుటవలన నిత్య నైమిత్తిక 
కామ్యములయందు సమతాబుద్ధియని చెప్పవచ్చును. ఫలేచ్చను విడచి చేయునట్టి యీ మూడు 
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కర్మలున్ను చిత్తశుద్ధి రూపమగు నొకే ఫలము నిచ్చుటచే సమానము లగుటవలన. 

ఓయీ! “తద్విద్వాన్‌ పుణ్యపాపే విధూయ నిరజ్ఞానః పరమం సామ్యముపైతి (ఆత్మను 
తెలిసికొనునవాడు పుణ్యపాపములను విడచి నిర్లిప్తడగుచు పరమపదము నొందుచున్నాడు) 
అను (శ్రుతి ఆత్మజ్ఞాని పుణ్యపాపములను విడచునని చెప్పుచుండ కర్మయోగి పుణ్యపాపములను 
విడచు టెట్లు పొసగును? అనగా సమాధానము - సత్వ శుద్ధి జ్ఞానప్రాప్తి ద్వారా, యని. అనగా 
కర్మలవలన మొదట చిత్తశుద్ది కలుగును, పిదప జ్ఞాన ముదయించును; తదుపరి 
పుణ్యపాపములను విడచును. అని భావము. 


కర్మలు సహజముగా బంధప్రాపకములయినను సమతాబుద్ధివలన స్వభావమును 
విడచుచున్నవి. అనగా సంసారబన్టము నీయక, చిత్తశుద్ది ద్వారా జ్ఞానము నిచ్చి ముక్తి 
నొసగుచున్నవని భావము. 


ఇచట రామానుజులు మూలమునందలి కొన్ని పదములకు ఇట్లర్థమును చెప్పిరి. 
“బుద్దియుక్తణ” బుద్ధియోగముతో కూడినవాడు. యోగః బుద్ధియోగము “కౌశలం” అతి 
సామర్థ్యము” అనగా మిక్కిలి సామర్ధ్యముచే సాధిందగినది బుద్ధి యోగమని. 


ఇయ్యది తుచ్చము యేలనన (1) బుద్ధి శబ్బ్దమువలన బుద్దియోగమను అర్థము 
లభించకుండుటవలనను, (2) ప్రకృతియోగము కర్మయోగమగుటచే నయ్యది బుద్ధియోగ 
శబ్దముచే వచింప వీలులేనందువలనను (3) బుద్ధి, జ్ఞాన, పదములు పర్యాయపదము లగుటచే 
బుద్ధియోగ మనగా జ్ఞానయోగమను అర్థము అనివార్యమగుట వలనను, శ్లోకము నందలి 
“బుద్ధియోగాద్ధనంజయా” అను బుద్ధియోగ పదమువలన నిచట బుద్ది శబ్దమునకు బుద్ది 
యోగమని యర్థము చెప్పబడుచున్నను పూర్వశ్లోకము నందలి “బుద్ధియోగాత్‌” అను పదమునకు 
కూడ సమత్వబుద్ధితో కూడిన కర్మయోగమనియె అర్థమును నిర్ణయించుట వలన నదియును 
పొసగనందునను, “యోగః కౌశలం” అను స్వారసికమగు సామానాధికరణ్యమును చెరచి 
కౌశలసాధ్యము అని లాక్షణికార్థమును స్వీకరించుటలో ప్రమాణము లేకుండుటవలనను 
రామానుజోక్తమగు అర్థము దుష్టమగుచున్నది. 

ఇయ్యది తుచ్చము, బుద్ధి శబ్దమువలన బుద్దియోగమను అర్థము లభింపదు. ప్రకృతము 
కర్మయోగము గనుక నద్దానిని బుద్ధియోగశబ్దముచే వచింప వీలులేదు. బుద్దిజ్ఞాన పదములు 
పర్యాయపదము లయినందున బుద్ధియోగమనగా జ్ఞానయోగమని తప్పక యర్థమగును. 
“బుద్ధియోగాద్ధనంజయి అను పూర్వశ్లోకమునందలి బుద్ధియోగపదమువలన బుద్ధిశబ్దమునకు 
బుద్ధియోగమని యర్థమును చెప్పుటకూడ పొసగనేరదు. అచట బుద్దియోగపదమునకు కూడ 
సమత్వబుద్ధితో కూడిన కర్మయోగ మనియే నిర్ణయింపబడినది. యోగః కౌశలం అను స్వారసిక 
మగు సామానాధికరణ్యమును చెడగొట్టి కౌశలసాధ్యము” అని లాక్షణికార్థమును స్వీకరించుటలో 
ప్రమాణము కనుపింపదు. గనుక రామానుజోక్తమగు అర్థము దుష్టమగుచున్నది. 50 
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శ్లో॥ కర్మజం బుద్ధియుక్తా హి ఫలం త్యక్త్వా మనీషిణః । 
జన్మబంధవినిర్ముక్తాః పదం గచ్చన్యనామయమ్‌ i 5్‌1 

En సమత్వబుద్ధితో గూడిన పురుషులు, కర్మజన్యమగు ఫలమును విడచి, జ్ఞానమును 
పొందినవా రగుచు, జన్మ యను సంసారబంధమును విడచి యుపద్రవ రహితమగు మోక్షపదవిని 
పొందుచున్నారని యన్వయము. కర్మఫలత్యాగులు జ్ఞానము నొందిరనగా చిత్తశుద్ధిద్వారా 
జ్ఞాననిష్టను పొందిరని యర్థము. ఇట్టివారు ముక్తి స్థానమును, “గచ్చన్తి పొందుచున్నారు. అని 
వర్తమాన లకారమును నిర్దేశించి నందువలన జీవించియున్న వారగుచునే ముక్తినొందుచున్నారని 
యర్థమగుచున్నది. అట్లు గానిచో 'గమిష్యన్లి పొందగలరు - అని చెప్పియుండవలసినది. 
ముక్తిస్థానము సచ్చిదానందరూప మయినదని గ్రహింపవలయును. ఆత్మయందు అనాత్మ 
పదార్థము లను ఆరోపించుటకు కారణమగు నవిద్య, విద్యచే - వెలుతురుచే చీకటి నశించినట్లు 
నశించగా సచ్చిదానంద[బ్రహ్మోత్మ సాక్షాత్మారము కలుగును. అదియే మోక్షమని చెప్పబడుచున్నది. 
అయ్యది జీవించియున్న యవస్థయందే సులభమగును. జ్ఞానము శమదమాది సంస్కార 
విశిష్టమగు మనస్సుచే సాధింప దగినది యగుటవలనను, “బ్రహ్మవిద్రహ్మైవ భవతి” అను 
ప్రమాణమువలన విద్య (జ్ఞానము) వెంటనే మోక్షమునిచ్చుట వలనను విదేహకైవల్య 
మగు మోక్షము జీవద్దశయం దెట్టు లభించునని యనరాదు. “నిష్కలం నిష్కియం శాన్తం” 
“అశబ్బమస్పర్భమరూపమవ్యయం” ఇత్యాది ప్రమాణములచే నాత్మ యెల్లపుడు విదేహు డనియే 
చెప్పబడుచున్నాడు. ఆత్మ యొకానొక దేహముతో కూడియుండుట అజ్ఞానమువలన 
కలుగుచున్నది. ఆత్మకు నేను దేహసంబంధము గలవాడ నను భ్రాంతి విద్యచే నివర్తించిన 
చాలును. ఆప్తనియొక్క యుపదేశము వలన రజ్ఞుసర్పటప్రాప్తి నివర్తించినట్లు. కావున నిర్వికారుడను 
స్వయంప్రకాశ మానుడగు ఆత్మయందు సంసారబంధముగాని, అవిద్యాసంసర్దము గాని 
లేనందున నాత్మజ్ఞానముగలవానికి జీవన్ముక్తి సిద్ధమగుచున్నది. 


ఓయి! బుద్ధియోగముగలవాడు పుణ్యపాపములను విడచుచున్నాడు. నిరుపద్రవమగు 
ముక్తిస్థానమును పొందుచున్నాడు, అని జ్ఞానభ లమగు పుణ్యపాపములను విడచుట 
పరమపదమును పొందుట, అనునవి చెప్పబడుటచే నిందు కర్మయోగమునకు ప్రసక్తి 
యెంతమాత్రము ఉచితముగాదని శంక కలుగగా భాష్యకారులు “అథవా” అని మొదలగు 
భాపష్యగ్రంథముచే సమాధానమును చెప్పుచున్నారు. 

“దూరేణ హ్యవరం కర్మ బుద్ధియోగాద్ధనంజయ” అను శ్లోకము మొదలు నింత 
వరకు నుండు మూడు శ్లోకములయందును పరతత్వజ్ఞానమే స్వరూముగా గలిగినట్టియు 
కర్మయోగమువలన కలుగు చిత్తశుద్ధిచే బుట్టినట్టియు సాంఖ్యబుద్ధియే భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణునిచే 
నిరూపింపబడినది. ఏలననగా కారణమును చూపిరి; యేమన, కర్మయోగము పుణ్యపాపములను 
క్రమముగా పోగొట్టును. జ్ఞానయోగము స్వయముగా ఇతరాపేక్ష లేకుండగా పుణ్యపాపములను 


122 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


పోగొట్టును. పై మూడుశ్లోకములయందును పుణ్యపాప ప్రమాణమునకు సాక్షాద్ధేతుత్వమే 
వినబడుచున్నది. అట్టి సాక్షాత్మారణత్వము సాంఖ్యయోగమునందే కలదని యిందుగూడ 
చెప్పబడియున్నది. గనుక పై మూడుశ్లోకములయందును శ్రీకృష్ణునిచే నిరూపింపబడినది 
జ్ఞానయోగమే గాని కర్మయోగము గాదు. ఈ యర్థమునందు పై మూడు శ్లోకముల నిట్లు 
సమన్వయించుకొన వలయును. 


(శ్లో॥ దూరేణ వ్యావరం కర్ణ బుద్ధియోగాద్ధ్దనంజయ! / 

బుద్దా శరణమన్విచ్చ కృువణాః ఫలహేతవః // 

అ॥ ఓయి యర్షునా! (బుద్ధియోగాత్‌) జ్ఞానయోగముకంటె కర్మయోగము చాల 
తక్కువది. కిం-ఆ కారణము వలన, బుద్దా - సాంఖ్యయోగమునందు రక్షణమును పొందుము. 
కర్మఫల హేతువులు మిక్కిలి నీచులు. కర్మయోగనిష్టులు ఫలమును కోరనందున అంతటి నీచులు 
గారు. 

శ్లో 'బుద్ధియుక్తో జహాతీవా ఉభౌ సుకతదువప్బ లే / 

తస్మాద్యోగాయ యుజ్యసన్వ యోగః కర్టను కౌశలమ్‌ ॥ 
సాంఖ్యబుద్ధిగలవాడు (జ్ఞానము గలవాడు) పుణ్యపాపముల నిచటనే విడచును. 
తద్విద్వాన్‌ పుణ్యపాపే విధూయ” అను శ్రుతిప్రమాణము కలదు. (ఆత్మను దెలిసికొనినవాడు 
పుణ్యపాపములను విడచి ముక్తి నొందునని దీని యర్థము) కావున నీవు సాంఖ్యబుద్ధిని పుట్టించు 
కర్మయోగముకొరకు ప్రయత్నించుము. తురీయపాదము నందు అర్థభేదము లేదు. 
శ్లో కర్మజం బుద్ధియుక్తా వా ఫలం త్యక్వా మనీషిణః । 
జన్మబంధవినిర్ముక్తాః పదం గచ్చన్యనామయమ్‌ 11 
సాంఖ్యజ్ఞానము గల విద్వాంసులు కర్మలను తత్ఫ్సలమును విడచి సంసారబంధ 


వినిర్ముక్తులగుచు, నిరుపద్రవమగు మోక్షస్థానమును పొందుచున్నారు. ) ర్‌ 
శ్లో; యదా తే మోహకలిలం బుద్ధిర్వతితరిష్యతి । 
తదా గన్లాసి నిర్వేదం శ్రోతవ్యస్య శ్రుతస్య చ ॥ ర్‌2 


అ॥ నీ బుద్ధియందలి యవివేక మెపుడు దొలగిపోవునో, నీ వపుడు కని విని యెరింగిన 
పదార్థములయందు విరాగము నొందుదువు. 

ఆత్మానాత్మ వివేకరూపమగు జ్ఞానమును బోగొట్టి శబ్దస్పర్శాదివిషయజా తమును 
గురించి, యన్తఃకరణ మెద్దానిచే బంపబడుచున్నదో నయ్యది కాలుష్య మనబడుచున్నది. వివేక 
మను జలమును, మలినపరచుటవలన నవివేకము పరాగము వలె కలిలశబ్దముచే వ్యవహరింప 
బడుచున్నదని భావము. 
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వినినదానితో నేమి ఫలము? వినదగినదానితో నేమి ప్రయోజనము? అని విరాగము 
నొందుదువని యర్థము. ఆత్మకంటె భిన్నమగు ధర్మశాస్తేతిహాసపురాణాదికము (శుతము (వినినది), 
శ్రోతవ్యము (వినదగినది) నగుచున్నది. 

ఆత్మమా(తము సాక్షాత్మారపర్యంత మెల్లపుడు, డ్రోతవ్యుడే (వినడగినవాడే) 
యగుచున్నాడు. అందువలన నాత్మయందు విరాగముచితము గాదు, “ఆత్మా వారే ద్రష్టవ్యః 
(శోత్రవ్యః అను (శ్రుతియు, '“ఆసుప్పేరామృతేః కాలం నయేద్వేదాంతచింతయా” అను 
స్మృతియు నిందు బ్రమాణము లగుచున్నవి. (ఆత్మ వినదగినవాడు, దెలిసికొనదగిన వాడు 
అని పై (శ్రుతికి యర్థము) (నిదురబోవు నంతవరకు, మృతినొందు నంతవరకు వేదాంత 


వ్యాసంగముతో కాలము గడుపుమని పై స్మృతికి యర్థము.) 52 
శ్లో శ్రుతివిప్రతిపన్నా తే యదా స్థాస్యతి నిశ్చలా । 
సమాధావచలా బుద్ధిస్తదా యోగమవాష్య్యుసి ॥ ర్‌తి 


అ॥ ఆత్మానాత్మ వివేకమును గప్పివేయునట్టి యజ్ఞానమను గల్మషద్రవ్యము నశింప 
నాత్మానాత్మ వివేకరూపమగు జ్ఞానము పురుషునకు లభించును. అట్టి పురుషుడు 
కర్మయోగమువలన గలుగు సాంఖ్యయోగము (జ్ఞానయోగము) నెప్పుడు బొందునో జెప్పెద 
వినుము. 

ప్రవృత్తి నివృత్తి రూపములగు కర్మలను బోధించు వేదవాక్యములచే భేదభావము 
నొందిన నీ బుద్ధి యెపుడు నిశ్చలతను జెంది సమాధియందు స్థిరపడునో, అపుడు నీవు 
సాంఖ్యయోగమును (జ్ఞానమును) పొందగలవు అని యన్వయము (శ్రుతి విప్రతివన్నా) 
అనేకములగు సాధ్యములను (ఫలములను) ఫలసాధములను; నా రెంటికి గల సంబంధములను, 
బ్రకాశింపజేయునట్టి వేదవాక్యములచే పలువిధములగు భేదభావమును బొందినదని యర్థము. 
ప్రవృత్తి ధర్మములను, నివృత్తి ధర్మములను, ప్రతిపాదించునట్టి వేదవాక్యములను వినుటంబట్టి 
కర్మల ననుష్టింతునా? సన్యసింతునా! వనమును జేరుదునా? లేక కామ్యకర్మలయందైనను, 
నిత్యకర్మల నాచరింతునా? కామ్యకర్మల నాచరింతునా? అను పలువిధములగు సంకల్పములను 
బొందిన బుద్ధి యని భావము. 


బుద్ధి విశేషణములగు నిశ్చలాచలపదములకు పౌనరుక్ష్యమును శంకింపవలదు. 
నిశ్చలత్వమనగా బుద్దికి విక్షేపము లేకుండుట. విక్షేపమన బుద్ధి యాత్మస్వరూపము నుండి 
తొలగుట, అనగా విషయచిన్ననతో నుండుట, అని నిశ్చయార్థము. కావున విషయచింతన 
లేకుండుటయే బుద్ధికి నిశ్చలత్వ మని గ్రహింపవలయును. 


అచలత్వ మన బుద్దికి వికల్పములు లేకుండుట. వికల్పమనగా వీడు ఆత్మ, ఈ 
యవి యనాత్మపదార్థములు. అను వివేకజ్ఞానరూపమగు బుద్ధివృత్తి, అట్టి వృత్తి బుద్ధికి లేకుండుట, 
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అచలత్వ మనబడును. అనగా నిర్వికల్చ్పసమాధి యని నిశ్చయార్థము. 


అంతఃకరణము, సుషుప్తిదశయందువలె లయమును జెందక జాగ్రత్వ్వప్నముల 
యందువలె, విక్షేపమును (వృత్తిబాహుళ్యమును) జెందక, నేను బ్రహ్మ నను నాకారముగల 
వృత్తి లేనిదగుచు, కేవల మాత్మస్వరూపానుసంధానమును జేయుచు నుండునదియే నిర్వికల్ప 
సమాధియని తేలినది. 


గనుక నో యర్షునా! నీ యంతఃకరణ మెపుడు వికల్పములు, విక్షేపములు లేనిదగుచు 
నాత్మయందు స్థిరపడునో, అపుడు నేను నిర్వికల్పసమాధి నిష్ణుడనని యనుకొనుమని శ్లోకమునకు 
నిష్టృష్టార్థము. 

నిర్వికల్చసమాధియం దాత్మస్వరూపము సాక్షాత్మారమగుచుండ, వీడాత్మ, నీ యవి 
యనాత్మ లను వివేకము, మానవులకు సుఖముగ గలుగునని భావము. దీనిచే జ్ఞానయోగమునకు 
సమాధియే పరమావధి యని సూచింపబడినది. 


యమము, నియమము మున్నగు నెనిమిది అంగములతో గూడిన యోగమునకే 
సమాధి పరమావధి యని యనరాదు. మనోనిగ్రహముచే సాధింపదగిన సమాధి సాంఖ్య 
యోగముల రెంటికిని పరమావధియే యగుచున్నది. 

మనోనిగహము గొందరకు ప్రాణాయామాది యోగసాధ్యమగును. కొందరకు 
నాత్మానాత్మ వివేచనరూపమగు జ్ఞానసాధ్యమగునని భేదము. గనుకనే, “ఏకం సాజ్ధ్యం చ 
యోగం చ యః పశ్యతి స పశ్యతి” (సాజ్యయోగముల రెంటిని నొకటిగా దెలిసికొనినవాడే 
దెలిసినవాడు) అని శ్రీకృష్ణుడు ముందు చెప్పబోవుచున్నాడు. 

ఓయి! అంతఃకరణ మెపుడు సమాధియందు వికల్పరహితముగా నుండునో 
(సమాధావచలాబుద్ధి స్థాస్యతి) అని చెప్పినంతనే నిర్వికల్పసమాధి చెప్పబడుచుండ మరల 
(సమాధి ప్రాప్వుసి) సమాధిని పొందగలవని చెప్పుట యనుచితముగదా? సమాధిగలవానికి 
సమాధి గలుగునని జెపుట వునరుక్తమగునుగదా? యనినచో, గనుకనే శ్లోకమునకు 
నిష్కృష్టార్థ మిట్లు నిర్వచింపబడిన దని సమాధానపరచుకొన వలెను. 

యద్వా - 'కర్మానుష్టానమువలన చిత్తశుద్ధి చిత్తశుద్ధి కలుగగా, నిర్వికల్ప సమాధి 
(ప్రాప్తి. తదుపరి ఆత్మానాత్మ వివేకరూపమగు జ్ఞానయోగమను సమాధిసిద్ధి యని వివేకము. 
చిత్తశుద్ధికి కర్మానుష్టానము కారణమయినట్లు, యమనియమాదులు గూడ కారణములగు చున్నవి; 
గనుకనే, నిర్వికల్పసమాధి యోగమునకు పరమావధి యని జెప్పబడినది. ఇందుచే 
యోగములన్నియు జ్ఞానయోగమునకు సాధకములనియు, జ్ఞానయోగముచే సాధింపదగిన 
యోగము మరియొకటి లేదనియు జ్ఞానయోగము సర్వయోగములకు పరమావధి యనియు 
సూచింపబడుచున్నది (సూచిత మగుచున్నది). 
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జ్ఞానయోగమునకు బ్రహ్మాత్మ సాక్షాత్కారము పరమావధి. అదియే నిర్వికల్పసమాధి 
యనబడుచున్నది. గనుక నా రెంటికిని భేదములేదు. కాని నిర్వికల్చసమాధియం దాత్మానుభవము 
నొందుచున్నను యోగులు ఆత్మను బ్రహ్మాభిన్నమగు వానినిగా దెలిసికొనజాలరు. జ్ఞానయోగ 
నిష్ణులుమాత్రమట్లాత్మను బ్రహ్మతో నభిన్నమగు వానినిగా దెలిసికొనుచున్నారు. ఈ కారణము 
వలననే యోగసాధ్యమగు నిర్వికల్చసమాధికంటె, జ్ఞానయోగ ముత్క ఎ్రష్టమని చెప్పబడుచున్నది. 

ఏదియో నొక యుపాయముచే నీ యంతఃకరణ మెపుడు నిర్వికల్పసమాధిని బొందునో, 
అపుడే నీకు “వీడాత్మ, ఇయ్యది యనాత్మి యను వివేక ముదయించును. నిర్వికల్చసమాధియం 
దాత్మస్వరూపసాక్షాత్మారము కలుగుటవలన నియ్యది సముచిత మగుచున్న దని శ్లోక తాత్సర్యము. 


ఇట్లయినచో నిర్వికల్పసమాధివలననే ఆత్మస్వరూపసాక్షాత్మారము కలుగు చున్నందున 
నిర్వికల్పసమాధియే చాలును. అయ్యది ప్రాణాయామాదులచే నభ్యసింప నలవి యగును. 
ఇంక నాత్మజ్ఞానముతో నేమిప్రయోజన మని యనరాదు. ఆత్మ సచ్చిదానందరూవుడు, 
సర్వాంతర్యామి, స్వయంప్రకాశరూపుడు - అను జ్ఞానముండిననే నిర్వికల్పస మాధియం 
దనుభవింపబడుచున్న వస్తువునందు బ్రహ్మోత్మజ్ఞానము కలుగును. లేనిచో నిట్టి జ్ఞానము 
సమాధియందు మానవునకు కలుగనేరదు. గనుక నీ జ్ఞానము సిద్ధించుటకు జ్ఞానయోగ 
మావశ్యకము. సుషుప్తికాలమునం దనుభవింపబడు నాత్మానందము మోక్షస్వరూపము గానేరదు. 
ఆత్మజ్ఞానము లేకుండుట వలననే సుషుప్తియందలి యానందానుభవము మోక్షమగుటలేదు. 
గనుక నాత్మజ్ఞానసిద్ది కొరకు జ్ఞానయోగ మావశ్యకమగును. 


అథవా విక్షేపషమనగా విపర్యయజ్ఞాన మనియు, వికల్పమన సంశయజ్ఞాన మనియు 
నర్థము నంగీకరించినచో నీ శ్లోకమునందలి పూర్వవాక్యముచే నిర్వికల్చసమాధి చెప్పబడదు 
గావున బూర్యోక్తము లగు దోషము లెవ్వియు బ్రసక్తించవు. నీ బుద్ధి యెపుడు “వీడాత్మగాడు. 
వీడాత్మయగునా?” కాదా? యను విక్షేప, వికల్పములు లేనిదగుచు నాత్మయందు స్థిరముగ 
నుండగలదో “వీదేయాత్మ' యని అపుడు నీవు యోగమును బొందగల వని భావము. ఇచట 
యోగమనగా నాత్మసాక్షాత్మార మని మధుసూదనుల యాశయము. 


ఇచట రామానుజులు సమాధిశబ్బమునకు మనస్సు అని యర్థమును జెప్పి 
మనస్సునందు బుద్ది యెపుడు నిశ్చలముగా నుండగలదో యని యన్వయించిరి. అది 
యయుక్తము. మనోబుద్దులు రెండు నొకటే యయినందున నా రెంటిలో నొకదాని యం 
దొకటి యుండుట తటస్థించదు. ఒకే యంతఃకరణము, సంకల్ప వికల్ప దశలో మనస్సనియు, 
నిశ్చయావస్థలో బుద్ధియనియు వ్యవహరింపబడుచున్నది. 

మరియు 'విప్రతిపన్నా' అను పదమునకు (విశేషతః ప్రతిపన్నా విశేషముగా ప్రతిపత్తి 
(భక్యాతిశయము) గలది యని యర్థమును జెప్పిరి. అదియును నయుక్తమగుచున్నది. ఏలనన, 


126 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


విప్రతిపత్తి శబ్దమునకు, విరుద్దజ్ఞాన మని యర్థముండుటచే విప్రతిపన్న శబ్దమునకు గూడ 
నా యర్థమును జెప్పుటయే యుచితము. అప్రసిద్ధమగు నర్ధమును గల్పించుట యనుచితముగాన 


రామానుజుల యాశయమసంగత మగుచున్నది. 
అర్హునః - 
జ 
శః స్థితప్రజ్ఞస్య కా భాషా సమాధిస్థస్య కేశవ! । 


స్థితధీః కిం ప్రభాషేత కిమాసీత వ్రజేత కిమ్‌? ॥ ర్‌4 

అ॥ సమాధియందు నీ బుద్ది వికల్పరహితముగా నెపుడు స్థిరపడునో నీవు జ్ఞాన 
యోగమునందు పొందగల వను కృష్ణుని వాక్యమును వినినతోడనే యర్షునునకు ప్రశ్నావకాశము 
లభించి యడుగుచున్నాడు. గనుకనే యర్షునుడు తన ప్రశ్న వచనమునందు మొదట “సమాధిస్థస్య' 
అని చెప్పెను. భాష్యకారులు గూడ నిర్వికల్చ్పసమాధివివేకములను బొందినవానియొక్క లక్షణమును 


తెలియగోరి యర్షునుడడుగుచున్నా డని వివరించిరి. 


ఓయి యర్జునా! నిర్వికల్పసమాధియందు గాని, యాత్మయందు గాని, నేను 
పరబ్రహ్మము నను బుద్ధివృత్తిరూపమగు జ్ఞాన మెవనికి దృఢపడునో యట్టి స్థితప్రజ్ఞుని గురించి 
భాషణ మేమి? అనగా వీడు స్థిత ప్రజ్ఞుడని పరులచే నెట్లు చెప్పబడుచున్నది? ఏయే లక్షణముల 
వలన వీడు స్థిత ప్రజ్ఞుడని యొరులు నిర్ణయించుదురు? అని నిష్కృష్టార్థము. ఓయి కేశవా! 
ఇట్టి స్థితప్రజ్ఞుడు స్వయముగ నెట్లు సంభాషించును? నెట్లుండును? ఎట్లు కూర్చుండును? 
(ఎట్లు నడచును?) ఇందు కిం శబ్దముల కంతటను కథంశబ్దార్థమును (గ్రహింపవలెను. దీనివలన 
బ్రవ్మాత్మనిష్టయందున్న స్థితప్రజ్జునకు భాషణాదు లనుభవములని యర్జునిని యాశయము గాదు. 
మరేమనిన ఆరూఢాజ్ఞానుడగు స్థితప్రజ్ఞుని యొక్క భాషణాదుల రూపమేమి? యని యడిగి 
దెలిసికొనగోరుటయే యర్షునునియొక్క యాశయము. కావున బ్రహ్మచర్యమునుండియే సర్వకర్మ 
లను సంన్యసించి జ్ఞానయోగముచే నాత్మ సాక్షాత్మార నిష్టయందున్న స్థితప్రజ్ఞుని యొక్కయు, 
కర్మయోగముచే (గమముగ జ్ఞానయోగము నొంది, యద్దానివలన నాత్మ సాక్షాత్కారము 
నొందియున్న స్థితప్రజ్ఞుని యొక్కయు, లక్షణ మేమి యని నీ శ్లోకముచే నర్జును డడిగె ననుచున్నాడు. 
స్థిత ప్రజ్ఞ శబ్ద వాచ్యులగు నిద్దరియొక్క లక్షణము నడుచుచున్నాడని గ్రహింపవలయును. 

ఓయి! శ్లోకమునందు స్థిత ప్రజ్ఞస్య' (స్థిత ప్రజ్ఞనియొక్క అని ఏకవచనమున్నది గాని, 
స్థిత ప్రజ్ఞయోః) అని ద్వివచనము లేదు. ఇట్టితరి యర్జునుడు స్థిత ప్రజ్ఞులగు నిద్దరి యొక్క 
లక్షణము నడిగెనని గ్రహించు టెట్లు? అని ప్రశ్నింపరాదు. 

జ్ఞాననిష్టను పొందుటకు పూర్వము ఉభయులకు భేదమున్నను, జ్ఞాననిష్టను బొందిన 
పిదప నా యిరువుర కెంతమాత్రమును భేదములేదు. అందువలననే శ్లోకము నందలి యేకవచన 
ముపపన్నమగుచున్నది. గనుక నా యిరువుర లక్షణమును నేకవచనాంత పదముతో నర్గును 
డడిగెనని గ్రహింపవలెను. 
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కావున సంన్యాసముద్వారా గాని, కర్మయోగముద్వారా గాని, నిర్వికల్పసమాధిని 
బొంది నేను బ్రహ్మము నను దృఢమగు జ్ఞానము నెవడు పొందునో వాడు స్లితప్రజు డని 
ఇ ® Ey 
పరమార్థము. 
ఎట్టివానిని లోకులు స్థితప్రజ్ఞు డని తలంచుచున్నారు? ఎట్టివాడు స్వయముగ దాను 
ల ® Ey ల 
స్థితప్రజ్ఞుడ నని తెలిసికొనుచున్నాడు? 
స్థితప్రజ్ఞునియొక్క మనోవ్యాపార మెట్లుండును? వాని శరీరవ్యాపార మెలాంటిది? 
వాగ్య్యాపార మెట్టిది? యని యర్జునుడు స్థితప్రజ్ఞ లక్షణము నడిగెనని పరమార్థము. 
ఇచట రామానుజులు : స్థితప్రజ్ఞుని చెప్పునట్టి పదమేది? వాని మాట యెట్లుండును? 
అని యర్ధమును జెప్పిరి. అయ్యది పొసగదు. 'స్టితప్రజ్ఞఃి అను పదమే స్టితప్రజ్ఞుని జెప్పునట్టి 
థి థి ఇ ® Ey టబ 
పదమగుటచే తిరిగి మరియొక వాచకపదమును గురించి ప్రశ్న యుదయించుట అసంభవము. 
గనుక రామానుజుల నిర్వచన మనుచితమని (గహింప నగును. 54 


అవ।॥ ప్రజాహాతి యదా కామాన్‌ అను శ్లోకము మొదలుకొని అధ్యాయము చివర 
వరకు స్థితప్రజ్ఞుని లక్షణము, సాధనమున్ను చెప్పబడుచున్నది. ఓయి! అర్జునుడు స్థితప్రజ్ఞుని 
లక్షణమును మాత్రమే యడిగియుండగా శ్రీకృష్ణుడు సాధనముల గూడ నుపదేశించు టెందుల 
కని ప్రశ్నింపరాదు. వేదాంతశాస్త్రమునందు గృతకృత్యు డగు స్థిత ప్రజ్ఞుని లక్షణములే కృతకృత్యతకు 
సాధనములు గూడ నగుచున్నవి. గనుక నర్గునుడు ప్రశ్నింపకున్నను లక్షణములే సాధనము 
లని యుపదేశింపబడుచున్నవి. కృతకృత్యుడగు పురుషునియందు గృతకృత్యతకు సూచకములుగా 
గనుపించునట్టి కోరికలను విడచుట, ఆత్మతృప్తి, సుఖస్వభావము మున్నగు చిహ్నములు గలవో 
నవియే మనోనియమన రూపమగు ప్రయత్నముచే సాధింపదగిన కృతకృత్యతా సాధనము లని 
యర్థము. 

ఓయి! సాధనములు, లక్షణములు నాకటేయగుట యుక్తము గాదు. లక్షణములు 
సాధనముచే సాధింపదగినవి యనినచో నిజమే. ఇతరత్ర అట్లయినను వేదాన్తశాస్తమునందు 
మాత్ర మట్లుగాదు. ఇచట సాధనములకు లక్షణములకు నభేదమే స్పష్టమగుచున్నది. ఏలనన 
కామనావరిత్యాగము (కోరికలను విడచుట) మొదలగు సాధనములచే గృతకృత్యత 
సిద్ధించుచున్నది. కృతకృత్యు డగు పురుషుని యందు కోరికలు లేకుండుట మొదలగునవి 
లక్షణములుగా గన్పట్టుచున్నవి. (లక్షయంతి) గుర్తింప జేయుచున్నందున లక్షణములన్నియు, 
(సాధయన్తి) సాధించు చున్నందున సాధనములనియు నీ రెండు పదములకు నిర్వచనము. 
కనుక నెయ్యవి కృతకృత్యతను గుర్తింపజేయుచున్నవో నవియే కృతకృత్యతను సాధించుచున్నవి 
అట్లు గానిచో గృతకృత్యతా సాధకములకు కృతకృత్యత్వమును గుర్తింపజేయు టెట్లు పొసగును? 
ధూమముచే వహ్ని దెలియబడినట్లు సాధనముచే సాధ్యము దెలియబడునుగదా? ఇచట 
కృతకృత్యత్వము సాధ్యము. దీని సాధనమునకు కృతకృత్యత్వ లక్షకత్వము (కృతకృత్యత్వమును 
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గుర్తింపజేయుట) గూడ గలదు. కావున నిచట సాధన లక్షణములకు భేదము కలదని భావము. 
కృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు : 

శ్లో॥ ప్రజహాతి యదా కామాన్‌ సర్వాన్‌ పార్థ! మనోగతాన్‌ । 

ఆత్మన్యేవాత్మనా తుష్టః స్థిత ప్రజ్ఞస్తదోచ్యతే ॥ ర్‌ర్‌ 

అ॥ ఓయి! యర్షునా మానవు డెపుడు మనస్సునందలి సమస్త కోరికలను పూర్తిగా 
విడచునో, ఆత్మస్వరూపమునందే ఆత్మస్వరూపముచే తుష్టి జెందునో, నపుడు స్థితప్రజ్ఞుడని 
జెప్పబడుచున్నాడు. 

పుత్రాదులయందు గోరికయున్నపుడు పుత్రాదులు లభించినచో బురుషునకు 
సంతోషము కలుగును. బొత్తుగా కోరికయే లేనపుడు సంతోషమే యుండనేరదు. సంతోష 
కారణమగు సంతోషమునకు కారణము - కోరిన వస్తువు లభించుట. కోరికయే లేనిచో కోరిన 
వస్తువు లభించుట అనునది లేదు. కావున సంతోషమే యుండనేరదు. కామితార్థ ప్రాప్తి 
లేనందువలన మరియు అన్నికోరికలను విడచినచో భోజనమునందలి కోరికను గూడ 
విడచినట్లగును. భోజనమునందు కోరిక లేకున్నచో భోజనముకూడ లేదు. కావున నాత్మజ్ఞానికి 
యాకస్మికముగా బలాత్మారమరణము వాటిల్లును. అందు దోషముండుటచే నయ్యది 
యయుక్తమగుచున్నది. 


ఆకస్మికమరణభీతివలన విద్వాంసునకుగూడ శరీరమును నిలుపుకొనుటకు కారణమగు 
భోజనాదులయందు గోరిక యుండునని యనదగదు. విద్వాంసునకు భోజనాదులయందు 
ప్రవృత్తి యున్మత్త ప్రమత్తులకు వలె సంభవించును; విచ్చివాడున్నత్తుడు. కల్గుద్రావి 
మత్తుయెక్కినవాడు ప్రమత్తుడు; ఉన్మత్తు డే పదార్థమును గోరడు. దేనికొరకును ప్రయత్నింపడు. 
ఆకలిదప్పికల గొనినపుడు వాటిని బోగొట్టుకొనుటకు యేదియో కొంచెము నిందితాన్నమును 
గాని, నిందితజలమును గాని తాత్మాలికముగ ననుభవించును. అట్లే విద్వాంసుడుగూడ 
ప్రవర్తించును. ఇంతియే గాని విద్వాంసుడు శరీరమును నిలుపుకొనుటకు కామనాపూర్వకముగ 
ప్రవర్తించునని యారోపింప దగదని యనినచో సమాధాన మొసగు చున్నాడు యుత్తరార్థమున. 

విద్వాంసుడు ఆత్మస్వరూపానందము చేతనే దృప్తిజెందును. బాహ్యవస్తు లాభము 
నపేక్షింపడు. అమృతము నొందినవానికి యన్నాదులయందె ట్లలంబుద్ది యుండునో (చాలునను 
బుద్ధి) అట్లే ఆత్మస్వరూపానందము ననుభవించు విద్వాంసున కితర బాహ్య పదార్ధములయం 
దలంబుద్ధి యుండునని యర్థము. 

ఇందువలన విద్వాంసునకు శరీరమును నిలుపుకొనుద మను గోరిక యుండదు. 
అట్టి కోరికయుండుచో విద్వాంసు దున్మత్తప్రమత్తాదుల వలె భోజనాది కర్మల యందు 
ప్రవర్తించెడివాడు. ఆత్మానందానుభవమున మునిగియుండుటచే ఆకలి దప్పికల బాధగూడ 
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నుండదు. ప్రారబ్ధముండునంతవరకు శరీరము పడిపోవుట యసంభవము. గనుక విద్వాంసుడు 
భోజనాదుల యందు ప్రవర్తించనంతమాత్రమున శరీరము పతనము నొందదు, అని 
స్పష్టమగుచున్నది. 

దారాపుత్రాదుల యందు, ధనద్రవ్యాదుల యందు, స్వర్గాదిలోకములయందును 
గోరికలను విడచి, సర్వకర్శలను సంన్యసించి, ఆత్మస్వరూపమునందు విహరించుచు, ఆత్మస్వరూపము 
నందే (పేమనొందిన బురుషుడు స్థితప్రజ్ఞుడనబడుచున్నా డని శ్లోకమునకు ఫలితార్థము. 

ఓయి! ఈ శ్లోకము యొక్క పూర్వభాగము వలన నీషణత్రయ రహితుడను నర్థము 
లభించుచున్నది. ఉత్తరార్థమువలన నాత్మారాముడు, ఆత్మతృప్తడు అను నర్థము ప్రాప్తించుచున్నది. 
ఇం దేపదమువలనను సర్వకర్మసంన్యాసి యను నర్థము లభించుటలేదు. ఇట్టితరి భాష్యకర్తలు 
స్థితప్రజ్ఞలక్షణమును నిర్వర్తించి చెప్పుటలో సర్వకర్మసంన్యాసము నెట్లు చేర్చిరి - అని ప్రశ్నింపరాదు. 
సర్వకర్మసంన్యాసము లేనిదే ఆత్మనిస్టగాని, ఆత్మస్వరూపము నందు (పేమగాని యుండనేరదు. 
కావున భాష్యకర్త యర్థతః సిద్ధమగు నర్ధమును చెప్పదలంచి స్థితప్రజ్ఞలక్షణమునందు సర్వకర్మ 
సంన్యాసమును జేర్చిరి. అందువలన నయ్యది య(ప్రమాణము గానేరదు. 

ఇంతమాత్రమున సంన్యాసమును స్వీకరింపని జనక వసిష్టాదులు స్థిత ప్రజ్ఞులు గారని 
శంకింపవలదు. వారి చరితము లోకాతిక్రాంతము. అట్టివారు చేసిన కర్మలు కర్మలు గావు. ఆ 
కర్మలను సంన్యసించుట సంన్యాసమును గాదు. ఇద్దానిని శ్రీ శంకరుడు తొలుత గ్రంథారంభము 
నందే జెప్పిరి. కాక నిప్పటివారు వాసుదేవాదులను దృష్టాంతపరచుకొని సంన్యాసము 
స్వీకరింపమన్నచో వారు శంకరాదులను పోల్చుకొని గృహస్థాశ్రమము నేల విడువరు? మీకేమి 
సంన్యాసమునం దింతటి పక్షపాత మనియెదరేమి, మీకు మాత్రము సంన్యాసమునం దింతటి 
ద్వేష మెందులకు? గృహస్థాశ్రమమునందలి యనురాగమేకదా మీ ద్వేషమునకు కారణము. 
మీకీ యనురాగ మున్నంతవరకు నాత్మస్వరూపమునందు పేమ కుదరదు. గనుక 
గృహస్థాశ్రమమునం దనురాగమును తగ్గించుకొనుట కొరకు గార్జస్థ్రమునం దున్న ముముక్షువులు 
తప్పక సంన్యాస మవలంబింపవలయును. అప్పుడుగాని స్థితప్రజ్ఞ లక్షణము వారల కలవడనేరదు. 


సంన్యాసముకూడ భిక్షావందనాదులయం దనురాగమువలననే స్వీకరింపబడు 
చున్నదని యనరాదు. “'యదహరేవ విరజేత్తదహరేవ (ప్రవ్రజేత్‌ అను (శ్రుతి సంన్యాసము 
వైరాగ్యపూర్వకమనియే జెప్పుచున్నది. మోక్షకాముడు సకాముడగుచో సన్యాసమునం దనురాగము 
గలవాడు రాగి యగును. 


ఓయి! జన్మాంతరమునందు జేసికొనిన సంన్యాస స్వీకారము మున్నగు పుణ్య 
విశేషమువలన నొకానొకడు (బ్రహ్మచర్యముకంటె పూర్వముగాని, బ్రహ్మచర్యము నందుగాని, 
గార్హస్థ్యమునందు గాని జదభరతాదులవలె స్థిత ప్రజ్ఞ డగుచున్నాడు. గనుక సంన్యాసమునకు 
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తగినంత యావశ్యకత లేదని యనరాదు. 


అట్టివాడు జనకాదులవలె లోకాతీతమగు చరిత్రగలవారలలో నొకడుగ లెక్కింప 
(నెన్న) దగినవాడు గాని సామాన్యమానవులలో నొకడుగ నెన్నదగినవాడు కాడు. ఆ దశ 
సర్వమానవులకు సాధ్యము గాదు (సంభవము గాదు). 

యద్వా = (లేక) వర్తమానజన్మమునందలి సంన్యాస మట్లువలె, జన్మాంతరము 
నందలి సంన్యాసము గూడ స్థితప్రజ్ఞుడగుటకు గారణమగుననియు జనకుడు, భరతుడు 
మున్నగువారు వెనుకటి జన్మములయందు సంన్యాసము నవలంబించినందువలననే నీ జన్మమున 


స్థిత ప్రజ్ఞులయిరనియు గ్రహింపవలయును. ర్‌ర్‌ 
శః దుఃఖేష్వనుద్విగ్నమనాస్సుఖేషు విగతస్ప లహః ॥ 
వీతరాగభయ క్రోధః స్థితధీర్మునిరుచ్యతే | 56 


అ॥ దుఃఖేషు అను మూలమునందలి పదమునకు దుఃఖహేతువు లగు తాపము 
లని యర్థము జెప్పుకొనవలయును. అయ్యవి యాధ్యాత్మికతాపము లనియు, నాధిదైవిక తాపము 
లనియు, నాధిభౌతికతాపము లనియు మూడు విధములు. 

అందు జ్వరాదివ్యాధులవలన గలుగు తాపము లాధ్యాత్మికములు, వ్యాఘ్రసర్పాది 
క్రూరమృగములవలన గలుగు తాపము లాధిభౌతిరములు. చలి, యెండ, గాలి మున్నగు 
వాటివలన గలుగు తాపము లాధిదైవికములు. ఇట్టి తాపములవలన గలుగు దుఃఖము 
ప్రాప్తించినపుడు మనస్సంక్షోభము లేనివాడు స్థితప్రజ్ఞు దని యర్థము. 

ఓయి! మూలమునందలి దుఃఖేషు అను పదమునకు దుఃఖములను నర్థము జెప్పక, 
నాధ్యాత్మికాది తాపము లను నర్ధ్థమును జెప్పి, మరల యట్టి తాపమువలన దుఃఖము 
ప్రాప్తించినపుడు అను నన్వయము క్లష్టయోజనగదా. యని శంకింపవలదు. 


మూలమునందలి దుఃఖ పదము “దుఃఖేషు” అని బహువచనాంతముగా నుండుటచే 
సాక్షాత్‌ దుఃఖార్థక మని (గ్రహింప వీలులేదు. అందువలన దుఃఖహేతువు లగు తాపము లను 
నర్ధమును జెప్పుటయే యుక్తము. 

అట్లే సుఖములు సంప్రాప్తము లయినపుడు వాటియం దాస లేనివాడు స్థితప్రజ్ఞుడని 
యర్థము. 

ఓయి! ప్రావ్యములయిన (పొందదగిన) సుఖములయందు బురుమన కిచ్చ 
యుదయించును గాని, ప్రాప్తములయిన (పొందబడిన) సుఖములయందే మానవునకు నాస 
బుట్టనేరదు గదా. కోరికకు (ఇచ్చకు) ఫలటప్రాప్తి పర్యవసాన మనునది లోకసిద్ధము గదా? 
యని శంకింపవచ్చు. సమాధానము : అగ్నిహోత్రమునందు కట్టెలనునిచినపుడు గాని, 
యాజ్యమునునిచిపుడు గాని, యగ్ని జ్వాలలతో వృద్దినొందు నట్లు (ప్రాప్తించిన సుఖము 
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ననుసరించి యేరికి సుఖములు వృద్ధిజెందవో వారు విగత స్ప ఎహులని యర్థము. 


పురుషున కన్నము సంప్రాప్తమగుచో నన్నమునందలి గోరిక యెట్లు నివర్తించునో, 
ధనము సంప్రాప్తమయినపుడు ధనేచ్చ యట్లు నివర్తింపదు. అట్లే సుఖము లభించినను, సుఖేచ్చ 
నివర్తింపదు. పైగా నింతకంటె “యెక్కువ సుఖము నా కగు గాకి యని సుఖేచ్చ వృద్ధియే 
జెందును. అగ్నిహో(త్రమునం దెన్ని కట్టెల నుంచినను యెంత నేయి బోసినను వీతిహోత్రునకు 
కాష్టాదులయం దాస తీరదు. మరియు నా యాశ వృద్ధియే జెందును. “నాగ్నినృప్యతి కాష్టానాం” 
కట్టెలవలన నగ్ని దృష్తి జెందదని లోకన్యాయము గాక కట్టెలవలన నగ్నిహోత్రుడు దృప్తిజెందుచో 
నం దునిచిన గట్టెల నా యగ్నిహోత్రుడు దహింపజేయకనే యుండును. లోకమునం దట్లు 
గనుపించుట లేదు మరియు నత్యధికమగు జ్వాలలతో నా కట్టెలను గోరుచునే యుండును. 
కావున సుఖటప్రాప్తివలన సుఖేచ్చ నివర్తింపక వృద్దిజెందుట సహజము. 

కాన (సుఖేషు ప్రాప్తేషు) సంప్రాప్తములయిన సుఖములయందు గోరిక లేనివాడు 
స్థితప్రజ్ఞుడని భాష్యకర్తలు చేసిన నిర్వచనము యుక్తమగును. 

పూర్వశ్లోకమునుండి యదా, తదా, అను శబ్దముల రెంటిని నీ శ్లోకమునం దనువృత్తి 
జేసికొనవలయును. అపుడు ఆత్మజ్ఞానమును మననము జేసికొనువా డెపు డిట్టివాడగునో నపుడు 
స్థితప్రజ్ఞు డనబడుచున్నాడని యన్వయము. 

యద్వా “పురుష అను పదమును అధ్యాహారము జేసికొనవలయును. అందువలన 
ఎపుడు పురుషు డిట్టి మునియగునో నపుడు స్థితప్రజ్ఞు డనబడుచున్నా డని యన్వయము 
లభించును. 

ఇచట మునిశబ్దము సంన్యాసి యను నర్థమును బోధించునా? బోధింపదా? యని 
శంకింపవలదు. ముని యనగా నెల్లపుడు మననముజేసికొను స్వభావము గలవాడని యర్థము. 
ఇట్టి మననశీలత (మననము జేసికొను స్వభావము) సర్వకర్శ్మసంన్యాసులకే పనియు లేనందున 
సంభవించును గాని గృహస్థునకు సంభవింపనేరదు, కావున ముని శబ్దము సంన్యాస్యర్థకమనియే 
గ్రహింపవలయును. 

ఇట్లయినచో సంన్యాసమును స్వీకరింపని వసిష్టాదులు మునులెట్లయిరి? అని 
ప్రశ్నింపరాదు. వసిష్టాదులు గృహిణులతో గూడిన వారయినను, సర్వకర్మలను ద్యజించి, 
వనమునజేరి, యెల్లపు డాత్మమననమును జేయుచునే యున్నారు, గావున నట్టివారు సర్వకర్మలను 


సంన్యసించిన మునులే యగుదురు. 56 
శ్లో॥ యస్సర్వత్రానభిస్నేహస్తత్తత్రాప్య శుభాశుభమ్‌ । 
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అ॥॥ ఏ మానవుడు దేహమునందును, జీవితమునందును స్నేహమును వదలి 
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శుభము (మంచి ఫలము) సంప్రాప్తమయినపు డానందింపక, అశుభము (చెడు ఫలము) 
సంప్రాప్త్రమయినపుడు ద్వేషింపక స్థిరమనస్కుడుగానుండునో వాడు స్థితప్రజ్ఞా డనబడును. 
శ్లో॥ యదా సంహరతే చాయం కూర్మో౭_౦గానీవ సర్వశః | 
ఇన్టియాణీ న్దియార్థేభ్యస్తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా || 58 
అ॥ తాబేలు, తన అవయవములను తన శరీరములోనికి భయపడి లాగికొనునట్లు 
ముముక్షువు తన యింద్రియములను విషయములనుంచి సర్వవిధముల, నెపుడు మరల్బుకొనునో 


అపుడు ప్లితప్రజు డనబడుచున్నాడు. ర్‌రి 
భౌ. ల 
శా విషయా వినివర్తన్సే నిరాహారస్య దేహినః । 
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అ॥ విషయములను గ్రహింపనివాని ఇన్టియములు విషయములనుండి మరలును; 
తపసుచే గృశించినవాని యొక్క ఇగన్టియములును విషయములనుండి మరలును, ఇట్టితరి 
స్థితప్రజ్ఞుడగు యతియొక్క ఇన్టియములే విషయములనుండి నివర్తించుచున్నవని జెప్పు టెట్లు? 
ని ప్రశ్నించగా సమాధానము జెప్పబడుచున్నది. 

మూలమునందలి 'విషయాః అను పదమునకు లక్షణావృత్తిచే నిస్టియములని యర్థము. 
ఆహారమనగా స్వీకరించుట. నిరాహారమనగా స్వీకరింపకుండుట. కావున “నిరాహారస్య” అనగా 
విషయములను స్వీకరింపకున్న వానియొక్క అని యర్థము అనగా కాష్టతపమునందున్నవాని 
కని భావము. ఏ పురుషుడు కట్టెవలె చలింపక తపమునందుండునో వాడు కాష్ట్రతపసి - 
కంద్లు, చెవులు మున్నగువాటిని మూసికొని, కట్టెవలె చలింపక నున్నవానికి విషయములను 
గ్రహించుట సంభవించదని భావము. 


ఇచట (నిరాహారస్య) నిరాహారుడనగా, భోజనము లేనివాడు, అనగా లంఖనములను 
జేసినాడని శంకింపవలదు. ఆహారము లేనంత మాత్రమున నన్ని యిగన్టియములు 
పనిచేయకపోవు. ఆహారము లేకున్నను చక్టురాదీ స్టియములు రూప స్పర్శాదుల [గ్రహింపవచ్చు. 
కావున నిచట నాహారశబ్దమునకు భోజన మను నర్థమును జెప్ప వీలులేదు. 

కావున దేహాది సజ్ఞాతమునం దహం మమాభిమానముగల జ్ఞానహీనుడయినను, 
కాష్టతపమునందుండి విషయములను (గ్రహింపకున్నపుడు వాని యిస్టియములు విషయముల 
నుండి నివర్తించియే తీరును. కాని యట్టి మూర్చునియొక్క (యజ్ఞానియొక్క నంతకరణమునందలి 
యనురాగము మాత్రము నివర్తింపదు. 

ఇచట రస శబ్దమునకు చేదు, ఉప్పు, పులుసు మొదలగు రసములుగాని, శృజ్ఞారాది 
రసములుగాని యర్థముగాదు. “రసికః” “రసజ్ఞ” ఇత్యాది ప్రయోగములను బట్టి రస శబ్దమునకు 
రాగమనియే యర్థమును జెప్పవలయును. 


6 
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స్థితప్రజ్ఞుడగు యతికి నారాగముగూడ, నేనే పరమార్థతత్వమగు (బ్రహ్మమునని 
యాత్మతత్వమును సాక్షాత్మారమును జేసికొనినందున నివర్తించుచున్నది. అనగా విషయ విజ్ఞానము 
నిర్బీజ మగుచున్నదని యర్థము. ఏలనన విషయములను దెలిసికొనుటకు రాగమే ముఖ్య 
కారణము. రాగరహితునకు విషయములయందు బ్రవృత్తియే లేదు. కావున రాగము కూడ 
నివర్తించుటవలన, విషయజ్ఞానము నిర్బీజమగుచున్నదని భావము. కాష్టతపమందున్న మూర్భున 
కాత్మసాక్షాత్మారము లేనందున రాగము నివర్తింపదు. గనుక నట్టివాని విషయమున విషయపరిజ్ఞాన 
మునకు బీజము నశింపదు. గనుకనే కాష్టతపసికి తపోనివృత్యనన్తరము బీజముండుట వలన 
మరల విషయవిజ్ఞానము ప్రసక్తించుచున్నది. కావున బరమార్థ జ్ఞానములేని శుష్కతపస్సుచే 
నెవడును స్థితప్రజ్ఞని దశను పొందనేరడని భావము. 

పరమార్థతత్వజ్ఞానము లేనిదే రాగము నశించదు గాన రాగోచ్చేదము కొరకు యతి 


సమ్యగ్దర్భనరూపమగు ప్రజ్ఞను స్థిరపరచుకొనవలయు నని భావము. 59 
శ్లో యతతో హ్యపి కౌన్తేయ! పురుషస్య విపశ్చితః । 
ఇన్టియాణి ప్రమాథీని హరన్తి ప్రసభం మనః ॥ 60 


అ॥ ఓయి అర్జునా? వివేక ప్రజ్ఞాస్థెర్యముకొరకు ప్రయత్నించుచున్న విద్వాంసుడగు 
బురుషునియొక్క మనస్సును గూడ, కలవరపరచు స్వభావముగల “ఇన్టియములు 
బలాత్మారముగా లాగుచున్నవి. ఇక మూరుని మనస్సును చెరచుటలో నాశ్చర్యమేమి? 
విషయాభిముఖమగు మనస్సుగల పురుషుని క్షోభపెట్టు స్వభావము గలవి గనుకనే, ఇన్టియములు, 
ప్రమాథులని, యనబడుచున్నవి. గనుక నాత్మయొకడే దోషరహితుడనియు, విషయములన్నియు 
దోషయుక్తములే ననియు దెలిసికొనిన బురుషునియొక్క మనస్సును గూడ నిగ్టియములు 
విషయములకభిముఖమగు దానినిగా జేసి వ్యాకులపరచి వివేక రహితమయిన దానినిగా 


జేయుచున్నవని యర్థము. 60 
శ్లో॥ తాని సర్వాణి సంయమ్య యుక్త ఆసీత మత్పరః | 
వశే హి యస్యేన్టియాణి తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా ॥ 61 


అ॥ ఎందువలన నీ యిస్టియములు, విద్వాంసుని మనస్సునుగూడ క్షోభపెట్టి 
బలాత్మారముగా చెడగొట్టుచున్నవో అందువలన సర్వేన్టియములను వశపరచుకొని చిత్తెకాగ్రము 
నొందినవాడగుచు, సమస్తభూతములయొక్క హృదయములయందు, చిద్రూపముతో నున్న 
పరమాత్మరూపుడగు నేనే పొందదగినవాడనను అనుసన్థానముతో నుండవలయును. నీ 
యనుసన్థానమును దప్ప మరేమియు నాచరింపకూడదు. ఎల్లప్పుడు నిట్టి యనుసన్ధానమునం 
దాసక్తుడగు యతికి నిస్టియములు స్వాధీనమునందుండును. వానియొక్క ప్రజ్ఞయే స్థిరపడును. 
ఇట్టిదశ అభ్యాసబలమున నేర్చడును. అదెట్లన : ఇన్టియములకు స్వభావసిద్ధమగు విషయాభి 
ముఖ్యమును మరల్చి, మనస్సును ఆత్మయం దేకాగ్రపరచి నేనే బ్రహ్మము నని యెల్లపుడెవ్వ 


134 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


డనుసన్ధ్థానము జేయునో అట్టి యతికి, క్రమముగ నిస్టయజయము కలుగును. ఇన్టియజయము 
కలుగ నావల స్థితప్రజ్ఞుడగును. 


ఇందు అధికారి విశేషణములగు శమ, దమ, ఉపరతి సమాధానములు జెప్పబడినవి. 


ఇచట రామానుజులు “ఆసత మత్పరః” అను నపుడు చిత్తమునకు శుభాశ్రయమగు 
నాయందు మనస్సు నిలుపదగినది. అని యన్వయించిరి. అయ్యది యుక్తము గాదు. ఏలయన 
స్థితప్రజ్ఞుడగు సాజ్ఞ్యునకు యోగికివలె ధ్యానధారణములతో బనిలేదు. సచ్చిదానన్ద - బ్రహ్మాత్మ 
తత్వమును దెలిసికొనిన స్థితప్రజ్ఞుడు తన యన్తఃకరణమునం దొకానొక నాకారమును గల్పించుకొని 
ధ్యానింపడు. కల్పితపదార్థ మెప్పుడును మిథ్య యగును. మిథ్యాపదార్థము చిరకాల ముండనేరదు. 
క్షణములో నశించును. అందువలన నయ్యది కడు దుఃఖమునకు గారణమగును. కావున నీ 
కల్పన స్థితప్రజ్ఞునకు కష్టము నిచ్చును గాని సుఖ మొసంగనేరదు. మరియు స్థిత ప్రజ్ఞుడగు 
సాంబ్య్యడు పరమాత్మను తనకంటె నన్యునిగా దలంచడు. అట్టి తలంపతనికి భయహేతువగును. 
“ద్వితీయాద్వై భయం భవతి” అను (శ్రుతి రెండవపదార్థము కలదనుకొనువానికి భయమగునని 
జెప్పుచున్నది. 

“తత్వమస్యాది శ్రుతులు జీవబ్రహ్మల కభేదమును బ్రతిపాదించుచున్నవి. ఏకాగ్రత 
నొందిన మనస్సునందు, సచ్చిదానన్గరూపమగు నాత్మస్వరూపముకంటె భిన్నమగు పరమాత్మ 
స్వరూపము స్ఫురింపనేరదు. పరమాత్మగూడ సచ్చిదానన్ల రూపుడగుటచే, నాత్మస్వరూపుడే 
గాని యంతకంటె వేరుగాదు. కావున రామానుజులు చెప్పిన యర్థము యుక్తముగాదు. 61 

శ్లో॥ ధ్యాయతో విషయాన్‌ పుంసస్సజ్ఞ స్తేషాపజాయతే 

సజ్ఞాత్సజ్ఞాయతే కామః కామాత్‌ క్రోధో౭_భిజాయతే ॥ 62 

ol బాహ్యేన్టియముల నిగ్రహించుకున్నను మనోనిగ్రహము లేనిచో సర్వానర్థములు 
సంభవించుననియు, నట్టి యనర్థములకు విషయచిన్తనమే ముఖ్యకారణమనియును జెప్పబడు 
చున్నది. మనసుతో నెల్లపుడు విషయములు నాలోచించువానికి నావిషయముల యందు బ్రీతి 
కలుగును, అద్దానివలన నాస మెండగును. అయ్యది ప్రతిహతమగుచో గ్రోధమేర్చడును. 

శ్లో॥ క్రోధాద్భవతి సమ్మోహః సమ్మోహాత్స్ము తివి బ్రమః । 

స్మ తిభంశాద్చుద్ధినాశోః బుద్ధినాశాత్రణశ్యతి nn 63 

అ॥| కోధముగలవానికి న్‌ కర్మ చేయదగును, ఈ కర్మజేయదగదు- అను 
వివేకముండదు. క్రోధము గలవాడు గురువునుగూడ నిందించును. ఇట్టి యవివేకమే సంమోహ 
మనబడును. దీనివలన స్మృతిచెడును. అదెట్లన అనుభవమువలన గలుగునది సంస్కారము. 
సంస్మారమువలన కలుగునది స్మృతి. కావున శాస్తాధ్యయనము వలనను, గురూపదేశము 
వలనను కలుగు నాత్మజ్ఞానవాసన (సంస్మారము) వలన బుట్టు నాత్మ సచ్చిదానన్టరూపుడను 
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స్మృతి యవివేకమువలన జెడునని భావము. అనగా నిట్టి స్మృతి పుట్టుటకు గారణమున్నను 
పుట్టకుండుటయే స్మృతి (భ్రంశమని యర్థము. (స్మృతి చెడుటయని యర్థము). స్మృతి చెడిన 
పిదప బుద్ధి నశించును. అనగా కార్యాకార్యవిషయమగు వివేకము లేకుండుటయే బుద్దినాశము. 
ఇంతియేగాని బుద్ధికి స్వరూపనాశము సంభవింపదు. ముక్తినొందువరకు నన్తఃకరణము 
స్వరూపముతో నుండునుగాని నశింపనేరదని భావము. 


బుద్ధినాశమువలన బురుషుడు నశించును. అనగా నేపురుషుని యన్తఃకరణము నందు, 
మంచి చెడ్డలను వివరించి దెలిసికొను యోగ్యత ఎంతవరకుండునో అంతవరకే నా బురుషుడు 
పురుషు డనబడుచున్నాడు. ఆ యోగ్యత నశించినచో వాడు పురుషుడే కానేరడు. మరేమనిన, 
పిచ్చివాడో, స్థాణువో, పశువో యగుచున్నాడు. కావున పురుషునకు నాశమనగా మంచిచెడ్డలను 
వివరించి తెలుసుకొను యోగ్యత యన్తఃకరణమునందు లేకుండుటయేగాని వేరుగాదు. అట్టి 
యోగ్యతలేని యన్తఃకరణముగల పురుషుడు నశించినవా డగుచున్నాడు. ఆ పురుషునియందు 
పురుషకారణమగు వివేకము లేనందున బురుషుడు గాడనియు పశ్వాదులవలె నేవిధమగు 


బురుషార్థమును సంపాదించుటకు యోగ్యుడు గాడనియును భావము. 63 
శ్లో॥ రాగద్వేషవియుక్తెస్తు విషయానిగ్టియెశ్చరన్‌ । 
ఆత్మవశ్రైర్విధేయాత్మా ప్రసాదమధిగచ్చతి ॥ 64 


Sl రాగద్వేషములు లేని యిగ్టియములతో దేహము, నిలచుటకు గారణములగు 
నన్నపానీయముల ననుభవించుచూ తన స్వాధీనములో నున్న నిన్దియములచే, దన 
యిచ్చానుసారముగా నన్తుకరణమును నడపుకొను ముముక్షువు మనశ్శాన్తి నొందునని భావము. 


సహజముగా న్నిన్టియములకు (ప్రవృత్తి రాగద్వేషములవలన కలుగును గాన, 
ముముక్షువు తప్పక రాగద్వేషములు జంపుకొనవలయును. “చర-గతిభక్షణయోకః” అను 
పాణిన్యనుశాసనమువలన చరధాతువునకు గమనము, భక్షణమున్ను అర్థము. ఏవి గత్యర్థములగు 
ధాతువులో అయ్యవి జ్ఞానార్థము లను న్యాయమువలన, నిచట చరధాతువు జ్ఞానార్థకమగు 
చున్నది. కావున “చరన్‌” అనగా అనుభవించుచు నని యర్థము. రామానుజులు “చరన్‌” 
అను పదమునకు (తిరస్కృత్య వర్తమాన) తిరస్కరించి యుండువాడని యర్థమును జెప్పిరి. 
చరధాతువునకు తిరస్కార రూపమగు నర్థము లభింపదు గాన నయ్యది పొసగ నేరదు. 

మరియు వేదాన్తదేశికులు చరధాతువునకు ఆక్రమణరూపమగు గమనముగాని, 
భక్షణరూపమగు సంహారముగాని యర్థమగుటచే, నందువలన తిరస్మారార్థము లభించునని 
వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. 

అదియును పొసగనేరదు. ఏలనన - ప్రాప్తి, యాక్రమణము నీ రెండు నొకటిగా 
వచ్చును గాని గమన, ఆక్రమణములు రెండు నొకటి గానేరవు. గమన ఆక్రమణముల కత్యన్త 


136 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


భేదముకలదు. అయినను ఆక్రమణార్థమువలన దిరస్మారమను నర్థము లభింపదు. 


అట్లే భక్షణ సంహారములు గూడ పరస్పరము వేరగుచున్నవి. సంహారము 
హింసాత్మకము; భక్షణము హింసాత్మకముగానేరదు. (వ్యాభ్రుః పురుషం భక్షయతి) అను 
ప్రయోగములయందు భక్షణము హింసారూపమయినను తిరస్మారరూపము మాత్రము గానేరదు. 
భక్షణవునగా ననుభవించుట. తిరస్మారమన నొకదానియం దనాదరము. అయ్యది 
యనుభవింపకున్నను సంభవించుచున్నది. 

(అన్నం తిరస్క ఫీ భక్ష్యాన్‌ భక్షయతి) యనుచోట నన్నము ననుభవింప కున్నను 
నద్దానియం దనాదరము ప్రసిద్ధమగుచున్నది. కావున చరధాతువునకు తిరస్మారమను నర్ధమును 


జెప్పుట కేవల మప్రమాణమగును. 64 
శః ప్రసాదే సర్వదుఃఖానాం హానిరస్యోపజాయతే । 
ప్రసన్నచేతసో హ్యాశు బుద్ధిః పర్యవతిష్థతే i 65 


అ॥ ముముక్షువగు యతికి చిత్రము నిర్మలమగుచో, నెల్ల దుఃఖములు దొలగిపోవును. 
నిర్మలాన్తుకరణుయుక్క బుద్ధి వెంటనే ఆత్మాకారముగా నిలచి పోవును. కావున చిత్తశుద్ధిద్వారా, 
జ్ఞాననిష్ట నభ్యసింపవలెనని యర్థము. 

(బుద్ధిః పర్యవతిష్టతి) అనుచోట బుద్ధిశబ్బమునకు జ్ఞానార్థము నాశ్రయించినచో, 
“తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టిత” అను దానితో నేకవాక్యతగూడ ధ్వనించును. 

ఓయి! చిత్తనైర్మల్యముగలవానియొక్క బుద్ధి యాత్మరూపముతో నిశ్చలముగా నుండుట 
యుపపన్నము గానేరదు. అంతఃకరణమను బుద్దికి గాని, “అహం బ్రహ్మ” అను బుద్ధివృత్తికి 
గాని సచ్చిదానందరూపత్వము సంభవింపనందువలన, సమాధానము : నిరన్తరము విష్ణుమూర్తి 
ధ్యానమువలన మనసునకు విష్ణురూపత్వము ప్రాప్తించినట్లు, సచ్చిదానంద రూపుడగు నాత్మయొక్క 
తాదాత్యధ్యాస వలన నన్త;ఃకరణమునకు నాత్మస్వరూపము లభించును. బుద్ధివృత్తికిమా త్ర 
మాత్మరూపత్వము లభింపదు. బుద్దివృత్తికి నాత్మస్వరూపము విషయమగుచుండును. కావున 
నాత్మ స్వరూపము విషయముగాగల బుద్ధివృత్తి నిశ్చలముగా (స్థిరముగా) నుండుటయే నిచ్చోట 


వివక్షింపబడినది. కావున నిందు దోషములేదు. 65 
శో నాస్తి బుద్ధిరయుక్తస్య న చాయుక్తస్య భావనా । 
న చాభావయతశ్శాన్తిరశాన్తస్య కుతస్సుఖమ్‌ ॥ 66 


అ॥ ఇనియములు శబ్ద్బస్పర్భాది విషయములను సేవించుటయం దాసవిడచి 
మరలుటయే సుఖము. విషయలోలత యేమాత్రము సుఖముగా నేరదు. విషయముల యం 
దాశ యంతయు దుఃఖరూపమేయగును. విషయములయం దాశ యున్నంతవరకు సుఖము 
లవమాత్రమయినను కలుగదు. 


ద్వితీయాధ్యాయము 137 


ఓయి! విషయతృష్టవలన విషయము లభించినచో నయ్యది సుఖమే యగును. అనగా 
కోరినవస్తువు లభింపనపుడు ఆ కోరిక దుఃఖరూపమయినను వస్తువు లభించినపుడు మాత్రము 
ఆ వస్తువునందలి ఆ కోరిక సుఖమే యగు ననినచో నట్లుకాదు. వస్తువు లభించినంతమాత్రమున 
నా వస్తువునందలి కోరిక నివర్తించుచో నయ్యది సుఖమే యగును. అట్లు కోరిక నివర్తించుట 
(మరలుట) లేదు. పైగా తృష్ణ వృద్ధినాందుచున్నది. లోకమునందు ధనము లభించినవానికి 
ధనాశ మరలినట్లు చూచిగాని, వినిగాని యెరుగము. అట్లే స్త్రీతో సంభోగసుఖము నొందినవానికి 
స్రీవాంఛ దొలగినట్టు కని విని యెరుంగము. తృష్ణ మరలి మనస్సు బాహ్యప్రవృత్తిని విడచి 
యన్తర్ముఖమగుచో నట్టి యన్తఃకరణమునందు ఆత్మ సుఖము ప్రతిబింబించుటవలన సుఖప్రాప్తి 
కలుగును. కావున తృష్ట (ఆశ) సుఖమునకు ప్రతికూలమగుటవలనను, దుఃఖమునకు కారణ 


మగుటవలనను దుఃఖమే యగుచున్నది. 66 
శ్లో॥ ఇన్టియాణాం హి చరతాం యన్మనో౭_ నువిధీయతే I 
తదస్య హరతి (ప్రజ్ఞాం వాయుర్నావమివాంభసి ॥ 67 


ఇంద్రియాణాం స్వవిషయేషు చరతాం సతాం, యద్వా చరతామినస్టియాణామితి కర్మణి 


షష్టీ | చరన్తి ఇంద్రియాణీత్యర్థః । యదితి మనసో విశేషణమ్‌ | సాంయాత్రికాః పోతవణిజః | 
విషయవిషయాం శబ్బాదివిషయాం ప్రజ్ఞామ్‌ ॥ 67 
శ్లో;  తస్మాద్యస్య మహాబాహో! నిగృహీతాని సర్వశః | 
ఇ్దియాణేన్దియార్థేభ్యస్తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతిష్టితా ॥ 68 


అ॥ భుజబలముగల ఓ యర్షునా! ఇన్టియములకు విషయ ప్రవృత్తి దోషపూరిత 
మగుటవలన ఎవ్వని యిగ్టియములు సమస్త విషయములనుండి నిగ్రహింప బడుచున్నవో 
వాని ప్రజ్ఞ స్థిరపడినదని యన్వయము. జితేంద్రియుడు స్థితప్రజ్ఞుడని యర్థము. 68 

శ్లో॥ యా నిశా సర్వభూతానాం తస్యాం జాగర్తి సంయమీ । 

యస్యాం జాగ్రతి భూతాని సా నిశా పశ్యతో మునేః ॥ 69 


అ॥ మనోవాకాయములచే నెరవేరదగిన లౌకికములగు భోజనాది క్రియలుగాని 
వైదికములగు యజ్ఞాది క్రియలుగాని యవిద్యాకార్యము లగుటచే, వివేక విజ్ఞానముగల 
స్థిత ప్రజ్ఞున కవిద్యానివృత్తిద్వారా నివర్తించుచున్నవి. అవిద్యయనగా “అహమజ్ఞః” (నే నజ్ఞానిని) 
యను అనుభవమువలన నేర్చడునదియు, జ్ఞానముచే నివర్తించునదియు, అజ్ఞానము, శక్తి, 
యవిద్య, మాయ యను మారుపేరులుగలదియు నగు ననాదిభావపదార్థము. ఇయ్యది విద్య 
వలననే నివర్తించునుగాని మరి యితరమువలన నివర్తింపదని జెప్పుచున్నారు. “యా నిశా” 
అను శ్లోకముచే స్థితప్రజ్ఞునకు జ్ఞానముచే నజ్ఞానము నివర్తింపగా, తత్మార్యములగు లౌకక 
వైదిక వ్యవహారము లన్నియు నివర్తించుచున్నవని యర్థము. 


138 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


ఘటపటాది పదార్థములను వేర్వేరుగ దెలియకుండజేయునది, నిశ (రాత్రి యనబడు 
చున్నది. రాత్రికాలమునందు దీపాదులయొక్క వెలుతురు లేనపుడు ఇది ఘటము, ఇది పటము 
అను భేదజ్ఞాన మెవ్వరికిని కలుగదు. రాత్రి తమస్స్వభావమగుటయే (యంధకారమయమగుటయే) 
నందుకు కారణము. 


ఆత్మజ్ఞానమును బోధించు నీ ప్రకరణమున, రాత్రికాలమును వర్ణించుట యప్రకృతము 
గదా యని ప్రశ్నింపరాదు. ఇచట నిశాశబ్ధమునకు, రాత్రికాలమను నర్ధముగాదు. మరేమనిన 
పరమార్థ సత్యమగు నాత్మతత్వ మర్థము. ఇయ్యది యజ్ఞానులకు రాత్రికాల ప్రాయముగాన 
నౌపచారికముగ నిశాశబ్దముచే జెప్పబడినది; ఇట్టి యాత్మతత్వము స్థితప్రజ్ఞుల యొక్క బుద్ధికి 
గోచరమగును. 

ఓయి! సమస్తప్రాణులకు నవివేకమును కలుగజేయు రాత్రి స్థితప్రజ్ఞునకు గూడ 
నవివేకమును కలుగజేయు రాత్రియే యగును. కావున నారాత్రి స్థితప్రజ్ఞనియొక్క బుద్ధికి 
గోచరమగునని జెప్పుటెట్లు? సమాధానమును వినుము. మనబోటివారలకు పగలుగానున్న 
కాలము నక్తంచరులకు రాత్రికాలమెట్లగుచున్నదో అట్లే అజ్ఞానులగు సర్వప్రాణులకు 
రాత్రియయినను స్థితప్రజ్ఞులకు మాత్రము పరమార్ధతత్వము బుద్ధిగోచరమగుచునే యుండును. 
రాత్రికాలమునందు దిరుగునట్టి భూతపిశాచోలూకాదులు నక్తంచరము లనబడుచున్నవి. 

ఓయి! ఇట్టి పరమార్థతత్వమగు నాత్మతత్వమును నిశాశబ్దముతో జెప్పుటెట్లని 
శంకింపరాదు. (నిశేవవనిశా) రాత్రివంటిదిగాన రాత్రియని పరమార్థతత్వమునందు నిశాశబ్దము 
బెపచారికముగ బ్రయోగింపబడినది. రాత్రికాలము మనబోటివారల చక్షురిన్టియ వ్యాపారము 
నకు గోచరము గానట్లు, ఆత్మతత్వము అజ్ఞానులయొక్క బుద్ధివృత్తికి గోచరముగాదు గావున 
నిన్టియవ్యాపారమునకు గోచరముగాకుండుట యను సామ్యముండుటచే గౌణప్రయోగ ముపపన్న 
మగుచున్నది. 


రాత్రికాలము కంటికి కనుపింపదనుట పొసగదు. రాత్రి సంబంధమగు చీకటి కంటితో 
(గపాంవబడుచున్నది గదా? యని యనరాదు. చక్షురిన్టియముయొక్క వ్యాపారము 
నడద్దుపరచుటయే చీకటియొక్క స్వభావము. నేత్రగోళకమునకు సంబంధించిన అంధకారము 
నందు చక్షురిన్టియవ్యాపార మవసరము లేదు. (నేత్రగోళకము నకు సంబంధించిన చీకటి 
చక్షురిన్టియవ్యాపారము నపేక్షింపదు.) అట్టిచీకటిని (గ్రహించుటకు చక్షురిన్టియ వ్యాపారము 
బయలువెడల నేరదు. కండ్లుమూసి కొన్నను లోపల చీకటి గ్రహింపబడుచునే యున్నది. కావున 
చక్షురిన్టియవ్యాపారము నడ్డుపరచునట్టి యన్ధకారము మనస్సుచేతనే తెలియబడు చున్నదని 
గ్రహింపవలయును. 


పరమార్థతత్వమగు (ఆత్మతత్వమగు) నిశ జాగ్రదాద్యవస్థలలో చేరదు. ఇందు 
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జాగ్రత్స్వప్నములయందు వలె వ్యావహారిక ప్రాతిభాసికజ్ఞానములు లేవు. సుషుప్తియందువలె 
నిద్రారూపమగు తమస్సులేదు. కావున, నియ్యది (ఈ నిశ) జాగ్రదాద్యవన్థాత్రయమున 
నన్తర్భాగము జెందదు. (అజ్ఞానాం నిద్రాయామ్‌ నిశాయామ్‌) అను భాష్యపాఠ మవలంబించినచో 
సచ్చిదానందరూపుడగు నాత్మయం దంతఃకరణము లేనందున వృత్తిజ్ఞానములు లేవనియు, 
అజ్ఞానము లేనందున, నిద్రలేదనియు నర్థము గ్రహింపవలయును. 


అజ్ఞానము ఉపాధిగాగల ఆత్మయం దజ్ఞానము లేదని జెప్పు టెట్లని శంకింప రాదు. 
ఉపాధిరహితుడగు నాత్మయం దజ్ఞాన మను నుపాధి కల్పింపబడినది. కల్పితమెన్నటికిని తాత్వికము 
గానేరదు. పరమార్థదశలో నాత్మయం దజ్ఞానము లేదు. వ్యవహారదశ యుండు నంతవరకు 
నజ్ఞానములేనిదే లోకవ్యవహారము కుదరదు. కావున నాత్మయం దజ్ఞానము కల్పింపబడినది. 


మరియు “నాహం ఘటం జానామి” (నేను ఘటమును దెలియకున్నాను) అను 
ప్రతీతిచే నెంతవరకు ఘటాజ్ఞానము అనుభవములో నుండునో, అంతవరకు నజ్ఞానముండును. 
చక్షురిన్టియ వ్యాపారముచే ఘటాజ్ఞానము. నశించగా, ఘటము ప్రత్యక్షమగును. ఘటము 
ప్రత్యక్షముకాగా ఘటాజ్ఞానము నివర్తించును. 

అట్లే “నాహం (బ్రహ్మ జానామి” (నేను (బ్రహ్మము నెరుగను) అను ప్రతీతిచే నెంతవరకు 
నాత్మాజ్ఞాన మనుభవములో నుండునో అంతవరకు నాత్మాజ్ఞానముండును. “అహం(బ్రహ్మ” 
(నేను బ్రహ్మను) అను బుద్ధివృత్తిచే నాత్మాజ్ఞానము నశించగా, ఆత్మసాక్షాత్మారము కలుగును. 
ఆత్మసాక్షాత్మారము కలిగినపిదప నాత్మాజ్ఞానానుభవ ముండ నేరదు. అనుభవమును బట్టిగదా 
ఆత్మయం దజ్ఞానము కల్పింపబడినది? అనుభవమే లేనపుడు అజ్ఞానకల్పన మెట్లు పొసగును. 
పారమార్థికముగా ప్రపంచము లేనందున కార్యలింగకానుమానముచే నజ్ఞానమును గల్పించుట 
కూడ నుపపన్నముగాదు. కావున పరమార్థతత్వమగు నాత్మపదార్థమునందు అజ్ఞానముగాని, 
బుద్ధివృత్యాత్మకమగు వ్యావహారిక (ప్రాతిభాసిక జ్ఞానద్వంద్వముగాని లేదని స్పష్టము. 

ఇట్టి నిశయందు (అజ్ఞాన నిద్ర యందు) జితేంద్రియుడగు స్థితప్రజ్ఞుడు మేలుకొను 
చున్నాడు. దీనిచే సర్వ ప్రాణులకు గోచరముగాని యాత్మతత్వమును స్థిత ప్రజ్ఞుడొకడే నెల్లపు 
డనుసన్ధానము జేయుచుండునని స్పష్టమయినది. 


ఆత్మస్వరూపము ననుభవించుటయే విద్వాంసున కాత్మతత్వమునందు జాగరణము 
ఆత్మస్వరూపసాక్షాత్మారము లేకుండుటయే అజ్ఞానులకు ఆత్మతత్వమునందు నిద్ర - యని భావము. 
ఇంక నుత్తరార్థము వివరింపబడుచున్నది. 

విషయేంద్రియములయొక్క భేదమే స్వరూపముగాగల అజ్ఞానాత్మకమగు నిద్రయందు 
నిదురించియున్న సర్వప్రాణులు నిదురించియుండి కలగాంచుచున్న వారల వలె నవివేకులచే 
మేలుకొనినవారని జెప్పబడుచున్నారు. 
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ఇచట నిశాకార్యమగు నిద్రయందు నిశాత్వ మౌపచారికము. నిద్రయందున్న వారలు 
కలగాంచుటను బట్టి యవివేకులు మేలుకొన్నవారని భావించినట్లు అవిద్యాకార్యమగు 
విషయప్రపంచమునందు మునిగియున్న మూఢులను గురించి యవివేకులు వివేకవంతు లని 
భావించెదరని భావము. 


యద్వా : ఇయ్యది వ్యతిరేకదృష్టానముగాగూడ నన్వయింపవచ్చును. నిద్రయందు 
కలగాంచువారలు, మేలుకొనిన ట్లుండినను నిదురించియున్న వారలనియే ఎట్లు జెప్పబడు 
చున్నారో అట్లే అవిద్యాకార్యమగు విషయజాలమును వేర్వేరుగ ననుభవించుచు వివేకులవలె 
గనుపించు చున్నను ఆత్మతత్వమును దెలియనందున నజ్ఞానమను నిద్రయందు నిదురించిన 
వారనియే జెప్పవలయును. కాని అజ్ఞానులగు సర్వప్రాణులు అవిద్యాకార్యమగు లౌకిక 
వ్యవహారమునం దెల్లపుడు ప్రవర్తించి యుందురు. 

నిత్యము ఆత్మానుసన్ధానముతో నుండు స్థితప్రజ్ఞుడు లౌకక వైదిక వ్యవహారముల 
యందు ప్రవర్తింపడు. వీనికి నాత్మజ్ఞానముచే నజ్ఞానము అజ్ఞానప్రయుక్తమగు కార్యప్రపంచము 
నశించినందున విషయ టప్రవృత్తి యసంభవమని తాత్పర్యము. 

ఇయ్యది నిష్కృష్టార్ధము. సర్వభూతములకు నాత్మ యనుభవగోచరుడు కానందునవలన 
నిశారూపుడు. అట్టి యాత్మ స్థితప్రజ్ఞుని కనుభవములో నున్నందున దివారూపుడు (పగటి 
రూపుడు). అవిద్యాకల్పితమగు ప్రాపంచిక వ్యవహారము సమస్త ప్రాణుల కనుభవములో 
నున్నందున (అనుభవ విషయమగుటవలన) దివారూపము (పగటిరూపము). అట్టి ప్రాపంచిక 
వ్యవహారము స్థిత ప్రజ్ఞాన కనుభవములో లేనందున నిశారూపము. నక్తంచరులయొక్క రాత్రి 
మనబోటివారలకు, పగలు. మనబోటివారలయొక్క రాత్రి నక్తంచరులకు పగలు, విద్వదవిద్వాంసుల 
వ్యవహారముగూడ నిట్లేయని గ్రహింపవలయును. 

యద్వా (లేక) ఏ (బ్రహ్మస్వరూపమునందు సమస్తభూతములు సుషుప్పియందు 
లయమును జెందుచున్నవో, ఆ బ్రహ్మము సర్వభూతములకు రాత్రియగు చున్నాడు. ఆ 
బ్రహ్మస్వరూపమగు రాత్రియందు బ్రహ్మస్వరూపము ననుభవించుచున్న స్థితప్రజ్ఞుడు మేలుకొను 
చున్నాడు. ఏ యవిద్యాత్మకమగు రాత్రి యందు సమస్తభూతములు వ్యవహరించుచున్నవో ఆ 
యవిద్యాత్మకమగు రాత్రి సర్వభూతములకు పగ లనబడుచున్నది. అవిద్యాకల్పితమగు 
వ్యవహారము స్థితప్రజ్ఞున కనుభవములో లేనందున అవిద్యాత్మకమగు రాత్రియందు స్థితప్రజ్ఞుడు 
మేలుకొనడు. అదెట్లన మనకు పగలగు రాత్రియందు నక్తంచరులు మేలుకొనుట లేదు. మనము 
మేలుకొనుచున్నాము. మనకు రాత్రిరూపమగు పగటియందు నక్తంచరులు మేలుకొనుచున్నారు. 
మనము మాత్రము మేలుకొనము. అట్లే యని గ్రహింపవలయును. 

భూతములకు బ్రహ్మయే రాత్రి, అవిద్యయే పగలు. స్థితప్రజ్ఞునకు బ్రహ్మమే పగలు, 
అవిద్యయే రాత్రి యని సంక్షేపము. 
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వ్యవహారకాండను వదలి యెల్లపు డాత్మానుసన్ధామునం దుండువాడు స్థితప్రజ్ఞు డనియు, 
వ్యవహారకాండయందు మునిగియుండి, యాత్మజ్ఞాన మించుకంతయు లేనివారలు సర్వప్రాణు 
లనియును భావార్థము. 

ఇట్లు శ్లోకమును వ్యాఖ్యానమొనర్చి భాష్యకర్తలు ఫలితార్థమును జెప్పుచున్నారు. 
అవిద్వాంసులకు బ్రహ్మజ్ఞానము లేనందునను, విద్వాంసులకు లోక వ్యవహారము లేనందునను 
శ్రౌతస్మార్తములగు కర్మలన్నియు నవిద్యావస్థయందే శాస్త్రముచే విధింపబడు చున్నవి గాని, 
విద్యావస్థయందు విధింపబడుటలేదు. సూర్యు డుదయించినతోడనే రాత్రి సంబంధమగు చీకటి 
నళించినట్లు జ్ఞానము గలిగిన వెంటనే అజ్ఞానము నశించును. “అహం బ్రహ్మాస్మి” (నేను 
బ్రహ్మను) “తత్సత్యం” (ఆ బ్రహ్మము సత్యము) స ఆత్మా” (బ్రహ్మమే ఆత్మ) “స భూమా” 
(బ్రహ్మ సర్వవ్యాపకము) “అతోన్యదార్తం” (బ్రహ్మకంటె భిన్నమగు ప్రపంచమంతయు 
నశించునట్టిది) ఇత్యాదికము జ్ఞానము. నే నజ్ఞానిని, నేను కర్తను, భోక్తను, బ్రాహ్మణుడను, 
యజ్ఞము చేయదగినవాడను, దానము చేయదగినవాడను అని యనుకొనుట యవిద్య. 
అవిద్యాపరిణామమగుటవలన ప్రపంచమంతయు నవిద్య యనబడుచున్నది. 


ఇట్టి యవిద్య విద్యకలుగక పూర్వము ప్రమాణముగా తోచును. తత్వమును దెలియని 
ఆస్తికపురుషులందరు వేదశాస్త్రపురాణాదులను, యజ్ఞయాగాది(క్రియలను, తత్త(త్రియా 
సాధనములను, స్వర్గాది ఫలములను, బ్రాహ్మణాది జాతులను, బ్రహ్మచర్యము మొదలగు 
నాశ్రమములను, ఇంద్రాది దేవతలను, గనువించునట్టి ప్రపంచమునంతయు సత్యమని 
తలంచుచున్నారు. 

బ్రహ్మపదార్థము సత్యము, ప్రపంచము మిథ్య యను జ్ఞానము గలిగిన తోడనే 
ప్రపంచమంతయు నసత్యము గాన, అప్రమాణ మనియే తలంచుచున్నారు. 

ఆత్మజ్ఞానము కలుగక పూర్వము, క్రియాకారకఫలభేదరూపమగు నవిద్య ప్రమాణ 
బుద్ధితో (గహింపబడుచు కర్మహేతు వగుచున్నది. అప్రమాణబుద్ధితో గ్రహింపబడు నవిద్య 
కర్మహేతువు గానేరదు. కర్మలనాచరించు పురుషుడు ప్రమాణభూతమగు వేదముచే విధింపబడిన 
కర్మనే ఆచరింపవలె నని దలంచి, కర్మల యందు (ప్రవర్తించుచున్నాడు. ప్రపంచమంతయు 
రాత్రివలె, అవిద్యామాత్రమే నని దెలిసికొనిన విద్వాంసుడు కర్మలయందు ప్రవర్తించడు. 
విద్యాదశయందు వేదమే ప్రమాణము కానందున, నట్టి వేదముచే విధింపబడిన కర్మలు 
ప్రమాణములగుట నెంతమాత్రము పొసగదు. (ఇచట భాష్యమునందలి నిశాపదమునకు నిద్ర 
యని యర్థము). కావున నెవ్వనికీ పరిదృశ్యమానమగు భేదప్రపంచ మంతయు (నిశేవ) నిద్రవలె 
నవిద్యామాత్రమే యను బుద్ది యుదయించునో అట్టి జ్ఞానికి సర్వకర్మసంన్యాసమునందే 
యధికారమని భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు పంచమాధ్యాయము నందలి “తద్భుద్ధయ 
స్తదాత్మానస్తన్నిష్టాస్తత్సరాయణాః। గచ్చన్యపునరావృత్తిం జ్ఞాననిర్ధూత కల్మషాః” అను శ్లోకముచే 
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నిరూపించి యున్నారు. 


ఓయి! ఆత్మజ్ఞానము కలిగిన తరువాత, వేదమే యప్రమాణ మగుటచే, వేదచోదితమగు 
ప్రవృత్తి ధర్మముగూడ నప్రమాణ మయినట్లు వేదచోదితమగు నివృత్తి ధర్మము గూడ నప్రమాణమే 
యగును గాన, విద్వాంసునకు నివృత్తి ధర్మమగు సంన్యాసమునం (జ్ఞాననిష్టయం) దధికారము 
కలుగు టెట్లని శంకింపరాదు. 

జ్ఞాననిష్టయనగా నాత్మజ్ఞానము, ఆత్మజ్ఞానమునం దాత్మయే విషయమగును కావున 
దనకు తనయందు ప్రవృత్తి కలుగుటకు మరియొక ప్రమాణము నపేక్షింప బనిలేదు. 

ఉదాహరణము : దేహమునం దాత్మాభిమానము గల పురుషునకు దనదేహమును 
జూచుకొనుటకు బ్రవర్తకమగు మరియొక ప్రమాణము లేదు. అట్టి ప్రమాణము లేకున్నను 
దేహాభిమాని తనదేహమును జూచుకొనుటయందు ప్రవర్తించు చునేయున్నాడు అట్లే. అని 
భావము. 


ఆత్మ సాక్షాత్కారము కలుగునంతవరకు, శా[స్తాదులు (ప్రమాణములగును. 
ఆత్మసాక్షాత్మారము కలిగిన వెంటనే, ప్రపంచసంబంధరహితుడును, స్వయంప్రకాశ రూపుడును, 
నిర్వికారుడును, అద్వితీయుడును, సచ్చిదానంద రూపుడును, అగు (బ్రహ్మము నందు 
ద్వైత పదార్థము కనుపించనందువలనను, నవిద్యాకల్పితమగు ద్వైతజాలము మిథ్యయగుట 
వలనను, అప్రమాణమే యను నిశ్చయము విద్వాంసునకు కలుగును. ఇట్టి నిశ్చయముకల 
విద్వాంసునకు ప్రమాణ ప్రమేయాది వ్యవహారము సుతరాం సంభవింపదు. 

ఓయి! ప్రమాతయగు నాత్మయుండగా ప్రమాణ(ప్రమేయాది వ్యవహారము 
సంభవించకుండు టెట్లని ప్రశ్నింపరాదు. తుట్టతుది ప్రమాణమగు శాస్త్రము “నేను (బ్రహ్మము 
నను అన్నకరణవృత్తిని బుట్టించుచు, నాత్మకు ప్రమాతృత్వమును బోగొట్టుచున్నది. ప్రమాతృత్వ 
మనునది ప్రమేయాధీనమయి యుండును. అప్రమేయుడగు నాత్మయందు ప్రమేయమగు ద్వైతమే 
లేనందున ఆత్మకు ప్రమాతృత్వము పారమార్థికము గాదని భావము. ఈ యర్థమునందు 
“ఏకమేవాద్వితీయ” మను శాస్త్రము, విద్వాంసుల యనుభవమున్ను ప్రమాణ మని తెలియ 
వలయును. 

ఓయి! ఆత్మ భిన్నమగు ప్రపంచమంతయు నవిద్యాకల్పితమని గదా సిద్ధాన్తము. 
శాస్తముగూడ నందు జేరుటచే నవిద్యాకల్పితమే యగుచున్నది. అవిద్యా కల్పితములు విద్వాంసున 
కప్రమాణములగునని యింతకుమున్నే జెప్పబడినది. కావున నప్రమాణమగు శాస్త్రము ఆత్మకు 
ప్రమాతృత్వమును బోగొట్టుటయందు మాత్రము ప్రమాణ మెట్లగును? 

వినుము : సమాధానమును. ఆత్మకు ప్రమాతృత్వ మెంతవరకుండునో అంతవరకు 
శాస్త్రము ప్రమాణమగును. శాస్త్రము, ఆత్మకు ప్రమాతృత్వము నెపుడు నివర్తింపజేయునో అపుడే 
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శాస్త్ర మప్రమాణమగును. కతక రజస్సు. (ఇండుప గింజయొక్క పొడి) ఉదకమునం 
దుంచబడుచు, నుదకమునందలి మాలిన్యమును బోగొట్టుచు దానుగూడ నశించున ట్లని 
భావము. కావున నాత్మకు ప్రమాతృత్వమును బోగొట్టుచునే శాస్త్ర మప్రమాణమగుచున్నది 
గాన, నిందేమియు దోషము లేదు. ఈ సంశయమునందు స్వప్నకాలప్రమాణము దృష్టాన్త 
మగును. స్వవ్న ద్రష్ట (కలగాంచునట్టి పురుషుడు) స్వప్నకాలమునందు, విషయమును 
(పట్టణమును) దీనిని జూచుటకు సాధనమగు చక్షురిన్టియరూవ ప్రమాణమును రెంటిని 
కల్పించుకొని స్వప్నము ననుభవించును. కాని జాగ్రదవస్థలోకి రాగానే విషయముతో పాటు 
ప్రమాణమగు నిన్టియము గూడ నప్రమాణమే యగును. కలలో కాశీపత్తనమును జూచువాడు, 
కాశీపత్తనమును జూచుటకు సాధనముగా నిద్రచే గల్పించుకొనబడిన మిథ్యాభూతమగు 
చక్షురిన్టియమునే ప్రమాణముగా దలచుచున్నాడు. మేలుకొనినవెంటనే, నేను కలలో 
కాశీపత్తనమును జూచుట మిథ్యయే యని యనుకొనుచు అప్పటి చక్షురిన్టియముగూడ 
నప్రమాణమనియే నిశ్చయించుకొనుచున్నాడు. ఇట్లే అవిద్యావస్థయందు ప్రమాణమగు శాస్త్రము, 
విద్యావస్థయం దప్రమాణమే యగును. 

ఇంతమాత్రముచే, ప్రవృత్తిధర్మమును బోధించుట కప్రమాణమగు శాస్త్రము నివృత్తి 
ధర్మమును బోధించుటకు మాత్రము ప్రమాణ మెట్లగు నను ప్రశ్నకు సమాధాన మేమి లభించిన 
దనినచో వినుము. 

ఆత్మసాక్షాత్మారము కలుగునంతవరకు శాస్త్రము ప్రమాణమే గనుక పరోక్షముగా 
నాత్మతత్వమును దెలిసికొనిన విద్వాంసుని శాస్త్రము జ్ఞాననిష్టయందు ప్రవర్తింపజేయుచున్నది 
అని. అయితే, ప్రవర్తకమగు శాస్తాది ప్రమాణములతో పనిలేకుండగనే విద్వాంసుడు, తనంతట 
తానే జ్ఞాననిష్టయందు (ప్రవర్తించునని ఇంతకుమందు జెప్పిన విషయము ప్రొఢోక్తియని 
గ్రహింపవలయును. 

మరియు ప్రవర్తకమగు ప్రమాణము లేకున్నను ప్రవృత్తి కలుగుట కేవల మాత్మయందు 
మాత్రమే గాదు. అయ్యది లోకమునందు గూడ సంభవ మగుచున్నది. లోకములో ఘటాది 
వస్తువులను దెలిసికొనుటయందు పురుషుని, చక్షురాది ప్రమాణము, ప్రవర్తింపజేయుటలేదు. 
(లోకములో ఘటాది వస్తువులను దెలిసికొనుటకు పురుషునకు గలుగు ప్రవృత్తి చక్షురాదీంద్రియ 
ప్రమాణమువలన గాదు.) ఘటాది వస్తువుల యందలి యిచ్చయే ప్రవృత్తిని కలుగజేయుచున్నది. 
కాని ఘటమును దెలిసికొనుటకు ప్రవర్తించిన పురుషుడు అందుకు సాధనమగు చక్షురాది 
ప్రమాణమును మాత్ర మపేక్షించుచున్నాడు. కావున ప్రమాణము, ప్రమాతకు ప్రమేయమును 
దెలిసికొనుటకు సాధనమాత్రమే గాని ప్రవర్తకము గాదని యర్థము. 


దీనిచే ఘటమును చూడగోరిన పురుషుడు, ఘటమునుచూచుట యందలి కోరికచే, 
ఘటమును చూచుటయందు ప్రమాణమగు చక్షురింద్రియమును ఘటసాక్షాత్మార పర్యన్తము 
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యెట్లపేక్షించుచున్నాడో, అట్లే ఆత్మజిజ్ఞాసువగు పురుషుడు, ఆత్మను దెలిసికొనుట యందలి 
కోరికచే, నాత్మజ్ఞానమునందు ప్రమాణమగు వేదాన్తశాస్త్రమును ఆత్మసాక్షాత్మార పర్యన్త 
మపేక్షించుచున్నాడనియు, ఆత్మ సాక్షాత్మారానన్తరము వానికి శాస్త్రప్రమాణముతో బనియే 
లేనందున వేదాన్త శాస్తమపుడు వానికి వ్యర్థమగుటవలన నప్రమాణమే యగుననియు దేలినది. 

లోకములో బావిని త్రవ్వించునట్టి పురుషుడు బావియందు సమర్థమగు జలము 
ప్రాప్తించినపిదప (త్రవ్వుటకు సాధనమగు ఖనిత్రాదికమును (పలుగు పార మొదలగువాటిని) 
యెట్లు పరిత్యజించుచున్నాడో, అటే ముముక్షువగువాడు ఆత్మసాక్షాత్మారము కలిగిన పిదప, 
తత్సాధనమగు వేదాంతశాస్త్రమును విడచును. గనుక నాత్మతత్వమును దెలిసికొనిన పిదప 
పండితునకు ప్రమాణములతో బనిలేదు. అపుడు శాస్త్రమునకు ప్రామాణ్యమును ఉండదు. అని 
తెలియవలయును. 


కావున, శాస్త్రములచే కర్మలు అవిద్యావన్స యందే విధింపబడుటవలనను, 
విద్యావస్థయందు కర్మలతో బనిలేకుండుటవలనను, ఆత్మజ్ఞానికి కర్మలయం దధికారములేదు, 
జ్ఞాననిష్టయందే యధికారము. అదియును ఆత్మ సాక్షాత్మారముకలుగు నంతవరకే. అవల 
నధికార్యముగాని, యధికారముగాని లేనందున నధికారమేయండదు. నిర్వికారుడును, 
సర్వశేష్టియునగు (సర్వమునకు (ప్రధానమగు) నాత్మ యొకనిచే నొకానొక పనియందు 
నియోగింపబడడు. అధికారకమగు (నియోగించునట్టి) శాస్త్రమున్ను అద్వితీయుడగు నాత్మయందు 
లేనేలేదు. కావున విద్వాంసున కింక నధికారమెట్లు సిద్ధించును? ఎట్లును సిద్ధింపదని భావము. 
శః ఆ పూర్యమాణమచలప్రతిష్టం - సముద్రమాపః ప్రవిశన్తి యద్వత్‌ । 

తద్వత్మామా యం ప్రవిశన్తి సర్వే - స శాన్తిమాష్నోతి న కామకామీ॥ 70 

అ॥ (ఆ పూర్యమాణం “ఆ” సమంతాత్‌ పూర్యమాణం) అంతట ఉదకములచే 
నిండింపచేయబడుచున్నదిగాన ఆపూర్యమాణ మనబడును. లేక భగవంతుడగు కర్తచే 
నుదకములను సాధనములచే నిండింపచేయబడినదిగాన ఆపూర్యమాణ మన బడును. 
(“అచల ప్రతిష్టం”) ఆవలియొడ్డు లేనందువలన చలనములేనిదిగాన అచలము, శాశ్వతమగు 
నునికి కలదిగాన ప్రతిష్టము. ఇయ్యది అర్భ ఆదిగణమునకు జెప్పిన నవ్చత్యయ మంతమందుగల 
పదము. ప్రతిజ్ఞ = శాశ్వతమగునునికి, అస్యాః = దీనికి కలదుగాన, ప్రతిష్టః = అని విగ్రహము. 
అథవా “ప్రతిష్ట్థతి” “ప్రకర్షేణ శాశ్వతం తిష్టతి” గొప్పగా స్థిరముగా నుండునది గాన “ప్రతిష్ట” 
యని పచాదిగణమునకు విధించిన అజంతముగా నయినను జెప్పవచ్చును. 

(అచలశ్చాసౌ ప్రతిష్టశ్చ అచల ప్రతిష్టః) అని కర్మధారయ సమాసము. ఇందు అచల 
పదము హేతుగర్భ విశేషణము. ఎందువలన చలనరహితమో అందువలన శాశ్వతమగు 
నునికి గలదని యర్థము “అచలా ప్రతిష్టా యస్య” అని వ్యాఖ్యానము జేసినచో మూలముకంటె 
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వేరుగా “అపారత్వాత్‌” అను హేతుపదము కల్పింపవలసివచ్చును. ఇపుడయితే అచలశబ్దము 
వలన నపారత్వమను నర్థము అర్థతః సిద్ధించును. 


నలుదిశలనుండి ప్రాప్త్రములయిన గంగాది నదీజలములు స్వస్వరూపముతో నుండి 
యేమాత్రము వికారమును జెందకనున్న సముద్రమును ప్రవేశించుచున్నవి. అనగా నదీజల 
ప్రవేశమువలన సముద్రమునకు వృద్ధిగాని, నదీజలప్రవేశము లేనందున సముద్రమునకు 
ప్రాసము (కొజత) గాని యుండదని భావము. 


అట్లే సమస్తకోరికలు ఏ యతిని విషయసన్నిధానమునందుగూడ నేమాత్రము 
వికారపరుపక ప్రవేశించుచున్నవో వాడు ముక్తినొందును. అనగా కొందరు ధీరులు యువతులు 
సన్నిధానమునందు లేనపుడు కామవికారము లేనివారుగ నుందురు. అంగనాసాన్నిధ్యము 
నందు గామ వికారము నొందుదురు. అట్లుగాక విషయసాన్నిధ్యమునందు గూడ 
మనోవికారమును బొందనివాడే ముక్తినొందునని భావము. 


కామములు యతిని బొందుటయనగా - కామములు, మనస్సుయందుగాని 
కూటస్టుడగు నాత్మయందుగాని లయమును జెందుట. అనగా కామములకు యతి పరత(న్రుడు 
గాకుండుట, కామపరతన్తుడు గాని యతియే మోక్షమును బొందునని నిశ్చయార్థము. 


ఇచట శాన్తి శబ్దమునకు బ్రహ్మమనిగాని, అజ్ఞాన నివృత్తియని గాని యర్థము. 
బ్రహ్మస్వరూపము నొందినవానికి సర్వప్రపంచము ఉపశమించును. కార్యసహితాజ్ఞాన నివృత్తి 
గలవానికి సర్వదుఃఖములు నివర్తించును. సర్వదుఃఖ నివృత్తియే మోక్షము. కాన నీ రెండర్ధము 
లుపపన్నము లగుచున్నవి. 

శ్లో॥ విహాయ కామాన్‌ యస్సర్వాన్‌ పుమాంశ్చరతి నిఃస్పృహః । 
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అ॥ ఎందువలన నిష్మాముడే మోక్షము నొందునో విషయేచ్చువునకు మోక్షము లేదో, 
అందువలన సర్వకామములను విడచిన సంన్యాసి, బ్రతికియుండుట కాధారమగు క్రియలు 
మాత్రమే గలవాడగుచూ, అనగా ప్రాణధారణ కనువగు భిక్షాటనాది వ్యాపారములు మాత్రము 
గలవాడగుచు, నేదియో నొక యుపాయముచే దప్పక శరీరమును ([బ్రతికించుకొనవలెనని 
గోరిక లేక, మాధుకరాన్నముచే గాని, నదీజలపానముచేగాని యాకలి దప్పికలను మాత్రము 
దీర్చుకొనవలెనని దలంచుచు శరీరమును బతికించుకొనుటకు గావలసిన భిక్షాన్నము, 
కపాలము, కమండలము, శాటి మొదలగు వస్తువులయందు గూడ పట్టుదల వదిలి, 
నేనాత్మజ్ఞానము గలవాడనను గర్వములేక, గ్రామైకరాత్రవాసిగ, నన్నిగ్రామములను దిరుగునో 
ముముక్షవగునట్టి యతి బ్రహ్మభావమును బొందును. 


ఓయి! “స్టితప్రజ్ఞస్య కా భాషా సమాధిస్థస్య కేశవ । స్థితధీః కిం ప్రభాషేత కిమాసీత 


146 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


వ్రజేత కిమ్‌” అను నర్జునుని ప్రశ్నకు నింతటితో సమాధాన మేమి దేలిన దనినచో వినుము. 
(1) సమస్తకోరికలను విడచుట. (2) ఆత్మను ప్రేమించుట. (39) దుఃఖముల వలన 
భయపడకుండుట. (4) సుఖములయందు కోరిక లేకుండుట. (5) రాగ, భయ (క్రోధములు 
లేకుండు. (6) దేనియందును స్నేహము లేకుండుట. (7) మంచి చేకూరినపు డానన్టింపకుండుట. 
(8) చెడు చేకూరినపుడు ద్వేషింపకుండుట. (9) ఇన్టియముల జయించుట. (10) 
జీవబ్ర హ్యైక్యానుసన్ధానమునం దాసక్తి. (11) చిత్తెకాగ్రత. (12) ప్రాపంచిక వ్యవహారములు 
లేకుండుట. (18) శరీరజీవనము నందు గూడ నిచ్చ లేకుండుట. (14) శరీర జీవనమునకు 
గావలసిన వస్తువులయందు గూడ పట్టుదల లేకుండుట. (15) ఆత్మశ్లాఘ లేకుండుట. - నీ 
పదునైదును స్థితప్రజ్ఞునియొక్క లక్షణములు. ఇవియే స్థితప్రజ్ఞు డగుటకు సాధనములు గూడ 
నగుచున్నవి. ఈ యవి నెవనియందు గన్పట్టునో వాడు స్థిత ప్రజ్ఞుడని యొరులు జెప్పుదురు. 
ఈ లక్షణము లున్నపుడే తానుగూడ దనను స్థిత ప్రజ్ఞుడ నని దెలుసుకొనును - అని. ఇట్టివానికి 
భిక్షను యాచించు సమయమున దప్ప మరియొక సమయమున వాక్సంభాషణ ముండదు. 


మంచి శిష్యుడు లభించినచో వానికి తత్త్వము నుపదేశించుట మాత్రముండును. 
ఇయ్యది ఇచట జెప్పకున్నను శాస్తాన్రరమువలన గ్రహింపవలయును. లేనిచో తత్వోపదేశ 
సమ్రదాయము విచ్చిన్నమగును. 

ఇన్టియములను తమ విషయములనుండి మరల్చి తన స్వాధీనమునందుంచు కొనుట, 
ఆత్మస్వరూపము ననుసన్ధానముజేయుట - నీ రెంటియందే మనోవ్యాపారము. 


కాయవ్యాపారము భిక్షకారకు దిరుగుటయే. అదియే నిచట “చరతి” అను పదముచే 
జెప్పబడినది. 


మరియు, ప్రశ్న శ్లోకమునందలి “వ్రజేత కిమ్‌” అను ప్రశ్నవలన దేనినిబొందునను 
నర్థము గూడ వచ్చును. అందుకు సమాధానముగ నీ శోకమునందు “స శాన్తిమధిగచ్చతి” 
(వాడు మోక్షము నొందుచున్నాడు) అని జెప్పబడినది. దీనిచే స్థితప్రజ్ఞునకు మోక్షమే ఫలమని 
దేలినది. 

విద్యవలన నవిద్య నశింపగా అవిద్యాప్రయుక్తమగు సర్వప్రపంచోపరతి రూప 
మోక్షము స్థిత ప్రజ్ఞునకు యుక్తము నగును. కావున కర్మనిష్టలకు మోక్షము లేదని స్పష్టమగు 
చున్నది. కనుకనే “నాస్యకృతః కృతేన” “తమేవ విదిత్వా అతి మృత్యుమేతి” “నాన్యఃపన్నా విద్యతే£_ 
యనాయ” అను (్రుతులుపపన్నము లగుచున్నవి. 

సర్వకామములను విడచుట, ఇన్టియములను జయించుట, లోక వ్యవహారము 
నంటకుండుట, నీయవి గృహస్థునియందు సంభవింపనందున నీయవి సంభవించుట్టి సంన్యాసియే 
స్థితప్రజ్ఞుడని సంక్షేపము. 71 
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శ్లో; ఏషా బ్రాహ్మీ స్థితిః పార్థ! నైనాం ప్రాప్య విముహ్యతి । 
స్థిత్వాస్యామన్తకాలే£_పి బ్రహ్మనిర్యాణమృచ్చతి ॥ 72 

on బ్రాహ్మీ = బ్రహ్మయందుండునట్టిది అని యర్థము. ఇచట “తత్రభవఃొ అను 
సూత్రమువలన భవార్థమునం దఖ్రత్యయము. అన్‌ అను టిభాగమునకు లోపమార్షము. “బ్రాహ్మి 
అని నిపతించుటవలన “బ్రాహ్మీ” యనురూపము సిద్ధించినదని యనరాదు. నిపాతసూత్రము 
నందలి బ్రహ్మశబ్దము చతుర్ముఖ బ్రహ్మవాచిగాని పరబ్రహ్మమును జెప్పదు. రెందర్ధములయందును 
వర్తించునని యంగీకరించినచో, ననేకార్థత్వదోష మాపాదించును. ఏతద్గోష పరిహారము కొరకు 
నిపాతసూత్రమునందలి బ్రహ్మశబ్దము తత్త్వమగు పరబ్రహ్మమునే జెప్పునని యనరాదు. ఇట్లన్నచో 
“బ్రాహ్మం హవిః” ఇత్యాది ప్రయోగములు సిద్ధింపవు. ఈ ప్రయోగమునందు బ్రహ్మదేవతాకమగు 
హవిస్సు “బ్రాహ్మం” అని జెప్పబడుచున్నది. ఇట్టి బ్రాహ్మమగు హవిస్సు చతుర్ముఖబ్రహ్మ నుద్దేశించి 
యగ్నిహోత్రము నం దుంచబడుచున్నది. కావున నిపాతసూత్రమువలన “బ్రాహ్మీ” యను 
రూపము సిద్ధింపనేరదు. యద్వా (లేక) ఈ శ్లోకమునందలి బ్రహ్మశబ్దముగూడ చతుర్ముఖబ్రహ్మనే 
చెప్పుననియు నట్టి బ్రహ్మశబ్దము లక్షణావృత్తిచే శుద్ధబ్రహ్మమును బోధించుననియు, “బ్రాహ్మి” 
అని నిపతించుటవలన టి లోపము ప్రాప్తించిన దనియు జెప్పుకొనవలయును. 

“ బ్రాహ్మీస్థితిః” అనగా (బ్రహ్మస్వరూపముతో నుండుట. అనగా నేనే బ్రహ్మము నను 
నిశ్చయముతో నుండుట యని యర్థము. బ్రహ్మనిర్వృతి యనగా బ్రహ్మానన్మమని యర్థము. 
అన్తకాలే9_పి అను పదమునందలి అపిశబ్దమువలన చివర వయసునందు బ్రహ్మానుసన్ధానముతో 
నుండునట్టి వాడే బ్రహ్మానన్సము నొందునని జెప్పగా, బ్రహ్మచర్యము నుండియే సంన్యసించి 
యావజ్జీవము నెవడు బ్రహ్మాత్మానుసన్ధానముతో నుండునో అట్టివాడు బ్రహ్మాననము నొందునని 
జెప్ప నేల? యని సూచింపబడుచున్నది. 

దీనినే బ్రహ్మచర్యము మొదలుకొని, దేహము విడిపోవులోపల నెపుడయినను 
బ్రాహ్మణుడు సంన్యసింపవలెననియు, సంన్యసించి, సర్వకామములను విడచి స్థితప్రజ్ఞుడు 
గావలయుననియు హితోపదేశము సూచింపబడినది. 

అధికారములేని యర్ష్జునునకు సంన్యాసము నుపదేశించుట యెట్లని ప్రశ్నింపరాదు; 
తనకు జ్ఞాననిష్టయందు అధికారము లేదని యర్జునునకు దెలియక నర్జునుడు స్థితప్రజ్ఞ లక్షణము 
నడుగుటవలన నతనికి సంన్యాసము నుపదేశించుట యుపపన్నమగుచున్నది. 

“కర్మణ్యేవాధికార స్తే” అని శ్రీకృష్ణుడు నీకు కర్మయందే యధికారమని జెప్పి యుండగా 
అర్జునునకు తనయధికారము దెలియకుండు టెట్లని ప్రశ్నింపరాదు. శ్రీకృష్ణుడు జెప్పినను అర్జునుడు 
తనకు కర్మాధికారమును సామాన్యదృష్టితో దెలిసికొని యున్నాడు. గాని సహేతుకముగా, 
నిస్సంశయముగా దెలిసికొనలేదు. నిస్సందిగ్ధముగా దెలిసికొని యున్నచో వెంటనే “జ్యాయసీచే 
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త్మర్మణస్తే” కర్మకంటె జ్ఞానము శ్రేష్టమగుచో నని యడిగియుండడు. గనుక నాపాతజ్ఞానము 
గల వాసవి నిష్కష్టముగా దనకుగల యధికారమును దెలియక అడుగుటయు, నాతని 
యుద్దెశించి శ్రీకృష్ణు డుపదేశించుటయు యుపపన్నమగుచున్నది. 
ఇతి శ్రీభగవద్దీతానూపనిషత్సు (బ్రవ్మావిద్యాయాం యోగళశ్యాన్తే 
శ్రీక్ళుష్ణార్ణున సంవాదే సాజ్ఞ్యయోగోనామ 
ద్వితీయా౭_ ధ్యాయః 

అ సాజ్ధ్యముతో సంబంధముగలది గాన సాజ్ఞ్యయోగ మనబడును - అనగా 
జ్ఞానయోగమని యర్థము. సాజ్ధ్యయోగముగలది గాన నీయధ్యాయము సాజ్బ్యయోగాధ్యాయ 
మని అర్మ్భాది గణమునకు జెప్పిన అచ్‌ప్రత్యయాంతముగా గ్రహింపవలయును. లేక 
ప్రతిపాద్యమగు సాజ్బ్యయోగమునకు, ప్రతిపాదకమగు నధ్యాయమునకు నభేద సంబంధమును 
జేసికొని, సాజ్బ్యయోగమును బ్రతిపాదించునట్టి యధ్యాయమును సాజ్ధ్యయోగ మను పదముతో 
జెప్పు బెపచారిక మని గ్రహింపవలయును. ఈ యధ్యాయమునం దచ్చటచ్చట కర్మయోగముగూడ 
జెప్పబడినది. అయినను తరచుగా సాజ్ధ్యయోగమునే జెప్పుటవలన సాజ్యయోగ మను వ్యవహార 
ముపపన్న మగుచున్నది. 

ఇతి శ్రీమత్పరమహంసపరివ్రాజకాచార్య గోవిన్ద భగవత్స్పూజ్యపాద శిష్య 

శ్రీమచ్చంకర భగవత్సాదకృతౌ శ్రీభగవద్గీతాభా ష్యే 
ద్వితీయో౭_ధ్యాయ స్సమాప్తః. 

అ॥ కుటీచక, బహూదక, హంస, పరమహంస లని యతులు నలుగురు. అందు 
కుటీచకుల కంటె బహూదకులు, బహూదకుల కంటె, హంసలు, హంసల కంటె పరమహంసలు, 
జ్ఞానవైరాగ్యాదిగుణములచే గొప్పవారు (పరిత్యజ్య వ్రజతీతి). సంసారమును విడచివెళ్లువాడు 
గాన పరివ్రాజకు డనబడును. అనగా సంన్యాసి యని యర్థము. పరమహంస యగు 
పరివ్రాజకుడుగాన పరమహంస పరివ్రాజకు డనబడుచున్నాడు. శాస్తోక్తమగు నివృత్తి ధర్మమును 
దా నాచరించుచు నితరులగు పద్మపాదాది శిష్యులకొరకు నుపదేశించువాడుగాన నాచార్యు 
డనబడును. (ఆచారమాచారయతీత్యాచార్యః) అని వ్యుత్పత్తి. 


పూజింవదగిన పాదములు గలవాడు గాను పూజ్యపాదుడు, అనగా గురువు. 
భగవన్తుడనగా, షద్ద్గుణిశ్చ్వర్యసంపన్నుడు. భగవన్తుడగు పూజ్యపాదుడు గాన భగవత్పూజ్యపాదుడు. 
గోవిన్దుడను (పేరుగల) భగవత్పూజ్యపాదులు గాన గోవింద భగవత్పూజ్యపాదులు. వానియొక్క 
శిష్యుడు - 

శ్రీమాన్‌ అనగా జ్ఞానవైరాగ్యాది గుణములతో గూడినవాడు (భగవన్హా పాదా) 
షద్దుణిశ్వర్య సమ్పన్నములగు పాదములు యెవ్వనికో వాడు భగవత్సాదుడు. ఆత్మగుణములను 
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పాదములయం దారోపించి యిట్లు చెప్పబడినది. లేక (పద్యతే గమ్యతే సేవ్యతే ఇతి) సేవింప 
బడుచున్నాడుగాన పాదుడు. (1) భగవన్తులగు పద్మపాదాదులకుగూడ సేవింపదగినవాడు 
గాన భగవత్పాదుడనిగాని, (2) శంకరుడు శివావతారమగుటవలన భగవన్తుడగు శజ్యరుని 
యొక్క (పాదము) యంశముగాన భగవత్సాదు డనిగాని, (3) (పద్యతే-జానాతి) అను వ్యుత్పత్తిచే 
భగవన్తుడగు పరమాత్మను దెలిసికొనుచున్నాడు గాన భగవత్పాదుడనిగాని, (4) (పాదయతి- 
బోధయతి) అను వ్యుత్పత్తిచే భగవన్తుడగు పరమాత్మను నితరులకు బోధించుచున్నాడు గాన 
భగవత్సాదు డనిగాని జెప్పవచ్చును. శజ్మరు డను భగవత్సాదుడు గాన శజ్మరభగవత్పాదుడు 
- ఇయ్యది విశేష్యపదము. వెనుకటి ప్రథమాన్త పదము లన్నియు విశేషణములు. ఆ విశేషణ 
పదములకు “శజృ్మర భగవత్పాద” అను విశేష్యపదముతో నభేద సమృన్థముచే సమాసము. 
“విశేషణం విశేష్యేణ” అను సూత్రమునందు బహుళగ్రహణమును జేయుటచే విశేషణములకు 
గూడ పరస్పర మభేదసమృన్థముతో సమాసము సిద్ధింపవచ్చును. లేక గొన్ని విశేషణముల 
యందు విశేష్యత్వము నారోపించి యయినను సమసింప జేయవచ్చును. 

(క్రియత ఇతి కృతిః) చేయబడుచున్నదిగాన కృతియనబడును. భగవత్సాదుని యొక్క 
కృతిగాన, భగవత్పాదకృతి యనబడును. దానియందు అనగా భగవత్సాదులచే చేయబడిన 
దానియం దని యర్థము. (శ్రీయుక్తః) లక్ష్మీయుక్తుడగు భగవన్తుడు గాన శ్రీభగవన్తుడు. 
భగశబ్దార్థములలో జేరిన లక్ష్మిని వేరుగా గ్రహించుట ప్రాశస్యము కొరకు గాని ప్రాధాన్యముకొరకు 
గాని అని (గహింపవలయును. లేక లక్ష్మీదేవిగలవాడని జెప్పవచ్చును. వానియొక్క గీతలుగాన, 
శ్రీభగవద్దీత లనబడును. కర్రర్ధమునందు షష్టీసమాసము గాన భగవత్మర్శకములగు గీతలని 
యర్థము. (గీయన్త ఇతి) చెప్పబడుచున్నవి గాన గీత లనబడును. అనగా శ్లోకము లని యర్థము. 
ఆ శ్లోకములయొక్క భాష్యగ్రంథమునందు ద్వితీయాధ్యాయము సమాప్తి జెందినది. 

+ ద్విలీయాధ్యాయము సమావ్రము. + 
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శ్రీః 
తీ 
శ్రీ భగవద్గీతా ఖాప్యార్య ప్రతాశికానువాదము. 
తృతీయాధ్యాయము. 


(ప్రథమ శ్లోకావతరణ గ్రన్థము) 

భగవంతుడగు కృష్ణపరమాత్మ, ద్వితీయాధ్యాయమునందు, శాస్త్రముచే ప్రతిపాదింప 
దగిన ప్రవృత్తిమార్గమునకు విషయమగు కర్మయోగమును శాస్త్రముచే ప్రతిపాదింపదగిన 
నివృత్తిమార్గమునకు విషయమగు సాజ్బ్యయోగమును ఉపదేశించి యున్నాడు. 

(లేక) శాస్త్రము ప్రవర్తించుటకు విషయమగు ్రవృత్తిమార్గమునందలి (కర్మమార్గము 
నందలి) బుద్ధియు, శాస్త్రము, నివర్తించుటకు విషయమగు నివృత్తిమార్గము (జ్ఞానమార్గము.) 
నందలి బుద్ధియు నుపదేశించియున్నాడు. 

(ప్రవృత్తిమార్గమునం దున్నవానికే శాస్తముతోటి యపేక్షగాని నివృత్తిమార్గమునం 
దున్నవానికి శాస్తముతో బనిలేదు. గావున నివృత్తిమార్గము (జ్ఞాన మార్గము) నందు శాస్త్రము 
గూడ నివర్తించునని యర్థము). 

అందు ప్రజహాతి యదా కామాన్‌ అను 55వ శ్లోకము మొదలుకొని ద్వితీయాధ్యాయము 
ముగియువరకు సాఖ్బుబుద్దిని (జ్ఞానయోగమును) ఆశ్రయించినవారలకు నాశ్రమస్వీకారము 
(సంన్యాసము) అవశ్యకర్తవ్యమని జెప్పి “ఏషా బ్రాహ్మీస్థితిః పార్థ! నైనాం ప్రాప్య విముహ్యతి” 
అను తుదిశ్లోకముచే నట్టి వారలకు సర్వకర్మసంన్యాసపూర్వకమగు జ్ఞాననిష్టచే గృతకృత్యతనుగూడ 
సూచించియుండిరి. 

అర్జునునికొరకు మాత్రము “కర్మణ్యేవాధికారస్తే”, “మా తే సంగో9_స్వకర్మణి” అను 
దానిచే యోగబుద్ధిని యాధారపరచుకొని, కర్మయే అవశ్యకర్తవ్యమని జెప్పిరి. కాని యట్టి 
కర్మయోగమువలన మోక్షప్రాప్తి కలదని చెప్పలేదు. దీనినంతయు బరిశీలించి యర్షునుడు, 
భక్తుడను, శ్రేయఃకాముడను అగు నాకు కృష్ణుడు సాజ్ధ్యనిష్టను వినిపించి యనేకార్థములతో 
గూడి యుండి, యెప్పటికిని దప్పక మోక్షము నియ్యనను నియమములేని యా ఘోరకర్మము 
నందేల నన్ను నియోగించెను? అని చిత్తమున వ్యాకులత జెంది కృష్ణుని యడుగుచున్నాడు. 
“జ్యాయసీ చేత్‌” అని - 

శ్రేయఃకాముడయినను, భక్తిలేనిచో నట్టివానికి తత్వముపదేశింప తగదు. భక్తియున్నను 
విషయలోలుడగుచో నట్టివానికిని తత్త్వ ముపదేశింప దగదు. కావున భక్తి, శ్రేయోభిలాషలు 
రెండును గలిగి యర్హుడ నగు నన్నేల కృష్ణుడు తత్వ్వమార్గమున నియమింప లేదు? అని 
యర్జునుని యాకూతము - (గూఢాశయము). 


తృతీయాధ్యాయము (| 


“లోకే౭_స్మిన్‌ ద్వివిధా నిష్టా పురా ప్రోక్తా మయానఘ । 
జ్ఞానయోగేన సాజ్ఞ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌ ॥ అను 

కృష్ణుని సమాధాన వచనమునందలి విషయవిభాగము గూడ నర్జునుని ప్రశ్న కనురూప 
మగుచున్నది. 

ఇచట వృత్తికారులు అర్జునునియొక్క ప్రశ్నకు, ఇతరార్థమును కల్పించి అందుకు 
ప్రతికూలముగా భగవంతుని సమాధాన వచనమును వర్ణించుచున్నారు. అదెట్లన, ఓయి కృష్ణ! 
జ్ఞానకర్మలయొక్క సముచ్చయమువలన మోక్షము కలుగునని నీయొక్క మతమయి, అందునుగూడ 
కర్మకంటె జ్ఞానమే గొప్పదని నీయభిప్రాయమైనచో, నన్ను మాత్రము కేవల కర్మమార్గమునం 
దేల నియోగించుచుంటివి? అని పార్గుని ప్రశ్నకు అర్థమును కల్పించి, అందుకు ప్రతికూలముగా, 
నేను సాజ్ఞ్యులకు జ్ఞానయోగమును, యోగులకు కర్మయోగమును జెప్పియుంటిని. అని భగవంతుని 
సమాధాన వచనమును వర్ణించిరి. వృత్తికారులు జేసిన నీయర్థకల్పనమునందు నరనారాయణుల 
ప్రశ్న ప్రతివచనములకు పరస్పరవిరోధము సుస్పష్టమగుచున్నది. 

ఇంతియే గాక వృత్తికారుల గ్రంథమునందలి పూర్వాపరవిరోధము గూడ తేటతెల్ల 
మగుచున్నది. ఎట్లన, వృత్తికారులు, తమ గీతాశాస్తారంభోపాద్దాత (గంథమునందు బ్రహ్మచారి 
మున్నగు నలుగురు ఆగ్రమస్థులకు, జ్ఞానకర్మలయొక్క సముచ్చయము, గీతాశాస్త్ర ప్రతిపాద్య 
మని జెప్పి, దానిని బలపరచుటకు యావజ్జీవమగ్నిహోత్రం జుహుయాత్‌ ఇత్యాది శ్రుతులచే 
విధింపబడిన కర్మలను పరిత్యజించి కేవల జ్ఞానమువలననే మోక్షము కలుగు నను విషయము 
గీతాశాస్తముచే నిషేధింపబడిన దని జెప్పిరి. 

ఆ వృత్తికారులే తృతీయాధ్యాయ ప్రారంభమున “జ్ఞానయోగేన సాజ్ఞ్యానాం కర్మయోగేన 
యోగినాం” అను శ్లోకమునందు సంన్యాసులకు శ్రుతిచే బ్రతికియుండు నంత వరకు విధింప 
బడిన కర్మలతో పని లేదని యావజ్జీవ శ్రుతివిహితకర్మరహితమగు జ్ఞానము వలననే 
మోక్షమనియు, గృహస్థులకు కర్మయోగమువలన మోక్షమనియు నంగీకరించిరి. 


అనగా వృత్తికారులు మొదట నుపోద్దాతగ్రంథమునందు జ్ఞానకర్మసముచ్చయము 
గీతాశాస్త్రప్రతిపాద్య మని ప్రతిజ్ఞచేసి, శ్రాతకర్మలను విడచుట (సంన్యసించుట) శ్రుతివిరుద్ధ 
మగుటవలన యుక్తము గాదని జెప్పి మరల తృతీయాధ్యాయారంభమునందు సంన్యాసులకు 
జ్ఞాననిష్టయనియు, యోగులకు కర్మనిష్టయనియు, ఆశ్రమవిభాగమును జూపుచు, మొదట 
నిషేధించిన కర్మపరిత్యాగమును మరల నంగీకరించిరి. 

ఇయ్యది వారి గ్రంథమునందు పూర్వాపరవిరోధమనక తప్పదు. ఒకవేళ భగవంతుడగు 
శ్రీకృష్ణుడు ప్రతిపాదించినట్లు వృత్తికారులు వ్యాఖ్యానమొనర్చిరి. అందు వృత్తికారుల తప్పేమి? 
అని యందురేమో. అట్లనదగదు. సర్వజ్ఞుడును, పార్భునకు పరమాప్తుడు నగు శ్రీకృష్ణుడు మాత్రము 
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ఇంతటి విరుద్ధార్థము నుపదేశించునా? ఉపదేశింపడు. ఇంక అర్జునుడు విరుద్ధముగా 
(గ్రహించుటవలన వాని యభిప్రాయము ననుసరించి వ్యాఖ్యానమును జేయు వృత్తికారులపరాధులు 
గారని సమాధానపరచుదమన్న నదియును పొసగనేరదు. భగవంతుడగు కృష్ణపరమాత్మ యొక్క 
కృపాపాత్రుడగు నర్గునుడు మాత్రము యింతటి యవివేకి యెట్లగును? అతడును శ్రీకృష్ణు 
డుపదేశించినట్లే గ్రహించునుగాని విర్ణుముగా గ్రహింప నేరడు. కావున వృత్తికారులే విరుద్ధార్థవాదు 
లని యనవలయును. 


ఇక నీ విరోధమును బోగొట్టుకొనుటకు ఉపోద్దాతగ్రంథమునందు తాము జెప్పిన 
సర్వకర్శపరిత్యాగని షేధము, అన్నకరణపరిపారిపాకములేక ఆపాతాత్మజ్ఞానమువలన మోక్షము 
నపేక్షించు గృహస్థుల విషయముగాని, యితరాశ్రమస్థుల విషయముగాదని జెప్పినను విరోధము 
పరిహృతము గానేరదు. ఏలయన ఉపోద్దాతమునందు (సర్వేషా మాశ్రమిణాం) ఆశ్రమస్థులందరికి 
జ్ఞానకర్మసముచ్చయమే మోక్షము నిచ్చునని జెప్పి, అందుకు విరుద్ధముగా తృతీయాధ్యాయము 
నందు సర్వకర్మపరిత్యాగపూర్వక కేవలాత్మజ్ఞానమువలననే సంన్యాసులకు మోక్షమని జెప్పిన 
వృత్తికారులకు పూర్వాపర[గ్రంథవిరోధ మెట్లు దొలగును? 

ఇక “జ్ఞానయోగేన సాజ్ఞ్యానాం” అనుచోట సంన్యాసులకు కేవలజ్ఞానమువలన 
మోక్షమనగా నిచట కేవలశబ్దమునకు (శౌతకర్మమాత్రరహితమగు జ్ఞానమని యర్థమును 
జెప్పవలయును. అందువలన సంన్యాసులకు శ్రౌతకర్మరహితజ్ఞానమువలన ముక్తి యనియు, 
గృహస్థులకు మాత్ర మట్లుగాదనియు దేలును. ఈ మతమున సర్వాశ్రమస్థులకు జ్ఞానకర్మ 
సముచ్చయమువలననే ముక్తియను వచనమునకు విరోధముండదు. ఏలయన స్మార్తకర్మసముచ్చిత 
మగు జ్ఞానమువలన సంన్యాసులకు మోక్షమనియు, శ్రాతస్మారోభయకర్మ సముచ్చితమగు 
జ్ఞానమువలన గృహస్థులకు మోక్షమనియును స్పష్టమగుచున్నందున సర్వాశ్రములకు 
కర్మసముచ్చయము సిద్ధించుచునే యున్నదని శంకించుచో నదియును విరుద్ధమే యగుచున్నది. 

గృహస్థులకే శ్రాతకర్మసముచ్చయ మనియు మిగిలిన యా(శ్రమస్థులకు స్మార్తకర్మమాత్ర 
సముచ్చయమనియు పక్షపాత మవలంబించుటలో కారణము కనుపించదు. ఉపోద్దాత గ్రంథము 
నందు కర్మపరిత్యాగపూర్వక కేవలజ్ఞానమువలన మోక్ష మను విషయమును నిషేధించుటలో 
గృహస్థులకే స్మార్తకర్మస ముచ్చితజ్ఞానమువలన మోక్షము నిషేధింపబడినదనియు, మిగిలిన 
యాశ్రమస్థులవిషయమున నట్లుగాదనియు భేదమును గ్రహింపవీలులేదు. అందువలన 
వృత్తికారులు క్లిష్టకల్పనా సమర్థ్ధనము వ్యర్థమే యగుచున్నది. 

మరియు నేజ్ఞానము స్మార్తకర్మసముచ్చితమగుచు సంన్యాసులకు మోక్షము నిచ్చు 
చున్నదో, అట్టి జ్ఞానమే గృహస్థులకుగూడ మోక్షము నిచ్చునని యంగీకరించిన నేమి? గృహస్థుల 
జ్ఞానమునందు మాత్రము (శ్రౌతకర్మ సముచ్చయమును అధికముగా జేర్చ నేల? 
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ఇక అగ్నిహోత్రాది శ్రౌతకర్మలను సంన్యసించుటయే సంన్యాస లక్షణ మగుట వలనను, 
సంన్యాసులకు (ౌతకర్మ సంన్యాసము విధింపబడుటవలనను, సంన్యాసికి కేవల స్మార్తకర్మ 
సముచ్చితజ్ఞానమువలననే ముక్తియనియు గృహస్థులకు (శాతస్మారోభయకర్మ సముచ్చిత 
జ్ఞానమువలన మోక్షమనియు భేద మంగీకరింపవలె నన్నవో అట్టితరి యధిక ప్రయాసతోగూడి 
యన్యన్త దుఃఖరూపమగు శ్రౌతస్మారోభయవిధమగు కర్మభారమును గృహస్థుని నెత్తిన బెట్టినట్లగును. 
అయ్యది యుక్తముగాదు. 

మరియు నాయాస బహుళమగు కర్మభారమును మోయుటవలన గృహస్థులే మోక్షము 
నొందుదురుగాని, (శ్రౌత నిత్యకర్మలతో శూన్యులగు యతులు ముక్తి నొందరన్నచో నదియును 
యుక్తము గాదు. (అనగా వృత్తికారులు స్మార్తకర్మ సముచ్చితమగు జ్ఞానము వలన యతులకు 
మోక్షము కలదని మొదట నంగీకరించి, ఆ యంగీకారముతో కొంతదూరము వ్యవహరించి, 
తుద కా మతమును గూడ పరిత్యజించి, తమ కత్యన్తాభీష్టమగు సముచ్చయ వాదమును 
నిలువబెట్టుకొనుటకు కేవలజ్ఞానమువలన సంన్యాసులకు మోక్షమే లేదను త్రోవను దొక్కుచున్నారని 
భావము) 

అట్టితరి సంన్యాసాశ్రమవిధానమే వ్యర్థమగును. శ్రుతి స్మ ఎ్రతీతిహాస పురాణాదుల 
యందు ముముక్షువు నుద్దేశించి జ్ఞానాంగముగా సంన్యాసము విధింపబడి యున్నది. జ్ఞానము 
మోక్షసాధనమే గానిచో నిట్టి విధానము వ్యర్థమగును. కావున సంన్యాసులకే జ్ఞాననిష్టయం 
దధికారము, జ్ఞానమువలననే కైవల్యసిద్ధియు కలుగును. కనుకనే “బ్రహ్మచర్యం సమాప్య 
గృహీ భవేత్‌; గృహీభూత్వా వనీ భవేత్‌, వనీభూత్వా ప్రవ్రజేత్‌” అను (శ్రుతి సకామునకు 
యథాక్రమంబుగ (బ్రహ్మచర్యాద్యాశ్రమసముచ్చయమును, నిష్మామునకు యది వా ఇతరథా 
బ్రహ్మచర్యాదేవ ప్రవజేత్‌, గృహాద్వా, వనాద్వా” అను శ్రుతి, “తస్యాశ్రమ వికల్పమేకే యమిచ్చేత్తమావసేత్‌” 
అను స్మృృతియు వైరాగ్యముయొక్క తరతమ భావము ననుసరించి యాశ్రమ వికల్పమును 
విధించియున్నది. గనుక జ్ఞానమువలన సంన్యాసులకు మోక్షమే లేదను వాదము చెల్ల నేరదు. 


ఓయి! ఆశ్రమము లన్నియు (శ్రుతి, స్మృతులవలన సిద్ధములయిన వగుచో నాయా 
యాశ్రమములయందలి కర్మలుగూడ [శ్రుతిస్మ ల్రతులచే విధింపబడినవే కావున నట్టి కర్మలకు 
జ్ఞానముతో సముచ్చయము గూడ శ్రుతిసిద్ధమే యగుచున్నది. అని శంకింపరాదు. ముముక్షు 
వగువాడు జ్ఞానసిద్ధికొరకు (శ్రౌతస్మార్తాది సర్వకర్మలను విడువవలయుననియే శ్రుతి జెప్పుచున్నది. 
అదెట్లన : (శ్రు॥ “వ్యత్ణాయాథ భిక్షాచర్యం చరంతి” (గృహస్థాశ్రమము నుండి లేచి భిక్షాటనముతో 
జీవించుట నాచరింపవలయును). గృహస్థాశ్రమమునుండి లేచుట యనగా గృహస్థాశ్రమము 
కర్మమయమగుట వలన అందలి కర్మలను విడచుట (సంన్యసించుట యనియే యర్థము.) 

(శు॥ “తస్మాన్న్యాసమేషాం తపసామతిరిక్తమాహుః” (సత్యము మున్నగు తపస్సు 
లన్నిటిలోను (న్యాసం) సంన్యాసమనునది గొప్ప తపస్సు అని విద్వాంసులు చెప్పుచున్నారు). 
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శ్రు॥ “న్యాస ఏవాత్యరేచయత్‌” (సంన్యాసమే అన్ని యాశ్రమములు అతిక్రమించు 
చున్నది. అన్నిటిలోను గొప్పదగుచున్నదని యర్థము). 

శు॥ “న కర్మణా న ప్రజాయా ధనేన త్యాగేనైకేల_ మృతత్వమానశుః” (లోకులు కర్మవలన 
మోక్షమును బొందరు, సంతానముచే మోక్షము నొందరు, ధనముచే మోక్షము నొందరు. 
నేర్చరులగు కొందరు సర్వకర్మ పరిత్యాగముచే మోక్షము నొందుచున్నారు). 

డు! “బ్రహ్మచర్యాదేవ ప్రవజేత్‌” (వైరాగ్యమున్నచో (బ్రహ్మచర్యాశ్రమము నుండియే 
సంన్యసింపవలయును). 

శ్రు॥ “ఆత్మానమేవ లోకమిచ్చన్తః ప్రవ్రజంతి” (ఆత్మ లోకమును పొందగోరువారు 
సంన్యసింపవలయును) ఇత్యాది (శ్రుతులు ముముక్షువునకు సర్శకర్మసంన్యాసమును విధించుచున్నవి. 
ఇట్లే “శ్లో॥ త్యజ ధర్మమధర్మం చ ఉభే సత్యాన్ఫతే త్యజ | 

ఉభే సత్యాన్ఫతే త్యక్తా యేన త్యజసి తత్యజ [12 

అ॥ యజ్ఞయాగాది ధర్మమును విడువుము. హింస మొదలగు నధర్మమును విడువుము. 
సత్యానృతము లను రెంటిని విడువుము. సత్యాన్భతములను రెంటిని విడిచి, యే మననుచే 
వీటినన్నిటిని విడచితివో ఆ మనసును గూడ విడువుము. అనగా మనస్సుయందలి అహంతా 
మమతలను విడచుటయే మనసును విడచుట. ధర్మాధర్మత్యాగము గూడ కర్మాధికారియగు 
గృహస్టునకు సంభవించదు. అయ్యది సంన్యాసికే సంభవించును. కావున నీ స్మ ఎకి సంన్యాసమునే 
విధించుచున్నదని భావము. 

శ్లో సంసారమేవం నిస్సారం దృష్ట్వా సారదిదృక్షయా । 

ప్రవ్రజన్యకృతోద్వాహాః పరం వైరాగ్యమాశ్రితాః ॥ 

అ॥ ఇట్లు వివేకులు సంసారమును సారములేని దానినిగా నిశ్చయించుకొని 
వివాహమాడక, పరవైరాగ్యమునొంది, సారమగు నాత్మను దెలిసికొనుగోరికచే సంన్యసించు 
చున్నారు. అని బృహస్పతిగూడ సర్వకర్మసంన్యాసమును విధించియున్నాడు. 

శ్‌! కర్మణా బధ్యతే జన్తుః విద్యయా చ విముచ్యతే | 

తస్మాత్మర్మ న కుర్వన్తి యతయః పారదర్శినః ॥ 

అ॥ ప్రాణులు పుణ్యపాపరూపమగు కర్మచే సంసారబన్గమును బొందుచున్నారు. 
జ్ఞానముచే సంసారబన్ధమునుండి విముక్తులగుచున్నారు. కావున తత్త్వవేత్తలగు యతులు కర్మల 
నాచరింపరు. ఇట్లు శుకస్మృతిగూడ సంసారబన్గవిముక్తి కొరకు సర్వకర్మసంన్యాస మావశ్యకమని 
జెప్పుచున్నది. 
ఇట్లే శ్లో! సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యస్యాస్తే సుఖం వశీ । 

నవద్వారే పురే దేహే నైవ కుర్వన్న కారయన్‌ ॥ అను 
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గీతాస్మ అతిగూడ నీ యర్థమునందు బ్రమాణమగుచున్నది. కావున అన్ని యాశ్రమముల 
యందును జ్ఞానకర్మసముచ్చయము (్రుతిసిద్ధమనువాదము నిరాధార మగుచున్నది. మరియు 
మోక్షము అకార్యమగుటవలన (కార్యము కాకుండుటవలన) ముముక్షువునకు కర్మలతో బనిలేదు. 
కర్మజన్యమగునది కార్యమగును. లోకములో దణ్ఞ్జచక్రభ్రమణాది క్రియాజన్యమగు ఘటము, 
యజ్ఞాది కర్మజన్యములగు స్వర్గాది ఫలములు కార్యము లనబడుచున్నవి. మోక్ష మట్లు కార్యము 
గాదు. అందువలన కర్మ జన్యముగాదు. మోక్షము కార్యము గాదనుటలో “నాస్యకృతః కృతేన” 
అను శ్రుతి ప్రమాణమగుచున్నది. 


మరియు మోక్షము కార్యమగుచో ఘటాదులవలె, స్వర్గాదులవలెను అనిత్యమగును. 
మోక్షము నిత్యమని అన్ని మతములవారును అంగీకరించిరి. కావున ముముక్షువునకు 
కర్మఫలములగు స్వర్ణాదులయందుగాని, ప్రత్యవాయ, పరీహారాదులయందుగాని కోరిక 
లేనందునను, మోక్షము కర్మజన్యము కానందునను ముముక్షువునకు కర్మలతో బనిలేదనియు, 
కావున ముముక్షువునకు సర్వకర్మసంన్యాసమును విధించుట యుక్తమనియు సుస్పష్టము. 

ఓయి! ముముక్షువునకు గూడ నిత్యకర్మలు ప్రత్యవాయమునను బోగొట్టుకొనుటకు 
అవశ్యకర్తవ్యములు. వాటి ననుష్టింపనిచో నయ్యవి యతులకుగూడ పాపమును దెచ్చి పెట్టును. 
అనినచో నట్లుగాదు. ఎవరు శాస్తోక్తమగు సర్వకర్మసంన్యాసము నాచరింపరో; వారలకే, 
నిత్యకర్మల ననుష్టింపనందున ప్రత్యవాయము కలుగునని శాస్త్రము చెప్పియున్నది. శాస్త్రము 
విధించిన దానిని చేయకుండుట, శాస్త్రము నిషేధించిన దానిని చేయుట - ఈ రెండును 
దోషహేతువులు. పురుషునకు సంన్యాసమునకు పూర్వము కర్మలు విధింపబడినవి. సంన్యాసానన్తరము 
కర్మలను విధించుట పొసగదు. ఒకే పురుషునియందు ఒకే సమయమున సర్వకర్మసన్యాసమును 
సర్వకర్మలను శాస్త్రము విధింపనేరదు. ఈశ్వరుడయినను అట్లు విధింప శక్తుండు గాడు. 
కావున సర్వకర్మసంన్యాసులకు తమకు విధింపని నిత్యకర్మల ననుష్టించుటయే దోషహేతువగును. 
కావున నిత్యకర్మానాచరణము అసంన్యాసులకు ప్రత్యవాయము నిచ్చును గాని, సంన్యాసులకు 
ప్రత్యవాయ మీయజాలదు. 

అగ్నిహోత్రము పాణిగ్రహణసమయకాలమునందు ప్రాప్తమగుటచే సంన్యాసులు 
గాకున్నను అగ్నిహోత్రవిధి బ్రహ్మచారులనుగూడ బద్ధపరుపజాలదు. వారల యెడ నావిధి 
ప్రవర్తించదు. గనుకనే వారు (బ్రహ్మచారులు) అగ్నిహోత్రము ననుష్టింపకున్నను వారికి 
(బ్రహ్మచారులకు) ప్రత్యవాయము లేదు. అట్లే సంన్యాసుల యెడ గూడ నిత్యకర్మల ననుష్టింప 
వలెనను విధిలేనందున వారు నిత్యకర్మల ననుష్టింపకున్నను ప్రత్యవాయము లేదు. 

ఇంతవరకు నిత్యకర్మలను చేయనందువలన ప్రత్యవాయము కలుగునను మతము 
నంగీకరించి అయ్యది సంన్యాసుల విషయముగాదని సమాధానము చెప్పబడినది. ఇపుడు 
నిత్యకర్మాచరణమువలన ప్రత్యవాయము కలుగుటకే వీలులేదని ప్రతిపాదింపబడుచున్నది. 
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నిత్యకర్మాచరణము (నిత్యకర్మలను చేయకుండుట) అనగా కరణభావమని యర్థము. 
అకరణశబ్దమునందలి న ఇగ్‌ నకు అభావ మర్థము. ప్రత్యవాయమనగా దోషమని యర్థము. 
అయ్యది భావరూపము గనుక భావరూపమగు దోషము, అభావరూపమగు “అకరణము” 
వలన బుట్టనేరదు. అట్లు పుట్టుట యుక్తమును గాదు. “కథమసతస్సజ్ఞాయేత” అను 
(శ్రుతి గూడ పై యర్ధమును రుజువుచేయుచున్నది. (అసతః = అసత్పదార్థమువలన, సత్‌ = 
సత్పదార్థము, కథం = ఎట్లు, జాయేత = పుట్టును? ఎట్లును పుట్టనేరదని యర్థము.) దీనిచే 
ఘటప్రాగభావమువలన ఘటము పుట్టునని చెప్పు తార్మికుల మతము ్రత్యుక్త మగుచున్నది. 
లోకమునందు అభావరూపమగు కుందేటికొమ్మువలన నేవస్తువయినను పుట్టినట్లు వినిగాని 
కనిగాని యెరుంగము. కావున అభావమువలన భావోత్పత్తి లోకవిరుద్ధము, అసంభవమును 
అగుచున్నది. 


ఓయి! “అసదేవేదమగ్ర ఆసీత్‌ తతో వై సదజాయత” దీని యర్థము : ఇదం = ఈ 
కనపడుచున్న ప్రపంచము, అగ్రే = సృష్టికిపూర్వము, అసదేవ = అసద్రూపమే, తతో వై = ఆ 
యసత్తువలననే, సత్‌ = సద్రూపమగు నీఘటపటాది ప్రపంచము, అజాయత = పుట్టెను - 
అను నీ శ్రుతిచే అభావమువలన భావము పుట్టునని చెప్పబడుచున్నదిగదాయని శంకింపదగదు. 
“సదేవ సోమ్యేదమగ్ర ఆసీత్‌” “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయన్తే” “తద్పహ్మ “ఆనన్నాద్ధేవ 
ఖల్విమాని భూతాని జాయన్తే” “సన్మూలాస్సోమ్యేమాస్సర్వాః” ఇవి మొదలగు ననేక [శ్రుతులు 
సద్రూపుడగు పరమాత్మవలననే సద్రూపమగు ప్రపంచము పుట్టెనని చెప్పుచున్నవి. కావున పై 
శుతియందలి “అసత్‌” శబ్దముచే గూడ నట్టిపరమాత్మయే గ్రహింప బడవలెను. సద్రూపుడగు 
పరమాత్మ యసచ్చబ్దవాచ్య మెట్లగునని శంకింపవలదు. లోకములో సద్వస్తువులు రెండు 
విధములు. జన్మాధీనమయిన సత్వముగలవి కొన్ని జన్మాధీనముగాని సత్వముగలవి కొన్ని 
అనగా పుట్టియునికిగలవియనియు, పుట్టకనే యునికిగలవియనియు భేదము. గనుక పరమాత్మ 
పుట్టుక లేనివాడగుటచే పరమాత్మ యందు జన్మప్రయుక్తమయిన సత్వము లేనందున 
“అసదేవేదమగ్ర ఆసీత్‌” అను (శ్రుతి పరమాత్మను అసచ్చబ్దముచే వ్యవహరించినదని గ్రహించ 
వలయును. లేక ప్రమాణప్రమేయాది వ్యవహారము లేకుండుటచే నసత్మల్పుడగుటవలన 
సద్రూపమగు (బ్రహ్మగూడ “అసత్‌” అని చెప్పబడుచున్నాడు. గనుకనే “శ్లో! మేనేత. 
సన్తమివాత్మానాం సుప్తశక్తిరసుప్తదృక్‌” అను భాగవతవచనము ఉపపన్న మగుచున్నది. 

మరియు నిజముగ అభావమే జగత్మారణమగుచో “తథైక్షత బహుస్యాం ప్రజాయేయ” 
అను శ్రుతియందు జెప్పబడిన ఈక్షణ సంకల్పాదులు అభావమున కెట్లు పొసగును? అభావము 
చేతనముగాదుగదా, చైతన్యము భావధర్మము గదా, ఈక్షణ సంకల్పాదులుగూడ చేతన 
ధర్మములుగాని యచేతన ధర్మములుగావని సర్వలోక విదితము గదా! కావున, “అసదేవేదమగ్ర 
ఆసీత్‌” “తతో వై సదజాయత” అను (శ్రుతిని యాధారపరచుకొని, అభావమువలన భావము 
పుట్టునని యనుకొనుట అసంగత మగుచున్నది. 
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ఓయి! అభావమువలన భావపదార్థము పుట్టుట యుచితము కాకపోవుగాక - 
అయినను, ఇన్టియగోచరముకాని విషయమునందు వేదమే ప్రమాణమగుట వలనను, నిత్యకర్మను 
విధించునట్టి వేదము, నిత్యకర్మల నాచరింపనందున ప్రత్యవాయము కలుగునని చెప్పుటవలనను, 
నిత్యకర్మాచరణము (నిత్యకర్మలను చేయకుండుట) వలన ప్రత్యవాయము కలదనియే 
జెప్పవలెనన్నచో నపుడు నిత్యకర్మలను విధించునట్టి వేదము అనర్థకమగుటచే నప్రమాణ 
మనవలసివచ్చును. ఏలనన - విహితములగు నిత్యకర్మల నాచరించినచో పితృలోక (ప్రాప్తి 
రూపమగు ఫలము కలదని వేదము చెప్పుటలేదు. నిత్యకర్మ నాచరించు పక్షములో పరికరము 
లను సంపాదించుకొనుటయందలి ప్రయాస, అనుష్టాన సమయమున ధూమాదులచే నేత్రబాధ 
యీరెండును దుఃఖప్రాయములని ప్రత్యక్షమే యగుచున్నది. 


అకరణమునందుగూడ ప్రత్యవాయముండుచో, నిత్యకర్మలు ఆచరించినపుడు, 
ఆచరించనపుడును దుఃఖము నిచ్చుచున్నందున అనర్థకములనియు, అట్టికర్మలను విధించు 
వేదము అప్రమాణమనియు, దప్పక నొప్పుకొనవలయును. ఇట్టితరి కర్మప్రవర్తకమగు వేదము 
ప్రమాణము కాకపోగా, అయుక్తార్థమును బోధించునట్టిది (పొసగని విషయమును చెప్పునట్టిది) 
యగును. భగవదాజ్ఞారూపమగు వేదము కూడని విషయమును బోధించుటగాని, దుఃఖకరము 
లగు వాటిని విధించుటగాని సమ్మతింపదగినది కాదు. స్వతః ప్రమాణమయి, సకలపురుషార్థము 
లను బోధించునట్టి వేదము (జ్ఞాపకము) ప్రమాణము గాదనుట యనుచితము. 


ఇచట నీ రహస్యము (గ్రహింపవలయును. నిత్యకర్మలకు ప్రత్యవాయమును 
బోగొట్టుటయే ఫలమని యనదగదు. వెనుకజేసిన పాపములను పోగొట్టుట, ప్రాజాపత్యలోకమును 
పొందించుట, చిత్తశుద్ధి, మున్నగు గొప్పఫలములు నిత్యకర్మల వలన కలుగును. “శ! సన్యా 
యేన న విజ్ఞాతా సన్ఫ్యా యేనానుపాసితా | జీవమానో భవేచ్చూద్రో మృతశ్చ్వానో౭_ భిజాయతే॥ 
అను స్మ ఎతులవలన దెలియబడు ప్రత్యవాయము మానవుడు నిత్యకర్మల నాచరించి, చిత్తశు 
ద్ధినిబొంది, జ్ఞానము నార్జించి, మోక్షమునొందదగు బ్రాహ్మణదేహమును పొందియు, 
అట్లాచరింపక ఆత్మనాశమును చేసికొనువాడు ఘోరనరకములపాలగు నను అభిప్రాయముతో 
ప్రవర్తించినదిగాని వేరుగాదు. లేక, ఎవడు నిత్యకర్మలచే బాపమును పోగొట్టుకొనడో, పుణ్యమును 
సంపాదించుకొనడో, అట్టివాడు ఇంతకంటె నతినీచమగు కుక్కజన్మను పొందునని ఆ స్మృతి 
యంశము. 


ఎటులయినను, నిత్యకర్మాకరణము (నిత్యకర్మలను చేయకుండుట) వలన ప్రత్యవాయము 
పుట్టదు. మరేమనిన నిత్యకర్మలను చేయనిచో లోగడ పాపములు పోవు. దానికి తోడు ముందార్జించిన 
పుణ్యముకూడ లేనియెడల కుక్కజన్మ మున్నగు దోషములు తప్పవు అని. 

ఇచట భాష్యమునందిట్లొకానొక వాక్యము కలదు. “తథా చ కారకం శాస్త్రం న 
జ్ఞాపకమితి అనుపపన్నార్థం కల్పితం స్యాత్‌” అని దీని యర్ధమును వివరించుటలో ఆనందగిరి 
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పండితులొక త్రోవను ద్రొక్కిరి. బెల్లంకొండవారు వేరొక (త్రోవను నడచిరి. ఈ రెంటికిని గల 
భేదమును వివరించెదను. పైనుదహరించిన భాష్యపంక్తికి ఆనందగిరి పండితు లిట్లవతారికను 
చూపిరి: “నిత్యకర్మలను విధించునట్టివేదమే వాటినాచరింపనందువలన ప్రత్యవాయము పుట్టునని 
చెప్పుచూ, అభావమునకు భావపదార్థమును పుట్టించునట్టి సామర్థ్యమును గూడ సంపాదింప 
గలడు. కావున నిత్యకర్మల నాచరింప నందున గలుగు ప్రత్యవాయము నిత్యకర్మలనాచరించి 
నందున పరిహృతము కాగలదు (పోగలదు) అందువలన నిత్యకర్మాచరణమునకు ప్రత్యవాయ 
పరిహారము ఫలమనునది సిద్ధించునన్నచో నట్లు కాదని చెప్పుచున్నారు భాష్యకర్తలు. “తథా 
చ కారకం శాస్త్రం న జ్ఞాపకమిత్యనుపపన్నార్థం కల్పితం స్యాత్‌” అని. పై యాక్షేపమునకు 
ఆనన్దగిరిపండితులు భాష్యపంక్తివలన జెప్పిన సమాధానమిది- 

వేదము అభావమునకు భావపదార్థమును పుట్టించునట్టి సామర్థ్యమును కల్పించుచో, 
శాస్త్రమగు వేదము కారకమగును గాని, జ్ఞాపకము గానేరదు. పదార్థములకు నూతనశక్తిని 
కలుగుజేయునట్టిది కారకము, లోకసిద్ధమగు పదార్థశక్తిని ఆశ్రయించి ప్రవర్తింపజేయునది 
జ్ఞాపకము అని నీరెంటికీ భేదము. శాస్త్రమునకు కారకత్వము అయుక్తము, అనుపపన్నము 
ప్రత్యక్ష విర్ణుమునగును. లోకమునం దగ్నికి గల దాహకత్వమును పురస్మరించుకొనియే 
“అగ్నిహోత్రం జు హోత” యను శాస్త్రము హోమమును విధించునదిగాని, అగ్య్యాది పదార్థము 
లకు కొత్తగా దాహకత్వాది శక్తులను శాస్త్రము కల్పింపనేరదు. అయ్యది ప్రత్యక్ష విరుద్ధము. 

చక్షురాది ప్రమాణములవలన బాధింపబడక తాత్పర్యవిషయమగు సంబంధమును 
బోధించునట్టి వాక్యము ప్రమాణ మగును. (మానాన్తరాబాధితతాత్పర్యవిషయసంసర్గ బోధకం 
హి వాక్యం ప్రమాణమ్‌) గనుకనే “అగ్నినా సిఇ్బ” (నిప్పుతో తడుపుము) అనువాక్యము ప్రత్యక్ష 
విరుద్దార్థమును బోధించుటచే నప్రమాణమగుచున్నది. అట్లే అభావమువలన, భావపదార్థము 
పుట్టుట ప్రత్యక్షాది ప్రమాణ విరుద్ధమగుటచే (నిత్యాకరణమువలన) నిత్యకర్మలను చేయనందు 
వలన ప్రత్యవాయము బుట్టునను వాక్యముగూడ ప్రమాణము గానేరదు. 

పదార్థములయొక్క సంసర్గము ప్రమాణాన్తరసిద్ధము కావలెనని నియమించుచో, 
నట్టి సంసర్గమును బోధించునట్టి వాక్యము వ్యర్థమగునని యనరాదు. “గామానయ” గోవును 
తీసుకొనిరమ్ము - అని పెద్దలు చెప్పినమాట వలన పిల్లవానికి అవును తీసుకొని వచ్చుటయందు 
ప్రవృత్తి కలుగుచుండుటచే, నట్టివాక్యములు వ్యర్థములు గానేరవు. 

ఇక “జ్యోతిష్టోమేన స్వర్గకామో యజేత” ఇత్యాది వేదవాక్యములు జ్యోతిష్టోమాది 
కర్మలకు, స్వర్గాది ఫలములకు గల (ప్రత్యక్షాది ప్రమాణాన్తరాసిద్ధి) కంటితో చూచుటకుగాని, 
చెవితో వినుటకు గాని వీలులేని సంబంధమును బోధించుటచే, నట్టివాక్యములు వ్యర్థములని 
శంకించుటకే తావులేదు. 
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కావున వాక్యములచే, జెప్పబడు పదపదార్థములయొక్క సంబంధము (ప్రమాణాన్తర 
సిద్ధమగుగాక, కాకపోవుగాక, అందు నిర్బంధ ములేదు. కాని వాక్యములచే జెప్పబడు 
పదపదార్థములయొక్క సంబంధము ప్రత్యక్షాది ప్రమాణాన్తరమువలన బాధింపబడకూడదు. 
ఇందు మాత్రము నిర్చంధము కలదు. 

కావున శాస్త్రము పదార్థములయందున్న సామర్థ్యము ననుసరించియే అగ్నిహోత్రము 
నందు ఇంద్రాది దేవతల నుద్దేశించి, ఆజ్యాది హవిస్సులనిచ్చి, యజమానునకు, స్వర్గాది 
ఫలము కలుగునని అజ్ఞాతార్థమును (తెలియని విషయమును) తెలుపుటచే జ్ఞాపకమగు ప్రమాణ 
మగుచున్నది. అట్లుగాక లోకవిరుద్ధమగు నర్థమును విధించుచో శాస్త్రము కారకమగునుగాన 
అ(ప్రమాణమే యగును. అని యానందగిరి పండితులు చెప్పిన సమాధానము. 


కావున, నిత్యకర్మాకరణము వలన ప్రత్యవాయము కలుగునని వేదము చెప్పుచో, 
వేదము కారకమగునుగాని జ్ఞాపకము గానేరదు. కారకమగుటవలన వేదము అప్రమాణమగును, 
గనుక వేదవాక్యము లోకవిరుద్ధమగు నర్ధమును బోధించునట్టిదని కల్పించి నట్లగును. అని 
భావము. 

ఇక రామరాయల వ్యాఖ్యానము వివరింపబడుచున్నది. 

“తథా చ కారకం శాస్త్రం న జ్ఞాపకమితి అనుపపన్నార్థం కల్పితం స్యాత్‌” అని 
భాష్యపంక్తి. 

రామరాయలు చెప్పిన అర్థము : నిత్యకర్మలను చేయనందువలన ప్రత్యవాయములు 
పుట్టునని వేదము చెప్పినచో నపుడు నిత్యకర్మలను చేయునపుడు ధూమాదులచే నేత్రబాధ, 
పరికరములను సంపాదించు కొనుటయందలి ప్రయాసరూపమగు ప్రత్యక్షదుఃఖము, చేయనిచో 
ప్రత్యవాయప్రయుక్తమగు దుఃఖము. ఉభయథా నిత్యకర్మలు దుఃఖకరములగుట వలన (కారకం) 
నిత్యకర్మలను విధించునట్టి శాస్త్రము (నజ్ఞాపకం) ప్రమాణము కానేరదు గాన శాస్త్రము కూడని 
యర్థమును చెప్పునట్టిది యనిగాని, అసంభవమగు విషయమును చెప్పునటువంటిదని గాని 
భగవన్సునిచే కల్పింపబడిన దగును. అని. 


రామరాయులు మతమున (కారకం శాస్త్రం జ్ఞాపకం న భవతి) అని యన్వయము 
అనగా కర్మవిధాయకమగు శాస్త్రము ప్రమాణము కానేరదు అని యర్థము. 


ఆనన్దగిరి పండితుల మతమునందు : (శాస్తం కారకం భవతి న తు జ్ఞాపకమ్‌) అని 
అన్వయము. 


అనగా వేదము (శాస్త్రము) పదార్థములకు లేని శక్తిని కలుగజేయునట్టిది యగునుగాని, 
తెలియని విషయమును తెలుపునట్టిది గానేరదు అని యర్థము. 


వీరుభయుల మతమునందును పదములకుగల యర్థభేదము చూపబడుచున్నది. 
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రామరాయుల మతమున ఆనన్దగిరి పండితుల మతమున 
కారకం = (విధాయకం) విధించునట్టి శాస్త్రమ్‌ = శాస్త్రము 
శాస్త్రం = శాస్త్రము కారకం కలుగజేయునట్టిది (అగును) 
జ్ఞాపకం = ప్రమాణము జ్ఞాపకం = తెలియపరచునట్టిది 
న = కాదు (అని) న = కాదు. 

ఇచట జ్ఞాపక, కారకపదములకే అర్థభేదముగాని యితర పదములకు అర్థభేదము 


లేదు. 


భాష్యమునందలి పూర్వాపరవాక్య సందర్భమును పరిశీలించిచూడ ఆననగిరి పండితుల 
వ్యాఖ్యానమే యుక్తముగా కనుపించుచున్నది. ఇచట రామరాయులు భిన్న మార్గము నేల ద్రొక్కిరో 
తెలియుటలేదు. పండితోత్తము లిందలి యుక్తాయుక్తముల పరిశీలింతురుగాక. 


ఏ మతమునం దయినను వేదము (అనుపపన్నార్థమని) యుక్తముగాని విషయమును 
చెప్పునట్టి దనుట యిష్టముగాదు. 

కావున నిత్యకర్మాకరణమువలన ప్రత్యవాయము పుట్టదు. అందువలన తత్పరిహారము 
కొరకు సంన్యాసులు నిత్యకర్మల నాచరింప బనిలేదు. గనుక జ్ఞానకర్మలకు సముచ్చయమనునది 
పొసగదు. 


మరియు గీతాశాస్త్రము జ్ఞానకర్మసముచ్చయమే మోక్షసాధనమని మొదట ప్రతిపాదించి 
యున్నచో తృతీయాధ్యాయమునందె “జ్యాయసీ చేత్కర్మణస్తే మతా బుద్ధిర్దనార్దన” అను శ్లోకముచే 
నర్జునుడు చేసిన ప్రశ్నయే కుదరనేరదు. ఏలనన ద్వితీయాధ్యాయమునందు శ్రీకృష్ణుడు 
జ్ఞానకర్మలరెంటిని యనుష్టింపుమని యర్షునున కుపదేశించియున్న,, కర్మకంటె గొప్పదగు 
జ్ఞానముగూడ చెప్పబడినట్లే కావున “నన్నీ ఘోరకర్మయం దేల నియోగించుచుంటి” వని యర్షును 
డడుగుట యెట్లు పొసగును? 

ఇక కృష్ణుడు సర్వసాధారణముగా జ్ఞానకర్మల రెంటిని యనుష్టింపవలయునని చెప్పి, 
అర్జునునకు మాత్రము శ్రేష్టమగు జ్ఞానమార్గమును అవలంబింపవలదని చెప్పెననియు, 
అందువలన తృతీయాధ్యాయమునం దర్గును డిట్లడుగవలసి వచ్చెననియు కల్పించుటగూడ 
నుచితము గాదు, అతిభక్తుడు శ్రేయఃకాముడు, హితోపదేశయోగ్యుడు నగు అర్జునునియందు 
హితవగు జ్ఞానమార్గము నుపదేశింపనంతటి యసూయ కృష్ణునకు కలదని యారోపించుట 
మిక్కిలి యసంగతము. 


కావున పరస్పరవిరుద్ధములగు జ్ఞానకర్మలను ఒకే అధికారి అనుష్టించుట కుదర 
నందున భిన్నపురుషులచే ననుష్టింపదగినవని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పినట్లంగీకరించుచో తృతీయాధ్యాయము 


తృతీయాధ్యాయము 161 


నందు పార్భుడు “జ్యాయసీ చేత్‌” అను శ్లోకముచే జేసిన ప్రశ్న ఉపపన్న మగును. 

అట్లుగాక శ్రీకృష్ణుడు ద్వితీయాధ్యాయమునందు జ్ఞానకర్మస ముచ్చయమును 
చెప్పియున్నను, పార్గుడు దానిని (గ్రహించలేక నవివేకమువలన జ్ఞానయోగమునందు కొందర 
కధికారమనియు, తనకుమాత్రము కర్మయందధికారమనియే శ్రీకృష్ణుడు చెప్పి యుండెననియు 
గ్రహించి యిట్లు ప్రశ్నించెనని యనుకున్నను, భగవన్తుడు తన జవాబునం దయినను నిజమును 
విప్పిచెప్పక నేను సాజ్ఞ్యులకు జ్ఞానయోగమును, యోగులకు కర్మయోగమును చెప్పియుంటి 
ననుట ఉచితముగాదు. 


ఇక భగవన్తుడుగూడ దాను మొదటచెప్పిన జ్ఞానకర్మసముచ్చయమును అజ్ఞానముచే 
మరచి భిన్నపురుషానుష్టేయమగు నిష్టాద్వయమును చెప్పియుంటినని సమాధానమును 
జెప్పెననిన, సర్వజ్ఞుడును భ్రమప్రమాదాది దోషరహితుడును అగు శ్రీకృష్ణునియందు అజ్ఞానమును 
కల్పించుట యెంత అందముగా నుండును? 

కావున భగవన్తుడగు శ్రీకృష్ణునియొక్క జవాబువలన, జ్ఞానకర్మనిష్టలు భిన్న 
పురుషానుష్టేయములని దేలుటచే జ్ఞానకర్మలకు సముచ్చయము కుదరనేరదు. కేవల 
జ్ఞానమువలన మోక్షమనియే గీతయందలి నిశ్చితార్థము. 


మరియును అట్లుగాక సముచ్చయమే భగవన్తున కభిమతమయి పార్గున కట్టే 
చెప్పియున్నచో “తదేకం వద నిశ్చిత్య యేన శ్రేయోల_హమాప్ప్నుయామ్‌” అని తృతీయాధ్యాయము 
నందలి రెండవశ్లోకముచే జ్ఞానకర్మలరెంటిలో నాకు శ్రేయస్మరమగు నొకదానిని నిర్ణయించి 
చెప్పుమని యర్జునుడడుగుటయే పొసగదు. శ్రీకృష్ణుడయినను “నేను నీకు సముచ్చయమును 
చెప్పియుంటిని. నీవు తెలియక (భ్రాంతి చెందుచుంటివి. జ్ఞానకర్మల రెంటిలో నొకదానివలన 
శ్రేయః ప్రాప్తికలుగ నేరదు. కావున జ్ఞానకర్మల రెంటిని నీవనుష్టింపుము” అనియే చతుర్థాధ్యాయము 
నందు చెప్పియుండవలయును. అట్లుచెప్పక “కురు కర్మైవ తస్మాత్త్వ్వమ్‌” నీవు “కర్మనే 
యాచరింపుము” అని చెప్పెను. గనుక జ్ఞానకర్మ సముచ్చయము గీతాశాస్త్ర ప్రతిపాద్య మెంత 
మాత్రము గాదు. 

దీనిచే ఆత్మతత్వజ్ఞానపూర్వకముగా, కర్మ నాచరింపవలయునను రామానుజ మతము 
నిరాకరింపబడిన దగుచున్నది. ఆత్మయాథాత్యజ్ఞానము సాజ్ధ్యవిషయము, కర్మయోగి విషయము 
కరృత్వాద్యభిమానపూర్వకము కర్మ. తదభిమానత్యాగము వలన కలుగునది జ్ఞానము. కనుక 
నీరెంటికి సామానాధికరణ్యము అసంభవము. 

శ్లో॥ జ్యాయసీ చేత్మర్మణస్తే మతా బుద్ధిరనార్దన! | 

తత్మిం కర్మణి ఘోరే మాం నియోజయసి కేశవ! ॥ 1 
అ॥ (జనం = అర్హతి = గచ్చతి) అన్తర్యామిరూపముతో మానవలోకమును 
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పొందువాడుగాన, జనార్దను డనబడుచున్నాడు. (అనగా సర్వాన్తర్యామి యని యర్థము) లేక 
గత్యర్థకధాతువులన్నియు జ్ఞానార్థకము లను నియమముండుటచే జనార్దన శబ్దమునకు సర్వజ్ఞుడని 
గూడను అర్థమును చెప్పవచ్చును. లేక (జనైరర్ద్యతే) పురుషార్థసిద్ధికొరకు జనులచే యాచింప 
బడువాడు కావున జనార్దను డనబడును. 

కావున సర్వజ్ఞుడవు, సర్వాన్తర్యామియు, సర్వప్రార్థనీయుడవు నగు నీకు నేది యిష్టమో 
అదియే సర్వసమ్మతమగుననియు, సకలపురుషార్థములనిచ్చు నీ వెద్దానిని యాజ్ఞాపింతువో, 
అదియే సర్వుల కనుష్టేయమనియు సూచింపబడుచున్నది. 

జ్ఞానకర్మల రెంటిని కలిపి యనుష్టింపుమని కృష్ణుని యభిప్రాయమయినచో పార్టుడు 
తనప్రశ్నయందు జ్ఞానకర్మల రెంటిలో నొకటి శ్రేయస్సాధనమని గాని, కర్మకంటె జ్ఞానము 
గొప్పదనిగాని వేరుగా నిర్వచించుట యుక్తముగాదు. “తదేకం వద నిశ్చిత్య యేన శ్రేయో౭_ 
హమాప్నయాం” అని ఇచట అర్జునుడు జ్ఞానకర్మల రెంటిలో నొకటి శ్రేయస్సాధనమనియు 
“జ్యాయసీ చేత్మర్మణస్తే మతా బుద్ధిర్ణనార్దన” ఇచ్చోట కర్మకంటె జ్ఞానము గొప్పదనియు 
నిర్వచించియున్నాడు. 

సముచ్చయము సంప్రతిపన్నమయినను బుద్ది కర్మకంటె వేరయినదిగాని, గొప్పదిగాని 
యగుగాక, తప్పేమి? అని యనరాదు. 


ఒకే వస్తువు తనకంటె తాను ఫలరూపమున అతిరిక్తము గానేరదు. కర్మ జ్ఞాన 
సముచ్చయము, కర్మజ్ఞానోభయరూపము. ఒకే సముదాయరూపములగుట వలన రెండును 
ఏకరూపమేయగును. కావున ఏకరూపములగు జ్ఞానకర్శలకు భేదము గాని, హెచ్చుతగ్గులు 
గాని యుండనేరవు. 

తన, చేతులు, కాళ్లు మొదలగు అవయవసముదాయరూపమగు శరీరము నందు 
చేతులు, కాళ్లు మొదలగు వాటికంటె శిరస్సు ప్రధానమని యెట్లు చెప్పబడుచున్నదో, అట్లే 
కర్మజ్ఞానములయొక్క రెంటి స్వరూపమగు సముచ్చయమునందు కర్మకంటె జ్ఞానము 
శ్రేయస్మరమని యనుగాక, అని యనదగదు. శరీరము శిరః పాణ్యాదులకంటె వేరుగాదు. 
కర్మజ్ఞాన సముచ్చయము కర్మజ్ఞానముల రెంటికంటె వేరుగాదు. అవయవాతిరిక్తమగు అవయవి 
సంభవింపనేరదు. 


శిరఃపాణ్యాదులకంటె వేరగు శరీర మను అవయవి మరియొకటి లేదు. అట్లు 
అవయవాతిరిక్తమగు నవయవి యుండుచో శిరఃపాదాద్యవయవములలో నొకదాని కంటె 
మరియొక దానికి యుత్మర్షగాని, అపకర్షగాని జెప్పవచ్చు. అట్లే జ్ఞానకర్మల కంటె వేరుగా 
జ్ఞానకర్మసముచ్చయమను నవయవి లేదు. అందువలన నా సముచ్చయము యొక్క 
అవయవములగు జ్ఞానకర్శలలో నొకదానికి గొప్పతనముగాని, మరియొక దానికి కొద్దితనము 
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గాని జెప్పవీలులేదు. కావున శిర - ఆద్యవయవములకే శరీరము పేరు. అట్లే జ్ఞానకర్మల 
రెంటికే సముచ్చయమనిపేరు. కావున శిరస్సు శరీరమే యనిపించుకొనును, పాదము శరీరమే 
యనిపించుకొనును; అట్లే కర్మయు సముచ్చయమే యగును, జ్ఞానమున్ను సముచ్చయమే యగును. 
ఇట్టితరి కర్మకంటె జ్ఞానము గొప్పదనినచో సముచ్చయముకంటె సముచ్చయము గొప్పదనిన 
ట్లగును. అయ్యది అయుక్తముగనుకనే “నహి తదేవ తస్మాత్‌ ఫలతో౭_తిరిక్తం స్యాత్‌” అని 
భాష్యకారులు చెప్పియున్నారు. 

ఓయి! ఇట్లెనచో “శరీర మంతటికి శిరస్సు ప్రధాన” మను లోకోక్తి యెట్లు పొసగు 
నన్నచో? వినుము. అజ్ఞానమే యందుకు కారణము. లోకులు తెలియకనే శరీరమంతటికి తల 
ప్రధానమని యనుచున్నారు. అవయవములకంటె నవయవి వేరని కల్పించుట అవివేకమువలననే 
జరుగుచున్నది. అవయవములకంటె వేరుగా నవయవి లేదను సిద్ధానమును అవలంబించినచో; 
అవయవములు ఏకరూపములు కానందువలన వేర్వేరు అవయవములగు శిరఃపాదములకు 
ఉత్మర్నాపకర్షలు సంభవించును. అట్లే ప్రకృతమునందు జ్ఞానకర్మసముచ్చయము నంగీకరింపనిచో 
వేర్వేరగు జ్ఞానకర్మలకు ఉత్మర్నాపకర్షలు లెస్సగా కుదురును. కనుక దీనివల్ల జ్ఞానకర్మ 
సముచ్చయమను పదార్థమే నిరూపింపనలవికాదని తేటతెల్లమగుచున్నది. జ్ఞానకర్మలకు 
సముచ్చయము కుదరదు గనుకనే 

ఓయి కృష్ణా! భగవన్తుడవగు నీవు కర్మకంటె బుద్ది శ్రేయస్మరమయినదని చెప్పి 
నన్నుమాత్రము శ్రేయోదాయకముగాని కర్మను చేయమని (ప్రతిపాదించుచుంటివి? ఏమి 
కారణము? అని భగవన్తుని నిందించుచున్నవాడువలె నర్జునుడు చెప్పుచున్నాడు. “తత్మిం కర్మణి 
ఘోరే మాం నియోజయసి కేశవ” ఓయి కేశవ! హింసారూపమగు నీ ఘోరయుద్ధ కర్మమునందు 
నన్నేల నియమించుచుంటివి? అని. 

ఇచట కేశవ శబ్దమువలన కృష్ణపరమాత్మ బ్రహ్మరుద్రులకు గారణమని గ్రహింప 
వలయును. ఇందుకు ప్రమాణము శ్లో! క ఇతి బ్రహ్మణో నామ ఈశో9 హం సర్వదేహినాం, 
ఆవాం తవాజ్లే సమ్ఫూతౌ తస్మాత్మేశవనామ తే॥ అని దీనియర్థము. కకారమనకు బ్రహ్మ అర్థము. 
సర్వప్రాణులకు నియన్తనగు నేను ఈశశబ్దవాచ్యుడను బ్రహ్మరుద్రులమగు మేమిద్దరము నీ 
అవయవమువలన బుట్టితిమి గాన నీకు “కేశవ” అను పేరు కలిగెను. అని- 


దీనివలన సర్వజగత్మర్తవును, సర్వేశ్వరుడవు నగు నీకు నన్ను కర్మలయందు 
నియమించుట తగదని తోచుచున్నది. 

(లేక) బ్రహ్మరుద్రుల కధిపతివగు నీవు ఏదియో యొక నిమిత్తముచే నన్ను కర్మల 
యందు నియమించుచుంటివి కాని, వ్యర్థముగా నియమింపవు. కోపముచేతను నియమింపవు. 
కాని నేనుమాత్రము ఆ కారణమును తెలుసుకొనలేకున్నాను. నాకే గాదు బ్రహ్మరుద్రులకుగూడ 
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నయ్యది తెలియ శక్యముకాదు. గనుకనే నేను నిన్నడుగుచుంటిని. ఏ కారణమున నన్ను 
కర్మయందు నియమించుచుంటివి? అని ఈ యభిప్రాయమును మదియం దిడుకొనియే 
భాష్యకారులు తమ భాష్యమునందు “ఉపాలంభమివ కుర్వన్‌” అని “ఇవ” కారమును 
ప్రయోగించిరి. దీనివలన అర్జునుడు నిజముగా నిందింపలేదని యర్థ మగుచున్నది. 

ఈ గ్రన్గసందర్భముచే (శౌతస్మార్తకర్మసముచ్చితజ్ఞానమువలన గృహస్టునకు ముక్తి 
యనియు, స్మార్తకర్మసముచ్చిత జ్ఞానమువలన సంన్యాసులకు ముక్తియనియు, ఇంతకుమున్ను 
వృత్తికారులు చేసిన పూర్వపక్షమున్ను దానియందు ప్రసంగవశమున వచ్చిన అవాన్తర 
విషయములున్ను ఖణ్బితము లగుచున్నవి. 

మరల భాష్యకారులు వృత్తికారుల పూర్వపక్షమునం దొకానొక భాగమున బయల్పరచి 
ఖండించుచున్నారు. “అథ స్మార్తేనైవ కర్మణా” ఇత్యాది గ్రంథముచే ఇచట ఘోరకర్మ యనగా 
యుద్ధము. అయ్యది స్మ ఎ్రతివిహితమగుటచే స్మార్తకర్మ యనిపించుకొనును. జ్ఞానమార్గము 
నుపదేశించు ప్రకరణమున భగవన్తుడు అర్జునుని యుద్దమును జేయుమని చెప్పియుండెను. 
కావున స్మార్తకర్మసముచ్చితమగు జ్ఞానమును నీవనుష్టింపుమని భగవస్తుడు చెప్పియుండగా 
“నన్ను ఘోరకర్మయందేల నియమించుచుంటివి?” అని యర్హునుడు శ్రీకృష్ణుని యేల యడుగును? 
“జ్యాయసీచేత్మర్మణ స్తే మతా బుద్ధిర్దనార్దన” అని కర్మద్వారా జ్ఞానము శ్రేష్టమని యెట్లు చెప్పును? 
“తదేకం వద నిశ్చిత్య యేన శ్రేయో౭_ హమాప్నుయామ్‌” అని మాత్రము యెట్లడుగును? 

ఇక నర్జునుడు శ్రీకృష్ణుడు చెప్పిన విషయమును నిర్ణయించుకొనజాలక యిట్లడిగె 
నని యనుకొన్నను భగవన్తుడయినను “నేను నీకు స్మార్తకర్శజ్ఞానసముచ్చయమును చెప్పియుంటిని, 
నీవు తెలిసికొనలేకపోతివి” అని చెప్పవలెను. అట్లు చెప్పియుండలేదు. పైగా “లోకే౭_స్మిన్‌ ద్వివిధా 
నిష్టా” అని కర్మజ్ఞానములు రెండు భిన్నపురుషానుష్టేయము లని చెప్పియుండెను. 

కావున కేవల జ్ఞానమువలన మోక్షమనియే గీతాశాస్త్రమునందును ఉపనిషత్తుల 


యందును నిర్ణయింపబడిన దని స్పష్టమగుచున్నది. 1 
శో॥ వ్యామిశ్రేణేవ వాక్యేన బుద్ధిం మోహయసీవ మే । 
తదేకం వద నిశ్చిత్య యేన శ్రేయో౭_ హమాప్నుయామ్‌ ॥ 2 


అ॥ ఇవ శబ్దమువలన భగవద్వాక్యము నిజముగా సంకీర్ణమైనది గాదని తెలియు 
చున్నది. భగవన్తుడు స్పష్టముగా విషయము నుపదేశించువాడయినను బుద్ధిమాంద్యముగల 
నాకుమాత్రము భగవద్వాక్యము సంకీర్ణముగా దోచుచున్నదని యర్థము. కర్శజ్ఞానములయొక్క 
పరస్పర భేదము గోచరించుట లేదని పరమార్థము. కనుక నాబుద్ధిని వ్యామోహపరచువానివలె 
నుంటిని. ఇచటగూడ ఇవ శబ్దమువలన భగవన్తుడు నిజముగ వ్యామోహపరచువాడు గాడని 
తేలుచున్నది. కావున వ్యవహారభూమియందు భిన్నకర్భకములగు జ్ఞానకర్మలు రెండును 
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ఏకపురుషానుష్టేయములు కావని నీ కభిప్రాయమైనచో, నారెంటిలో కర్మమార్గముగాని, 
జ్ఞానమార్గముగాని యేదియో నొకటియే తగినదని నా బుద్ధిశక్తి కనుకూలముగా నిశ్చయించి 
నా కుపదేశింపుము. అద్దాని ననుష్టించి నేను శ్రేయస్సును పొందుదును. 


అ॥ మరల సముచ్చయవాదమును నిరాకరింపుచున్నారు. జ్ఞానముతో కూడిన 
కర్మమార్గమును నీ వనుష్టింపుమని కృష్ణుడు అర్జునున కుపదేశించి యున్నచో అర్జునుడు 
జ్ఞానకర్మల రెంటిలో నొకదానిని నాకు జెప్పుమని యెట్లడుగును? (అడుగుట యెట్లు పొసగును?) 


ఓయి! భగవన్తుడు సముచ్చయమునే యుపదేశించియున్నాడు. కాని అయ్యది 
వివేకముగల పురుషశ్రేష్ణునిచే ననుష్టిపదగినది. అర్జునునకు అందు ప్రవేశింప శక్తి లేదు. 
అందువలన భగవన్తుడగు శ్రీకృష్ణుడు జ్ఞానకర్మల రెంటిలో నొకదానినే యర్జునున కుపదేశించెనని 
యన్నచో నదియును పొసగనేరదు. ఏలయన, ఇంతకుముం దెచటను కృష్ణుడు జ్ఞానకర్మల 
రెంటిలో 'నొకదానినే నేను నీకు జెప్పెదను, రెంటిని నీకు జెప్పను” అని యనలేదు. 
కృష్ణుడట్లనియున్నచో సముచ్చయానుష్టానము తనకు సంభవింపదని యెంచి యర్షునుడు 
యొకదానినే నాకు జెప్పుమని యడిగెనని యనవచ్చును. మరియు “జ్ఞానయోగేన సాజ్ఞ్యానాం 
కర్మయోగేన యోగినామ్‌” అను శ్లోకముచే భగవన్తుడు నిష్టాద్వయమునే జెప్పెను. వివేకముగల 
పురుషధౌరేయునిచే ననుష్టింపదగిన సముచ్చయరూపమగు నిష్టను చెప్పియుండలేదు. కావున 
నిచట సముచ్చయవాదమున కెంతమాత్రము అవకాశము లేదు. 

ఓయి! “కర్మణ్యేవాధికారస్తే” అను శ్లోకముచే భగవన్తుడు అర్జునునికొరకు కర్మమార్గమే 
శ్రేయస్మరమని నిర్ణయించి చెప్పియుండ, మరల యర్షును డడుగు టెట్లు పొసగును? నిజమే 
కనుకనే “తత్మిం కర్మణి ఘోరే మాం నియోజసి అని యర్ష్జునుడు భగవన్తుని నిందించెను. 
కాన భగవన్తుడు ద్వితీయాధ్యాయమునందు సామాన్యరూపముగ కర్మయోగమును, విస్తారముగ 
జ్ఞానయోగమును ప్రతిపాదించి యుండెను. అర్జునుడు మాత్రము బంధుప్రేమవలన భీతిజెంది 
యుద్ధకర్మనుండి మరలినవాడగుచు జ్ఞానయోగము నవలంబించి, భిక్షాటనమే తనకు 
శ్రేయస్మరమను నిశ్చయముతో నున్నటుల “గురూనహత్వా హి మహానుభావాన్‌ శ్రేయో భోక్తుం 
భైక్షమపీహ లోకే” అను శ్లోకముచే సూచితమగుచున్నది. గనుక సంన్యాసాశ్రమమును 
(ప్రేమించియుండి సంన్యాసమే సాక్షాన్మోక్ష సాధనమని భగవదుపదేశముచే నిశ్చయించుకొనియున్న 
నర్జునునకు “కర్మణ్యేవాధికారస్తే” (నీకు కర్మయందే యధికారము) అని యుపదేశించినంత 
మాత్రమున కర్మలయందు ప్రవర్తించుటకు గాని, సంన్యాసమునుండి నివర్తించుటకుగాని కోరిక 
బుట్టలేదు. అందువలన “తదేకం వద నిశ్చిత్య” (ఆ రెంటిలో నొకదానిని నిశ్చయించి చెప్పుమని) 
యడిగెను. 


ఇదియునుగాక అర్జునునకు కర్మమార్గమే శ్రేయస్మరమని కృష్ణుడు చెప్పగలడని 
యింతకుముందే యర్షునునకు తెలుసును. అయినను నే నెందువలన జ్ఞానయోగమునందు 
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నియోగింపబడలేదు? ఎందువలన కర్మయోగమునందు నియోగింపబడితిని? సాక్షాచ్చేయ 
స్సాధనమగు జ్ఞానయోగముండ కర్మయోగమేల శాస్త్రముచే జెప్పబదినది?” ఇత్యాది సందేహము 
లను దీర్చుకొనగోరి కర్మయోగముయొక్క మాహాత్యమును వినుటకు అర్జును డిట్టడిగెను. 

లేక “కర్మణ్యేవాధికార స్తే” అను దానిచే అర్జునునకు కర్మ యుపదేశింపబడినది. 
“బుద్దా శరణమన్విచ్చ” అనుదానిచే ద్వితీయాధ్యాయమునందు జ్ఞానముపదేశింపబడినది. 
అందువలన నర్గునుడు ఆ రెంటిలో నొకదానిని జెప్పుమని యడిగెను. 


ఇక నిందలి నిజమేమన కృష్ణుడు విషయమును సుస్పష్టముగానే చెప్పెను. మొదట 
కర్మయోగము ననుష్టించి చిత్తశుద్ధికలిగినపిదప జ్ఞానయోగ మనుష్టింపు మని చెప్పినట్లు “శ్రుతి 
విప్రతిపన్నా తే యదా స్థాస్యతి నిశ్చలా సమాధావచలా బుద్ధిస్తదా యోగమవాప్స్యసి” అను 
దానివలననే స్పష్టపడుచున్నది. కాని యర్జునుడద్దానిని గ్రహింపక నిట్లడిగెనని తెలియవలెను. 

ఇచట రామానుజులు ఆత్మసాక్షాత్మారమునొందుటకు నిగన్టియవ్యాపారోపరతి 
రూపమగు జ్ఞాననిష్టసాధనమనియు నిట్టి జ్ఞాననిష్టను పొందుటకు తద్విరుద్ధమగు కర్మయోగము 
సాధనమనియును గృష్టు డుపదేశించెననియు, నియ్యది వ్యామిశ్రమగు వాక్యమనియు గనుకనే 
అర్జునుడు అవిరుద్ధమగు వాక్యమును నా కుపదేశింపు మని యడిగెననియును వ్రాసిరి. 


ఇయ్యది అసమంజసము. జ్ఞానయోగము కర్మయోగమువలన గలుగునని చెప్పుటలో 
వాక్యవిరోధ మేమియులేదు. ఒకవేళ కృష్ణుడు కర్మయోగమే జ్ఞానయోగమని చెప్పియున్నచో 
అప్పుడు ఇన్టియవ్యాపారరూపమగునది కర్మయోగమున్ను తదుపరతిరూప మగునది జ్ఞాన 
యోగమున్ను కాన నీ రెంటికి విరోధమున్నందున కృష్ణుని వాక్యమునందు విరోధముండెడిది. 


ఇన్టియవ్యాపారోపరమరూపమగు జ్ఞానమును ఇన్టియవ్యాపారరూపమగు కర్మచే 
సాధించుటయే విరుద్ధమని యనదగదు. “తదుదితస్స హి యో యదనన్తరః” (ఏది దేని తరువాత 
కలిగినదో యది దానివలన బుట్టినది) అను న్యాయముచే (ఇన్టియవ్యాపారోపరతి రూపమగు) 
ఏ యింద్రియము పనిచేయనట్టి దశయగు నిద్ర సర్వేన్దియములు పనిచేయునట్టి దశయగు 
జాగ్రదవస్థానంతరము కలుగుట చేతను మనస్సునకు నెవ్విధమగు వృత్తులు లేకుండుటయును 
ఇన్టియనిగ్రహము మనోవృత్తిచే సాధింపబడుచుండుటవలనను పూర్వోక్తమగు విరోధము 
పొసగదు. 

అట్లే “వ్యామిశ” మను పదమునకు “విరుద్ధ” మని వ్యాఖ్యాన మొనర్జుటయు “ఏక” 
మను పదమునకు “అవిరుద్ధ” మని వ్యాఖ్యాన మొనర్చుటయు యుక్తముగాదు. ఆ రెండు 
పదములవలన నా యర్థము లభింపనేరదు. 


మరియు కర్మయోగమువలన కలుగు బుద్ధి (జ్ఞానయోగము) గొప్పదని నీ యభిప్రాయ 
మయినచో నన్నుకర్మలయం దేల నియోగించుచుంటివని నిందించుటగూడ అర్జ్హునునకుచితము గాదు. 
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కర్మయోగమందు నియోగించబడిన అర్జునుడు కర్మయోగమును సాధించినచో, 
నందువలన కలుగు జ్ఞానము శుభముగా లభించుచుండ నిందు నిందింప బనిలేదు. 


మరియు ప్రకృతములగు బుద్ది కర్మల రెంటిని యనువదించి అం దొకదానిని 
జెప్పుమని యడుగ “నా రెంటిలో నొకదానిని” యని సులభముగ స్వరసముగ నర్ధమగును. 
(వద) చెప్పుమని యనినంతమాత్రముననే యర్జ్హునుని యభిప్రాయము నెరవేరుచుండ (వాక్యం 
వద) “వాక్యమును చెప్పుము” అని రామానుజులు వ్యాఖ్యాన మొనర్చుట పునరుక్తమగును. 

మరియ (యేన వాక్యేన అహమనుష్టేయ రూపం నిశ్చిత్య శ్రేయః ప్రాష్నయామ్‌”) 
అని రామానుజులు వ్రాసిరి. ఇందు “నిశ్చిత్య” అను పదమునకు ఉత్తర వాక్యముతో సంబంధము 
అనుచితము. భగవన్తుడగు శ్రీకృష్ణుడు చెప్పిన యర్థము నందు అర్జునుని నిశ్చయముతో బనిలేదు. 
భగవన్తు డెట్లుచెప్పెనో అట్లే యాచరింప వలయును. (నిశ్చిత్య వద) నిశ్చయించి చెప్పుమని 
యన్వయించినచో భగవన్తునియొక్క సర్వజ్ఞత్వము చెడునని యనరాదు. ‘నాకు వాక్యార్థ మెట్లు 
నిర్ణీతమగునో అట్లు చెప్పుము” అని యర్షునుని యాశయ మగుటచే నందు భగవన్తునియొక్క 
సర్వజ్ఞత్వమునకు భంగము వాటిల్లదు. 

మరియు రామానుజుల వ్యాఖ్యానమునందు మూలశ్లోకమునందలి “యేన” అను 
పదమునకు “ఏవాక్యముచే” అని యభిప్రాయ పడినట్లు అర్థమగుచున్నది. అది యుచితము 
గాదు. శ్రేయఃప్రాప్తికి యెయ్యది సాధనమో దానినే యర్షునుడు తెలిసికొన గోరినాడు. కేవల 
వాక్యము వలన శ్రేయఃప్రాప్తికలుగదు. అందువలన వాక్యము శ్రేయస్సునకు సాధనము గానేరదు. 
“నీవు కర్మయే చేయుము” అనువాక్యమే నిశ్చయరూపమగుటచే “వాక్యముచే నిశ్చయించి” 
యని చెప్పుటయు యుచితము కాదు. కావున రామానుజ భాష్యము పొసగనేరదు. 2 
శ్రీభగవాన్‌ : 

శ్లో॥ లోకే _స్మిన్‌ ద్వివిధా నిష్టా పురా ప్రోక్తా మయానఘ! । 

జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌ ॥ 8 

అ॥ పూర్వశ్లోకమున పార్టు డడిగిన ప్రశ్న కనుకూలముగానే శ్రీకృష్ణుడు బదులు 
చెప్పుచున్నాడు. వృత్తికారాదులు సూచించినట్లు వ్యతిరేకసమాధానమునకు గడంగలేదు. 
లోకమున శాస్తార్ధనువ్ధానమునకు బ్రహ్మ క్షత్రియ వైశ్యులు మువ్వురే యధికారులు. శూద్రుల 
కట్టి యధికారము లేదు. ఇచట యోగమనగా పురుషార్థప్రాప్తికి సాధనమగు నుపాయము. 
అయ్యది జ్ఞానమనియు, కర్మయనియు రెండు తెజంగులు. అందు ఇయ్యది యాత్మపదార్థము, 
ఇయ్యది యనాత్మపదార్థ మను వివేకము జ్ఞానము. దీనినే సాంఖ్యమందురు. వేదాన్తశాస్త్ర 
శ్రవణాదులగాని యిట్టి జ్ఞాన మలవడదు. కావున నోయి యర్షునా? బ్రహ్మచర్యమునుండియే 
సంన్యసించి వేదాన్తశాస్త్రశవణాదులచే నాత్మతత్వనిశ్చయమునొందిన పరమహంసలకు పురుషార్థ 
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ప్రాప్యుపాయము జ్ఞానయోగమనియు, కర్మాధికారులగు నితరుల కయ్యది కర్మయోగ మనియు 
నేను వెనుక జెప్పియుంటిని - అని. 


ఇచట ఒకే పురుషుడు ఒకే పురుషార్థముకొరకు జ్ఞాన కర్మల రెంటిని కలిపి 
యనుష్టించుట భగవన్తుని కిష్టమైనచో గీతలయం దట్లే నిరూపింపదలచినచో, వేదముల యందట్లు 
చెప్పియున్నచో విశిష్టగుణములు గలిగియుండి ప్రపన్నుడగు పార్గునకు జ్ఞానకర్మలు భిన్నపురుష 
కర్భకము లని భగవన్తుడు చెప్పడు. 'నా ప్రియశిష్యుడగు అర్జునుడు జ్ఞానకర్మసముచ్చయమును 
అనుష్టించి ముక్తినొందుగాక, ఇతరులు మాత్రము యీ రెంటిలో నేదియో యొకదాని ననుషించి 
ముక్తిని బొందకుండుగాకి అని తలచి భగవంతుడు కపటముగా నిట్లు చెప్పెనన్నచో నపుడు 
భగవన్తుడగు శ్రీకృష్ణుడుగూడ ప్రాకృతజీవునివలె గొందరియెడల ననురాగముకలవాడును 
మరికొందరియెడల ద్వేషముకలవాడును కావలసివచ్చును. అట్టివాని మాటలు పాటింప దగవు. 
సర్వసముడును, పాపరహితుడు నగు భగవంతునియందు రాగద్వేషాదు లుండ రాదు. కావున 
జ్ఞానకర్మలకు సముచ్చయము ఘటింపదు. కర్మయోగముకంటె జ్ఞానయోగమునకు గొప్పదనము 
సిద్ధాంతము. కర్ములగు గృహస్థులకు జ్ఞానయోగ మునం దధికారము లేదు. దీని ననుష్టింపుటకు 
సంన్యాసులే యర్హులు. ఇయ్యది భగవన్తునకు పరమసమ్మతమగు సిద్ధాంతము. 

అవ॥ ప్రియభక్తుడనగు నన్ను భగవన్తుడు బంధహేతువగు కర్మమార్గమున నియమించు 
చున్నాడని దుఃఖింపుచు కర్మమార్గమునకు విముఖుడుగానున్న పార్గుని కర్మమార్గమున నియోగింప 
దలచి శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు. 

(లేక) పరస్పరవిరుద్ధములగు జ్ఞానకర్మనిష్టలు ఒకే యజమానిచే ఒకేమారు అనుష్టింప 
నలవికానందున నయ్యవి స్వతంత్రపురుషార్థము లను శంక రాగా భగవంతుడు కర్మనిష్ట 
చిత్తశుద్ధిద్వారా జ్ఞాననిష్టాప్రాప్తికి హేతువుకాని స్వతన్తముగా పురుషార్ధ హేతువు కాదని 
చెప్పుచున్నాడు. 8 

శః న కర్మణామనారంభాన్నైష్మర్యం పురుషో9_శృుతే 

న చ సంన్యసనాదేవ సిద్ధిం సమధిగచ్చతి ॥ 4 

అ॥ ఈ జన్మమునగాని, జన్మాంతరమునందుగాని, యనుష్టించిన యజ్ఞాది కర్మలు 
వెనుకటి పాపములను పారదోలి చిత్తశుద్ధిని కలుగజేసి జ్ఞానమును బుట్టించుచున్నవి. 
అతిస్వచ్చమగు నద్దమునందు దన ప్రతిబింబమును తాను జూచినట్లు పాపరహితమగు 
నన్తఃికరణమునందు మానవుడాత్మను సాక్షాత్మరింపజేసికొనును. ఈ జన్మయందుగాని, 
జన్మాంతరమునందుగాని చేసిన నిష్మామకర్మలు దురితక్షయ మొనర్చును. దురితక్షయమున 
చిత్తశుద్ది యేర్చడును. దానివలన జ్ఞానము కలుగును. జ్ఞానమువలన జ్ఞాననిష్ట సిద్ధించును. 
ఇయ్యది క్రమము. శుకవామదేవాదులయందు యిప్పటి కర్మయోగము కనుపించకున్నను 
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క్రమముగా జ్ఞాన ప్రాప్తికి హేతువగు జన్మాన్తరీయకర్మానుష్టానమున్నటుల నూహింపవలయును. 
ఐహికసంపదవలన మానవులయందు జన్మాన్తరీయశివపూజ నూహించుట ఐహికమగు 
క్షయరోగాదులవలన జన్మాన్తరీయములగు బ్రహ్మహత్యాది పాతకముల నూహించుట 
లోకానుభవసిద్ధము. కారణములేనిదే కార్యము పుట్టనేరదు. కావున మానవులు కర్మల 
ననుష్టింపనంత మాత్రమున కర్మరాహిత్యమును, అనగా ఆత్మస్వరూపముతో నుండుటను 
పొందనేరరు. జ్ఞానముచేతనే జ్ఞాననిష్టను బొందుదురు. జ్ఞానమనగా ఆత్మానాత్మవివేకము. 
జ్ఞాననిష్టయనగా ఆత్మతత్త్వసాక్షాత్మారము. ఇట్టి జ్ఞాననిష్ట కర్మానుష్టానముననే క్రమముగా బుట్టునని 
తెలియవలయును. నైష్కర్యలక్షణమగు జ్ఞానయోగమునకు కర్మయోగ ముపాయము. 
ఉపాయమాచరింపనిదే యుపేయము సిద్ధింపదు. ఆత్మజ్ఞానమునకు కర్మలు సాధనమని “తమేతం 
వేదానువచనేన” అను శ్రుతియందు ప్రతిపాదింపబడినది. గీతలయందుగూడ భగవంతుడు 
కర్మానుష్టానము లేక సంన్యాస మలవడనేరదని ముందు చెప్పబోవుచున్నాడు. యోగులు చిత్తశు 
ద్ధి కొరకు కర్మలను చేయుచున్నారనియు, యజ్ఞము, దానము, తపస్సు మున్నగునవి మానవులకు 
పవిత్రకరము లనియును శ్రీకృష్ణుడు చెప్పబోవుచున్నాడు. 

ఓయి! “భూతాభయప్రదానస్య కలాం నార్హంతి షోడశీం” అను శాస్త్రమును బట్టి 
కర్మసంన్యాసమువలనగూడ నైష్యర్యము కనుపించుచున్నది. లోకానుభవమునగూడ, కర్మల 
నాచరింపనందుననే కర్మరాహిత్య మేర్చడుచున్నది. ఇట్టితరి నైష్మర్యమునుగోరువాడు కర్మల 
నారంభించుట, దారి(ద్యమును గోరువాడు వ్యవసాయాదుల జేయుటవలె పరిహాసాస్పదముకదా 
యని యనరాదు. జ్ఞానరహితముగా కర్మలను విడచినంత మాత్రమున నైష్మర్యలక్షణమగు 
జ్ఞాననిష్ట ప్రాప్తించదు. జ్ఞానసహితమగు కర్మసంన్యాసమువలననే మానవుడు నైష్మర్యమును 
బొందును. అట్టి జ్ఞానము చిత్తశుద్ధిద్వారా కర్మయోగసాధ్యము. కావున కర్మానుష్టానమువలననే 
చిత్తశుద్ధిద్వారా జ్ఞానసహితమగు కర్మసంన్యాసమును చేసినవానికి నైష్మర్యము ప్రాప్తించును. 

ఇచట రామానుజులు “అనారంభాత్‌” అను పదమునకు (అనుపక్రమాత్‌) మొదలు 
పెట్టనందువలన అనియు, “సంన్యసనాత్‌” అను పదమునకు మొదలిడిన దానిని మధ్య 
విడచినందువలన అనియు అర్థమును రచించిరి. అయ్యది పొసగదు. ఏలయన పూర్వార్థ్ణమున 
కర్మల నాచరింపకున్నందున నైష్కర్యము సిద్ధింపదని చెప్పుటవలననే మొదలిడిన కర్మలను 
విదచినందున మానవుడు ఫలసిద్ధిని బొందనేరడని తేలుచుండ, నుత్తరార్థమున మరల 
యావిషయమును జెప్పుట వ్యర్థమగును. సమాప్తిచెందని కర్మము ఫలము నిచ్చునని యెవ్వడు 
తలంచడు. సమాష్తిచెందని వ్యవసాయమువలన సస్యసంపద కలుగుటలేదు. మరియు 
రామానుజమతమున “సంన్యసనాదేవ” అను ఏవకారము వ్యర్థమగును. కావున రామానుజుల 
యర్థము యుక్తముకాదు. 4 
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శ్లో న హి కశ్చిత్‌ క్షణమపి జాతు తిష్టత్యకర్మకృత్‌ । 
కార్యతే హ్యవశః కర్మ సర్వః ప్రకృతిజైః గుణైః ॥ ర్‌ 

అజ్ఞానియగువా డెవ్వడు యేపనిని చేయక క్షణకాలమయిన నుండనేరడు. అజ్ఞాను 
లందరు ప్రకృతిపరతన్రులగుచు సత్వాదిగుణ(ప్రేరణచే నేదియో నొకపనిని చేయుచునే యుందురు. 
జ్ఞానులు గుణములచే చలింపరు కాన, నిచట సర్వశబ్దమునకు నజ్ఞానులు గ్రహింపదగరు. 
అజ్ఞానిపరముగనే సర్వశబ్దమును సంకోచపరచవలయును. ఇందువలన నజ్ఞునకు కర్మసంన్యాసమే 
పొసగదు. కావున నాతనికి నైష్మర్యము అసంభవమని స్పష్టమగుచున్నది. 

ఓయి! అజ్ఞానికి సంన్యాసమే సిద్ధింపనిచో జ్ఞానరహితమగు కేవల సంన్యాసమువలన 
జ్ఞాననిష్ట సిద్దింపదను వెనుకటి గ్రంథమునుబట్టి జ్ఞానరహిత సంన్యాసమొకటి యున్నటుల 
స్పష్టమగుచున్నది కదా! లోకములో జ్ఞానరహితులగు సంన్యాసు లనేకులు యిప్పటికిని 
కనుపడుచున్నారు కదా! ఇట్టితరి యజ్ఞానికి సంన్యాసము లేదను టెట్లు? అని యనరాదు. 


శిఖాయజ్ఞోపవీతములను, అగ్నిహోత్రాది కర్మలను విడనాడి, కాషాయవస్త్ర్రములను 
ధరించి, జ్ఞానరహితులై తిరుగు సంన్యాసు లనేకులు లోకమున జూడ బడుచున్నారు. కాని 
వారు నిజమయిన సంన్యాసులు కారు. వారు క్షణకాలమయినను యేపనిని చేయక నుందజాలరు. 
ఎప్పుడు నేదియో యొకపనిని చేయుచునే యుందురు. అందువలన వారికి కర్మసంన్యాసము 
దుర్భటము. శిఖా యజ్ఞోపవీతములను విసర్జించినంత మాత్రమున ఫలము లేదు. ఇట్టి 
సంన్యాసము శాస్త్రసిద్ధముకాదు. జ్ఞానపూర్వకసంన్యాసమే శాస్త్రసిద్ధము. శాస్త్రసిద్ధసంన్యాస 
మవలంబించిననే ఫల సిద్ధి కలుగును. 

ఓయి! జ్ఞానరహితసన్యాసి యగ్నిహోత్రాది కర్మల నాచరించుట లేదు. జ్ఞాని యగు 
సంన్యాసికూడ వాటి నాచరింపడు. జ్ఞానియగు సంన్యాసి భిక్షాటనమును చేయుచున్నాడు. 
అజ్ఞానియగు సంన్యాసికూడ భిక్షాటనమునే చేయుచున్నాడు. ఇట్లుండ అజ్ఞానియగు సంన్యాసియే 
క్షణమయినను యేపనిని చేయక నుండనేర డనుటెట్లు? అనినచో నిజమే. జ్యోతిష్టోమాదికర్మ 
సకాములకు స్వర్ణాదిఫలము నిచ్చును. అట్టి జ్యోతిష్టోమాదికర్మయే నిష్మాములకు స్వర్గము 
నీయనేరదు. అట్లే అజ్ఞసంన్యాసులకే భిక్షాటనాదులు కర్మరూపము లగును. విద్వత్సంన్యాసులకు 
కర్భత్వాఖిమానము లేనందున భిక్షాటనాదులు కర్మరూపములు కావు. ఆత్మ నిర్వికారమగు 
సచ్చిదానంద పర(బ్రహ్మస్వరూపమని తెలిసినవాడు తాను భిక్షాటకుడ ననియు కపాలధారి ననియు, 
కాషాయవస్తధారి ననియు, శిఖాయజ్ఞోవవీత శూన్యుడ ననియు ననుకొనడు. కావున 
నిర్వికారాత్మజ్ఞానికి కర్మలయందు కరృత్వాభిమాన ముండదు. అజ్ఞానియగు సంన్యాసికి 
దేహాత్మాభిమానము పోనందున కరృత్వాభఖిమాన ముండును. కావున భాష్యకారులు 
మూలమునందలి “సర్వ” పదమును అజ్ఞానిపరముగా సంకోచపరచుట యుక్తము. 


తృతీయాధ్యాయము (4! 


ఇచట నుత్తరార్థమునందలి సర్వపదము అనేవిధములుగా నన్వయింప వీలగును. 


(1) అందరు పరతన్హులగుచునే ప్రకృతిగుణములచే కర్మనుగూర్చి ప్రవర్తింప జేయబడు 
చున్నారు. (2) పరతంకత్రులగు నందరు అని (3) గుణములచే నందరు కర్మ చేయింపబడు 
చున్నారు. అని ద్వికర్మక కర్మణి ప్రయోగము. 

ఎట్లయినను ప్రకృతియొక్క గుణములచే ట్రేరితులై యందరు పరతంత్రులయియే 


కర్మల నాచరింపుచున్నారని ఫలితార్థము. ర్‌ 
శ్లో॥ కర్మేంద్రియాణి సంయమ్య య ఆస్తే మనసా స్మరన్‌ । 
ఇంద్రియార్దాన్‌ విమూఢాత్మా మిథ్యాచారస్స ఉచ్యతే ॥ 6 
అ॥ ఏ మూఢుడు కర్మేంద్రియములను నియమించుకొని శబ్బాది విషయము 


లను మనసుతో స్మరించుచుండునో వాడు మిధ్యాచారు డని చెప్పబడుచున్నాడు. మాటాడుట, 
గ్రహించుట, నడచుట, విడచుట, సంగమమొనర్చుట (మైథునము) యనునవి యయిదు కర్మలు. 
ఈ పనులకు సాధనములగు వాక్సాణిపాదపాయూపస్థలను నయిదును కర్మేంద్రియములు. 
శబ్దాది విషయములను మనసా స్మరించుచు - అని చెప్పుటచే స్మరణదశయందు కండ్లను, 
చెవులను మూసికొనినట్లు తోచును. లేక కంటితో రూపమును, చెవితో శబ్దమును 
(గహించుచుండగా మనస్సుచే శబ్దరూపములను స్మరించుట కుదరదు. అనుభవస్మరణము 
లేకకాలీనములు కానేరవు. అనుభవమువలన సంస్కారము పుట్టును. ఈ యది శాస్త్రసిద్ధాంతము. 


లేక దేవాలయము మొదలగు విజనప్రదేశమునందుండి కంటికి కనుపించని పట్టణము 
నందలి బోగముదాని రూపమును, చెవికి వినిపించని పట్టనము నందలి బోగము దాని 
పాటను మనసా స్మరించుచున్నటుల చెప్పినచో, కంటిని చెవిని మూసికొన నవసరము లేదు. 

ప్రాజ్ఞుడు కర్మేంద్రియములను నిగ్రహించుకొని, విషయములను స్మరింపక నుండును. 
అజ్ఞాని విషయములను మనసా న్మరించుచు కర్మేంద్రియముల నణచుకొని యుండును. 
వీరిరువురు యాచారము వ్యవహారదశలో సత్యమే అయినను, విద్వాంసుల యాచారమే 
గ్రహింపదగును కాని అజ్ఞానుల యాచారము (గ్రహింపదగదు. 


ఇచట రామానుజులు “ఒకరీతిగా సంకల్పించి మరియొకరీతిని ప్రవర్తించుట 
మిథ్యాచారమని యనిరి. అది తుచ్చము. నేను కర్మను చేయనని సంకల్పించి యెవడును 
కర్మచేయడు. కావున నిట్టి మిథ్యాచారత్వము ఎట్టి యవివేకియందును పొసగదు. విషయములను 
మనసుతో స్మరించుట కర్మ కానేరదు. అట్లగుచో సంకల్పమునకు విపరీతము ఆచారమగును. 


అజ్ఞాని జ్ఞానయోగము ననుష్టింతునని సంకల్పించి, మనసా విషయములను 
స్మరించుచుండును. కావున వీనిది మిథ్యాచార మని యనరాదు. అజ్ఞానికి జ్ఞానయోగ సంకల్పమే 
యసంభవము. జ్ఞానయోగ మెప్పుడును జ్ఞానపూర్వకముగనే కలుగును. మరియు “నహి కశ్చిత్‌ 


172 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


క్షణమపి” అను శ్లోకము మొదలుకొని యిచట కర్మయోగమే చెప్పబడుటచే జ్ఞానయోగ సంకల్ప 
మిచట యసంగతము. “యస్వింద్రియాణి మనసా” అను ముందు శ్లోకమునగూడ కర్మయోగమే 


విస్తరించి చెప్పబడుచున్నది. కావున రామానుజుల యర్థము అసంగతము. 6 
శో యస్వింద్రియాణి మనసా నియమ్యారభతేల_ర్టున! | 
కర్మేన్దియెః కర్మయోగమసక్తస్స విశిష్యతే ॥ 7 


అ॥ ఓయి అర్జున! కర్మ్ణలయం దధికారముగల యే యవివేకి జ్ఞానేంద్రియములను 
మనసుతో నిరోధించుకొని ఫలాపేక్షలేనివాడగుచు కర్మేంద్రియములతో కర్మయోగ మాచరించునో 
వాడు పూర్వము చెప్పబడిన మిథ్యాచారునికంటె గొప్పవాడు. జ్ఞానేంద్రియము లనగా 
త్వకృక్షుశోత్రజిహ్వాఘాణములు. వీటిని నిరోధించుకొనుట యనగా చేతితో కంటిని మూసికొనుట, 
చెవులకు గుడ్డల నడ్డము పెట్టుట మొదలగునది కాదు. మనస్సునందు చూడవలెనని సంకల్పము 
లేకుండుట, వినవలె నని సంకల్పములేకుండుట మున్నగునది. మనస్సునందు కోరికలు 
నశించినచో, జ్ఞానేంద్రియములు తమంతట తామే విషయముల నుండి నివర్తించును. దీనివలన 
నన్తరింద్రియనిగ్రహమే బాహ్యేంద్రియనిగ్రహమునకు సాధనమని తేలుచున్నది. 

ఇచట మిథ్యాచారుడగు కర్మయోగికంటె నితడు గొప్పవాడని భావము. కాని 
జ్ఞానయోగికంటె కర్మయోగి గొప్పవాడని కాదు. దీనిచే జ్ఞాననిష్టకంటె కర్మనిష్ణుడు గొప్పవాడను 
రామానుజమతము నిరాకృతమగుచున్నది. కర్మనిష్టచే సాధింపదగిన జ్ఞాననిష్టకంటె కర్శనిష్ట 
తక్కువదని యెల్లరెరుంగుదురు. స్వర్గఫలమును అనుభవించువానికంటె యజ్ఞము చేయువాడు 
విశిష్టుడుకాడు. ముక్తునికంటె జ్ఞాననిష్టు డెట్లు గొప్పవాడగును? 

మరియు రామానుజులు, జ్ఞానయోగమునందు గొన్ని ప్రమాదములు సంభవింప 
వచ్చుననియు కర్మయోగమునం దట్లు సంభవింప వనియు, అందువలన కర్మయోగము గొప్పదని 
యనుచున్నారు. అదియును పొసగదు. ఏలయన, జ్ఞానయోగము పుట్టుటకు కర్మయోగాపేక్ష 
కలదు. కర్మయోగము జ్ఞానయోగముద్వారా మోక్షము నిచ్చును. జ్ఞానయోగము కర్మయోగమున 
గలుగుననియు, అయ్యది యాత్మసాక్షాత్మారమునకు గారణమనియు రామానుజులుగూడ 
నంగీకరించిరి. 

కావున జ్ఞానయోగము పుట్టుటకు కర్మయోగాపేక్ష యుండుటవలనను, కర్మయోగము, 
జ్ఞానయోగముద్వారా మోక్షమునిచ్చుటవలనను, జ్ఞానయోగము కర్మయోగము వలన 
బుట్టుననియు, నయ్యది యాత్మసాక్షాత్మారమునకు సాధనమనియును, రామానుజు 
లంగీకరించుటవలనను, రామానుజమత మసంగతము. 


కర్మయోగియాత్మసాక్షాత్మారము చేసికొనవలసినచో, జ్ఞానయోగము నందు 
ప్రవర్తింపంబనిలేదనియు, ముక్తిని సాధింపనెంచిన మానవుడు యావజ్జీవము కర్మ మార్గము 
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నందే యుండవలెననియు, వానికి కర్మయోగముననే ముక్తి లభించుననియు ననరాదు. 
అట్లయినచో బహుప్రమాదభూయిష్టమయి సులభసాధ్యముగాని నిరర్థక జ్ఞానయోగమును 
విధించిన శాస్త్ర మప్రమాణ మనవలసివచ్చును. ఇట్టి శాస్త్రమునకు ప్రవర్తకుడగు భగవంతుడు 
కూడ అ(ప్రమాణు డగును. కాక రామానుజమతమున కేవల మాత్మావలోకనము పురుషార్థము 
కాదు. ఆత్మభిన్నపరమాత్మసాక్షాత్మారము వలన తత్సారూప్యాదుల బొందుట ముక్తియందురు. 
కావున నిట్టియెడ జ్ఞానయోగ విధానమే వ్యర్థమగును. ఆత్మావలోకనమున ఫలముండుటచే 
జ్ఞానయోగము వ్యర్థము కాదనరాదు. మోక్షరూపము (పురుషార్థరూపము) గాని యాత్మావలోకనము 
స్వకుచమర్దనతుల్యమగును. ఇట్టి యాత్మావలోకనము మీమతమున ముక్తి దశలో కేవల 
కర్మయోగమునగూడ కలుగునని యొప్పుటచే జ్ఞానయోగము వ్యర్థము కాకమానదు. ముక్తియం 
దాత్మావలోకనము కలుగదనుటయు పొసగదు. అపహత పాష్మత్వ సర్వజ్ఞత్వాది గుణములుగల 
ముక్త జీవులు ఆత్మజ్ఞులు కారనుట విరుద్ధమగును. కావున సర్వథా రామానుజ మతమున 
జ్ఞానయోగము రిత్తపోవును. 


ఇంకనూ సిద్ధాంత మవలంబించినచో నాత్మసాక్షాత్మారమే మోక్షము కావునను, అయ్యది 
జ్ఞానయోగసాధ్యమగుటవలనను, ముముక్షువగు కర్మయోగి తప్పక జ్ఞానయోగమును సంపాదింప 
వలయును. ఇట్టి యెడ జ్ఞానకర్మయోగముల రెంటిలో నేదియు వ్యర్థము కాదు. ఈ రెండును 
సమ(ప్రధానములును కావు. కర్మయోగముచే చిత్తశుద్ధిని సంపాదించి దాన నేకాదశేంద్రియముల 
జయించియుండ నావల జ్ఞానయోగమునందు ప్రమాదము సంభవించు నని యూహించుట 
వెట్టితనము. 


కనుక మిథ్యాచారునికంటె కర్మయోగియే గొప్పవాడు. కాని జ్ఞాననిష్టుని కంటె కర్మయోగి 


గొప్పవాడు కానేరడు. అయ్యది శ్రీకృష్ణునకు సమ్మతమును కాదు. 7 
శ్లో॥ నియతం కురు కర్మ త్వం కర్మ జ్యాయో హ్యకర్మణః । 
శరీరయాత్రాపి చ తే న ప్రసిద్ధేదకర్శ్మణః 11 8 


అ॥ అర్జునా! నీవు క్షత్రియుడవు. కర్మాధికారివి. నీకు యుద్ధకర్మ నిత్యము. కావున 
నీవు దాని నాచరింపుము. కర్మను చేయకుండుటకంటె చేయుట మేలు. ఏ కర్మను ఆచరింపనిదే 
నీకు జీవయాత్రకూడ జరగనేరదు. జ్ఞానముకంటె కర్మ తక్కువ దయినను, చేయకుండుట 
కంటె చేసిన కర్మ గొప్పదే యగుచున్నది. లోకమునందు సంధ్యావందన మొనర్చనివానికంటె 
దానినొనర్చువాడు శ్రేష్టుడు. వైశ్యదేవము చేయనివానికంటె దానిం జేయువాడు గొప్పవాడు. 
యాగాదుల నాచరింపని వాని కంటె వాటి నాచరింపువాడు ఉత్కృష్టుడు. ఇట్టి లోకటప్రసిద్ధిని 
గమనించి యయినను నీవు నీ నియతకర్మ నాచరింపుట మేలు. కర్మాకర్మలకు గల యీ 
విశేషమునే భాష్యకర్తలు భాష్యమునందు సూచించిరి. ఇయ్యది అజ్ఞాని విషయముగాని వివేకి 


174 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


విషయము కాదు. వివేకికి కర్మయే సంభవింపదు. కావున విహితకర్మల నాచరింపని యజ్ఞానికంటె 
జ్ఞానియే గొప్పవాడనియు సిద్ధించుచున్నది. 

ఇచట శరీరయాత్ర యనగా శరీరస్థితి అనగా ప్రాణధారణమని నిశ్చయము. ఏదియో 
యొక కృషి చేసిననేకాని అన్నమబ్బదు. అన్నముండిననేకాని శరీరము నిలువనేరదు. కావున 
శరీరస్థితికొరకు కర్మాచరణ మావశ్యకమని భావము. 


(లేక) లోకమునందు నీచమానవుల బ్రతుకును గురించికాని, పశ్వాది జంతువుల 
జీవితమును గురించికాని యెవరును మెచ్చుకొనరు. యజ్ఞాది క్రియలనుగాని, యుద్దాదులనుగాని, 
విహితకృత్యముల నాచరించువారలకు గొప్పఖ్యాతి కలదు. ఎవడైతే నిత్యము పొట్టనింపుకొనువాడై 
చేయదగిన పనులను చేయడో వాని కిసుమంతయు లోక ప్రతిష్టలేదు. పైగా వానిని పశు 
తుల్యునిగా జూతురు. వాని జీవనము వ్యర్థము. కావున నర్జునా! నీవును విహితకర్మయగు 
యుద్ధమును చేయనితో నీకు లోకఖ్యాతి యేమాత్రము నుండదు. పైగా రీ వను 
నొకడవుండినటులనే లోకము తెలియనేరదు. 


ఇచట రామానుజులు అకర్మశబ్బమునకు జ్ఞానయోగమని యర్థమును చెప్పిరి. 
జ్ఞానయోగముకంటె కర్మయే గొప్పదనియు, జ్ఞానయోగికూడ కర్మల నాచరింపనిదే జీవయాత్రను 
గడుపనేరడనియు, కావున జ్ఞాననిష్టునకుగూడ యజ్ఞాది కర్మలవశ్యకర్తవ్యము లనియు, 
కర్మయోగమునందు గూడ ఆత్మయాధాత్య్యానుసంధాన మిమిడియుండుననియు జెప్పుచున్నారు. 
ఇది అసమంజసము. ఏలయన పూర్వము గీతయందు “స్థిత్వా. స్యామంతకాలే9_ పి 
బ్రహ్మనిర్వాణమృచ్చతి” అను శ్లోకముచే అంతకాలమునందు బ్రహ్మనిష్టయందున్నవాడు 
(బ్రహ్మానందము నొందునని భగవంతుడు చెప్పెను. ముందుగూడ చతుర్ద్ధాధ్యాయమునందు 
“శో॥। నహి జ్ఞానేన సదృశం పవిత్రమిహ విద్యతే, తత్స్వయం యోగసంసిద్ధః కాలేనాత్మని విందతి” 
అను శ్లోకముచే జ్ఞానయోగముతో సమానమయిన పవిత్రకరసాధన మెద్దియు లేదనియు, అట్టి 
జ్ఞానమును కర్మయోగమువలన చిత్తశుద్ధి నొందినవాడు చాలకాలమునకు బొందుననియును 
శ్రీకృష్ణుడు చెప్పబోవుచున్నాడు. కావున నిచట జ్ఞానయోగ సమానమయిన సాధనము లేదని 
చెప్పు భగవంతుడు, విరుద్దార్థమును జెప్పువాడు కావున భగవంతు డప్రమాణు డగును. 
కావున గీతా ప్రవర్తకుడగు శ్రీకృష్ణుని యప్రమాణునిగా జేయుటకు గీతావ్యాఖ్యానమొనర్చ 
సమకట్టిన రామానుజుల పాండిత్య మహిమ యేమని వర్ణింపవలయును? 

మరియు, శ్రీకృష్ణుడు చతుర్భాధ్యాయమున, అన్ని కోరికలను చంవుకొని, 
శరీరేంద్రియాదులు నిగ్రహించి, సర్వపరికరములను విడచి, శరీరము నిలచియుండుటకు 
వీలగు కర్మమాత్రము నాచరించువాడు పాపము బొందదనియు, జ్ఞానాగ్ని సర్వకర్మలను భస్మము 
చేయుననియు, జ్ఞాని జ్ఞానమను నావచే సమస్తపాపమును తరింప వీలగుననియును 
చెప్పబోవుచున్నాడు. కావున యజ్ఞశిష్టాన్నమును భుజింపని జ్ఞానియగు యతికి పాపము 


తృతీయాధ్యాయము 1/5 


సంభవింపదు. సర్వపాపములను పోగొట్టునట్టి జ్ఞానాస్త్రము చేతిలోనుండ యజ్ఞశిష్టాన్నమును 
భుజింపనందున జ్ఞానికి కిల్చిషము ప్రాప్తించుననుట యవివేకము. గనుక జ్ఞానికి యజ్ఞాది 
కర్మాచరణము ఆవశ్యకము కాదు. 


మరియు జ్ఞానయోగి భిక్షాటనమొనర్చుచుండ నాతనికి దేహయాత్ర యెట్లు సిద్ధింపదు? 
నివృత్తిమార్గమందున్న జ్ఞానికి యజ్ఞాదులయందు ప్రవృత్తి యెట్లు? ప్రవృత్తి నివృత్తులు రెండును 
ఒకనికి యాచరింప సాధ్యములు కావుకదా? ఆత్మ యాధాత్య్యానుసంధాన మనగా “ఆత్మ 
సచ్చిదానందరూపుడు, అవి(క్రియుడు, అకర్త, అభోక్త అని తెలియుట.” ఇట్లు తెలిసికొని 
యనుసంధానము చేయువాడు కర్మలయందు ప్రవర్తించి, తాను కర్తనని యెట్లనుకొనును? 
కావున సూర్యుడు అంధకారములో నిమిడి యుండనటుల ఆత్మజ్ఞానము కర్మయోగము 
నంతర్భావము చెందదు. కాక చిత్తవిక్షేపరహితునకు సాధ్యమగు ఆత్మయాధాత్యానుసంధానము 
కర్మలచే విక్షిప్తచిత్తున కెట్లబ్బును? జ్ఞాననిష్ణుడు కూడ వ్యవహార సంబంధము లేనపుడే, 
ఆత్మతత్వమును అనుసంధానము చేయుచున్నాడు. కావున రామానుజ భాష్య మీ యెడల 
అసమంజసమగును. 8 

శ్లో॥ యజ్ఞార్థాత్మర్మణో౭_ న్యత్ర లోకో యం కర్మబన్థనః । 

తదర్థం కర్మ కౌంతేయ! ముక్తసంగస్సమాచర ॥ 9 

అ॥ ఈశ్వరార్థమయిన కర్మలకంటె నితరకర్మలయందధికృతులై కర్మల నాచరించు 
మానవులు కర్మబంధము నొందుచున్నారు. కావున నోయి కౌన్తేయ! నీవు ఫలేచ్చను విడచి 
యీశ్వరార్థమగు కర్మ నాచరింపుము. మానవులకు యీశ్వరాజ్ఞాపరిపాలన మావశ్యకము. 
అయ్యది యీశ్వరార్థమగు కర్మల నాచరించియే నెరవేర్చదగును. వర్ణాశ్రమ విహితములగు 
కర్మలు ఈశ్వరార్థము లని దెలియవలెను. వీటి నాచరించిన మానవుడు జన్మమరణరూపమగు 
బంధము నొందనేరడు. ఇతరములగు సకామకర్మల నాచరించినవారు జన్మమరణ రూప 
బంధము నొందెదరు. 


ఇచట రామానుజులు యజ్ఞార్థక ర్మ లనగా శాస్తీయములగు యాగాదులకు 
సాధనమయిన ద్రవ్యార్థనాదికర్మ లనియు (డబ్బుసంపాదించుట మొదలయిన వనియు) 
తద్భిన్నకర్మలనగా, తన స్వంత యుపయోగార్థమయి ద్రవ్యార్దనచేయుట మున్నగు కర్మలనియు 
వ్యాఖ్యానమొనర్చిరి. అయ్యిది అసమంజసము. ఏలయన, నిఖిల శాస్త్రీయకర్మలను నిచట జేర్చుటకు 
సూచకమగు “ఆది” అనుపదము మూలమున లేదు. యజ్ఞపదమే యందు కుపలక్షణమనుట 
యుచితముకాదు. ప్రధానకర్మ బంధప్రదము కాదని చెప్పుటవలననే తదంగ భూతమగు 
కర్మకూడ బంధకము కాదని స్పష్టమగుచుండ, తిరిగి చెప్పుట వ్యర్థమగును. యజ్ఞార్ధకర్మకంటె 
నితరమగుకర్మ యజ్ఞముకూడ కావున యజ్ఞముకూడ బన్టకమగును. కాక యుద్ధముకొరకు 
తయారయి దానినుంచి మరలిన అర్జునునకు యుద్ధము చేయుమని చెప్పుటయే యుచితము 
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కాని, యుద్దము కొరకు ద్రవ్యార్దన మొనర్పుమని యుపదేశించుట యుచితముకాదు. 
ఇంతకుముందే యర్షునుడు యుద్దసంభారములను సంపాదించియుండ నిపుడీ యుపదేశము 


పిష్టపేషణమగును. 9 
జే!  సహయజ్జైః ప్రజాస్సృష్టా పురోవాచ ప్రజాపతిః | 
అనేన ప్రసవిష్యధ్వమ్‌ ఏష వోల_స్విష్టకామధుక్‌ | 10 


అ॥ పూర్వము సృష్ట్యాదియందు (బ్రహ్మదేవుడు కర్మలతో గూడి ప్రజలను పుట్టించి, 
మరీ కర్మమార్గముచే సుకృతమును సంపాదించుకొనుడు. (లేక వృద్ధి జేసికొనుడు) ఈ కర్మమార్గమే 
మీ కోర్మెల దీర్చుటకు కామధేనువగు గాక అని చెప్పెను. ఇందు సుకృత పదము నధ్యాహారము 
చేసికొనవలయును. ఇచట ప్రసవ శబ్దమునకు ఉత్పత్తి యని కాని, వృద్ధియని కాని యర్థము 
(గహింపవలెను. దేవతలకు మనుష్యులకు యజ్ఞములద్వారానే ఉపకార్యోపకారభావముకలదు. 
దేవతల బూజింపనివారు చోరులు. యజ్ఞశిష్టముగాని యన్నము భుజించుట పాపహేతువు. 
యజ్ఞశిష్టాన్నభోజనము పాపమును బోగొట్టును. కావున యజ్ఞాచరణము మానవుల 
కావశ్యకము- 

ఇచట రామానుజులు “కురుధ్వమ్‌” అను పదవ్యాఖ్యాన సందర్భమున, యజ్ఞానుష్టానముచే 
నాత్మను వృద్ధిపరచుకొను డని వివరించిరి. అయ్యది యుక్తము గాదు. ఆత్మకు వృద్ధిక్షయాది 


వికారములు లేనందున నాత్మను వృద్ధిపరచుకొనుట యసంభవము. 10 
శః దేవాన్‌ భావయతానేన తే దేవా భావయన్లు వః । 
పరస్పరం భావయంతః శ్రేయః పరమవాప్పుథ ॥ 11 


అ॥ ఈ యజ్ఞముచే దేవతలను వృద్ధిపరచుడు. ఆ దేవతలు వర్షము, పశువులు 
పుత్రులు మొదలగు సంపదతో మిమ్ము వృద్ధినొందింతురుగాన, మీరిరువురు యిట్లొకరి నొకరు 
వృద్ధినొందించుకొనుచు చిత్తశుద్ధి, విజ్ఞానప్రాప్తిద్వారా, మోక్షరూపమగు పరశ్రేయస్సును 
పొందుడు. మీరు సకాములగుచో స్వర్ణరూపమగు పరశ్రేయస్సును పొందుడు. యజ్ఞానుష్థానముచే 
దేవత లెట్లు వృద్ధినాందుదురని యడుగరాదు. దేవతలు అమృతమును భక్షించువారు. “అమృతం 
వై ఘృతం” అను శ్రుతి అమృత మనగా నెయ్యి యని చెప్పుచున్నది. యజ్ఞమునందు దేవతలకు 
అగ్నిహోత్రము ద్వారా నెయ్యి యియ్యబడుచున్నది. కావున దాన దేవతలు వృద్ధినొాందుట 
సంభవించును. 11 

శ్లో ఇష్టాన్‌ భోగాన్‌ హి వో దేవా దాస్యంతే యజ్ఞభావితాః । 

తైర్దత్తానప్రదాయైభ్యో యో భుంక్తే స్తేన ఏవ సః ॥ 12 

అ॥ ఓ మానవులారా! యజ్ఞములచే సంతోషపరుపబడిన దేవతలు మీరు కోరిన స్రీ 

పశుపుత్రాది భోగముల నిత్తురు. వారిచ్చిన స్తీ పశుపుత్రాదులను వారికియ్యక ననుభవించువాడు 


తృతీయాధ్యాయము (14 


దొంగ యగును. దేవత లిచ్చిన స్రీపశుపుత్రాదులను దేవతలకిచ్చుట యెట్లు సంభవించునని 
శంకింపరాదు. భార్యతో గూడి యగ్నియం దాజ్యాహుతుల నిచ్చుటచే గాని, తనకు శక్తిలేనిచో 
కుమారులచే నాపని చేయించుటచే గాని దేవతలిచ్చిన భోగములను దేవతలకిచ్చుట యను 
బుణవిముక్తి సంభవించును. యజమాని పురోడాశము నిచ్చుటచే ధాన్యరూపమయిన భోగమును 
తిరిగియిచ్చుట యగును. ఇట్లు బుణనివృత్తిని చేసికొనుటయే ప్రత్యర్పణమని గ్రహింపవలయును. 

ఇచట, మానవుల కిష్టమగు భోగము లనగా స్తీ, పశు, పుత్ర, ధాన్యాది భోగములే 
గ్రహింపవలెను. ఇవియే దేవతల కుపయోగపడును. భార్యలేనివాడు, పుత్రుడులేనివాడు 
యజ్ఞమునం దధికారి కాడు, క్రీరము, ఆజ్యము లేనిదే హోమము సంభవించదు కాన, పశు 
వులు లేనివాడు యజ్ఞమునాచరింపలేడు. ఇచట పశు శబ్దముచే పవిత్రమయిన గోవునే గ్రహింప 
వలయును. అపవిత్రమయిన మహిష్యాదుల గ్రహింపదగదు. “ఓ ద్విజులారా మేమిచ్చిన స్త్రీని, 
పుత్రుని, గోవును, ధాన్యాదులను తీసికొని, యజ్ఞాదులతో మమ్ము తృప్తి పరచుడు” అని ద్విజుల 
కీ సంపదలను దేవతలిచ్చుచున్నారు. ఏ ద్విజుడు వాటిని గైకొని వారిని యజ్ఞములచే 
దృప్తిపరచునో వాడు బుద్ధిమంతుడు, లేక నా భోగములను తాను మాత్రమే యనుభవించువాడు- 
దొంగవాడని భావము. స్రీపశ్వాదిభోగములచే దన దేహేంద్రియాదుల తృప్తిపరచుకొనుటయే, 
వాటిని కేవలము తా ననుభవించుట దేవద్రవ్యము నపహరించినవాడు కావున వీడు 
చోరుడగును. లోకములో నొకరి వస్తువును మరియొక డనుభవించుట దొంగతన మనబడు 
చున్నది. ఇచట కూడ దమను పూజించుటకు దేవత లిచ్చిన స్రీపుత్రపశ్వాదిభోగములు దేవతల 
సొత్తు అట్టి సొత్తును కేవలము తనదిగా భావించి తా నుపయోగించుకొనుట దొంగతనమే 
యగును. 


ఓయి! లోకమున యేవస్తువునందైనను తనకుగల యధికారమును పూర్తిగా వదలుకొని, 
యితరులకు దానియందు పూర్ణాధికారము కలుగచేయబడునో, అపుడే అయ్యది దాన 
మనబడును. కావున దేవతలు ద్విజుల కెప్పు డీ స్రీపశుపుత్రాది భోగముల నిచ్చిరో, అప్పుడే 
వారికి వాటితో సంబంధము తీరినది. ఇట్టితరి వాటిని యుపయోగించుకున్న వారెట్లు 
దొంగలగుదురు? అని యడుగరాదు. పుత్రులు లేని వాడు కన్యాదానము చేయునపుడు “అస్యాం 
యో జాయతే పుత్రస్స మే పుత్రో భవిష్యతి” ఈ చిన్నదానియందు కలిగిన కుమారుడు నాకు 
కొమరుడు కాగలదని సంకల్పపూర్వకముగా కన్యను దానమిచ్చుచున్నాను, వాని కా కన్యయందు 
కలిగిన పుత్రుని యందు స్వామిత్వము (ఆధిపత్యము అనగా అధికారము) కలుగుచునే యున్నది. 
అట్లే దేవతలుకూడ యజ్ఞములకొరకు మీకీ భోగముల నిచ్చుచుంటిమి అని సంకల్పపూర్వకముగా 
ద్విజులకు స్త్రీ - ఆదిభోగముల నిచ్చుచున్నందున దేవతలా భోగముల యం దధికారమును 
వదల నేరరు. సంకల్పముల ననుసరించి దానమున వైచిత్ర మేర్చడును. 12 
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శో యజ్ఞశిష్టాశినస్సంతో ముచ్యంతే తే౭_పి కిల్చిషైః | 
భుజ్ఞతే తే త్వఘం పాపా యే పచంత్యాత్మకారణాత్‌ 11 18 

అ॥ యజ్ఞశిష్టాన్నమును భుజించు సత్పురుషులు సర్వపాప విముక్తులగుదురు. ఇచట 
యజ్ఞశబ్దమునకు బ్రహ్మయజ్ఞము, దేవయజ్ఞము, పితృయజ్ఞము, మనుష్య యజ్ఞము, 
భూతయజ్ఞము అను నయిదు యజ్ఞము లర్ధము. వీటి ననుష్టించినచో కుట్టనీ, పేషణీ, చుల్లీ, ఉ 
దకుంభీ, మార్దనీ అను నయిదు విధములయిన పాపములు పోవును. మూలమునందలి 
సర్వశబ్దమువలన, పొరపాటున జేసిన నితరపాపములు కూడ నీ యజ్ఞములచే దొలగునని 
గ్రహింపవలయును. గృహస్తు కుట్టనీ మొదలగు నయిదు హింసలచే స్వర్గము నొందనేరడు. 
రోటిలో ధాన్యమును పోసి రోకలితో దంపునపుడు సాధారణముగా పురుగులు పడి చచ్చుట 
సంభవించును. దానివలన కలిగిన పాపము కుట్టనీ యనబడును. తిరగంటిరాళ్లతో ధాన్యమును 
విసరునపుడు పురుగులు చచ్చుటవల్ల కలిగెడు పాపము 'పేషణీ యనబడును. పొయిలో 
కట్టెలనుంచి నిప్పుచేసి అన్నమును వండునపుడు చచ్చెడు పురుగుల వలన కలుగు పాపము 
చుల్లీ యనబడును. కుండలతో నీరు తెచ్చునపుడు నీటిలో కాలు పెట్టుటవలన గాని కడవ 
నుంచుటవలనగాని స్వల్పజంతువులు చచ్చుటవలన కలుగు పాపము ఉదకుంభీ యనబడును. 
చీపురుతో గృహభూమిని (ఇంటి ప్రదేశమును) చిమ్మునవుడు చీపురు క్రింద పడి పురుగులు 
చచ్చుటవలన కలుగు పాపము మార్దనీ యనబడును. ఈ యయిదు రకములయిన పాపములు 
గృహస్థు అగు యజమానిచే చేయబడుటలేదు. ఆయన భార్యయే యీ పాపము లాచరించుచున్నది. 
అయినను ఆమెచేయు పాకమునందు సంక్రమించిన నీ పాపములు ఆ యన్నమును భుజించిన 
గృహస్థునియందు కూడ సంక్రమించుచున్నవి. లేక భర్తప్రేరణచే భార్య యీ పాపముల 
జేయుచున్నది కాన (ప్రేరకకుడగు భర్తకు సంక్రమించుచున్నవి. లేక భార్యాభర్తలు యేకరూపు 
లగుటచే భార్యచేయు పాపములు భర్తకంటును. నిజముగ విచారించినచో భర్తకొరకే భార్య 
వంటచేయుచున్నది. కావున నీ పాపములు భర్తకే చెందును. భర్త భుజింపగా, మిగిలిన 
పదార్థమును భార్య భుజించుటచే భార్యకు దోషమంటదు. కావున వైశ్వదేవమను నిత్యకర్మవలన 
నీయయిదు పాపములు నివర్తించునని ధర్మశాస్త్రము. 

ఓయీ! అయిదు రకములగు పాపములచే తయారయిన అన్నము యజ్ఞ శేషము 
చేసినంతమాత్రమున పాపముల నెట్లు పోగొట్టును? అని యనరాదు. ప్రతిరోజున దేవతా 
నివేదన కొరకే పాకము చేయవలెనని విధికలదు. ఆత్మార్థము పాకము చేయుమని విధిలేదు. 
దేవతానివేదనకు పాకమును చేయనిచో దోషముకలదు. కావున హింసాత్మక మయినను 
వేదవిహితమగుటచే నగ్నిష్టోమము యెట్లవశ్యకర్తవ్యమో అట్లే హింసాప్రాయమయినను పాకము 
దేవతలకొరకు తప్పక చేయవలయును. ఆత్మార్థమగు పశుహింనలో దోషము కలదు. 
ఆత్మార్థమయిన పాకమునందును దోషము కలదు. కావున వేదవిహితమగుటచే యజ్ఞమునందు 
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హింసించిన పశుమాంసము పుణ్యమయినటుల అయిదు పాపములచే తయారయినను 
దేవార్థమయిన పాకము పుణ్యమే యగును. కావున పాకసంబంధమయిన దోషములు 
యజమానుని యంటనేరవు. 


ఇక దన యుదరపూరణమున కెవరు పాకమును చేయుదురో వారు అన్నమును 
భుజించుచున్నను పాపమునే భుజింపుచున్నారు. మానవుల కేదియో యొక అన్నముచే 
నుదరపూరణ మగును. కాని యజ్ఞశిష్టాన్నముచే పాపనివృత్తి కలుగును. ఆత్మార్థమగు అన్నముచే 
పాపము సంభవించును. ఇదియే నీ రెంటికి భేదము. కనుక ఇహలోకమున కడుపు నిండుటయు, 
పరలోకమున పుణ్యము కలుగుటయు దేనివలన కలుగునో అదియే యజ్ఞశిష్టాన్నము. 
పాపభీరువు లగు ద్విజులు తప్పక నిట్టి యన్నమునే భుజింపవలయును. కావున యజ్ఞము 


అవశ్య మాచరింపవలయును. 18 
శ్లో॥ అన్నాద్భవంతి భూతాని పర్జన్యాదన్నసంభవః 1 
యజ్ఞాద్భవతి పర్దన్యో యజ్ఞః కర్మసముద్భవః i 14 
ఇ జ 


అ॥ జగచ్చక్రప్రవృత్తికి కారణమగుటచే తప్పక కర్మయాచరింపవలెనని చెప్పబడు 
చున్నది. స్తీ పురుషులచే ననుభవింపబడిన యన్నము లోహితరూపముగను, రేతోరూపముగను 
పరిణమించును. ఆ శుక్ల శోణితములు స్తీ పురుష సంయోగము వలన మిశ్రితములు కాగా 
జరాయుజాండజాది భూతములు బుట్టును. ఇంతియే కాని పాత్రాదుల యందున్న అన్నమువలన 
భూతములు పుట్టనేరవు. ఇచట పరన్యపదమునకు లక్షణచే వర్షము అర్థము. కావున వ్రీహ్యాది 
రూపమగు అన్నము వర్షము వలన కలుగునని యర్థము. వర్షము లేకున్నను నదీజలమువలన 
అన్నము సంభవించకూడదా? యని ప్రశ్నింపరాదు. నదీజలముకూడ వర్నాధీనమే కావున 
వర్షము లేనిదే అన్నము పుట్టుట యసంభవము. యజ్ఞము వలన యజ్ఞానుష్టానమున వర్షము 
కలుగును. బుత్విగ్యజమానులయొక్క హోమాది వ్యాపారరూపమగు కర్మవలన యజ్ఞము 
పుట్టును. ఇందుకు ప్రమాణము “శ్లో అగ్నా ప్రాస్తాహుతిస్సమ్యగాదిత్యముపతిష్థతే, ఆదిత్యాజ్ఞాయతే 
వృష్టిః వృష్టేరన్నం తతః (ప్రజాణి అని. ఇందలి ప్రాస్తా అను పదమునకు “ఉంచబడిని అని 
యర్థము. ప్రపూర్వకమగు అను “గత్రి-క్షేపణయోః” అను ధాతువునకు కర్మార్ణమునందు 
క్షప్రత్యయము చేర్చగా “ప్రాస్తా అను రూప మేర్చడును. ఇచట యజ్ఞ శబ్దమునకు స్వర్గాదిఫల ప్రాప్తికి 
హేతువగు అపూర్వము అర్థముకాని, క్రియారూపమగు యాగమాత్రము అర్థముకాదు. అపూర్వ 
మనగా సుకృత విశేషమని యర్థము. ఇయ్యది కర్ఫనిష్టమగు ధర్మము. ఇద్దాని నంగీకరింపనిచో 
సమాప్తి కాలమునందే నశించిన యాగ మను క్రియ యజమానునకు జన్మాంతరమందు స్వర్గ 
ఫలము నొసగ నేరదు. 

శ్లో॥ కర్మ బ్రహ్మోద్భవం విద్ధి బ్రహ్మాక్షరసముదృ్భవమ్‌ । 

తస్మాత్సర్వగతం బ్రహ్మ నిత్యం యజ్ఞే ప్రతిష్టితమ్‌ 1 15 
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అ॥ వేదమువలన కర్మ ప్రకాశింపచేయబడును. వేదము అక్షరరూపుడగు 
పరమాత్మవలన బుట్టెను. మృద్ధటములకు, బ్రహ్మజగత్తులకువలె వేదకర్శలకు కార్యకారణ 
భావసంబంధము లేదు. ప్రకాశ్యప్రకాశకభావసంబంధముమాత్రమే కలదు. కావున బ్ర హ్మోద్భవ 
మనుచోట నుద్భవపదమునకు ప్రకాశక మనియే యర్థమును చెప్పుట యుచితము. ప్రకాశక 
మనగా ఇది యిట్లు చేయవలెనని ప్రతిపాదించునది అని యర్థము. “తస్య మహతో భూతస్య 
నిశ్వ్వసి తమేతద్యదృగ్వేద” ఇత్యాది (శ్రుతిప్రమాణమును బట్టి వేదములు (బ్రహ్మనుంచి 
య(ప్రయత్నముగా బుట్టినవని గ్రహింప వలయును. కావున వేదము సర్వార్థ ప్రకాశమగుటచే 
సర్వవ్యాపకమయినను యెల్లపుడు యజ్ఞవిధియందే స్థిరముగ నున్నది. కర్మవిధానమునే 
ప్రధానముగా ప్రతిపాదించుచున్నదని యర్థము. 

ఇచట రామానుజు లిట్లు అర్థమును చెప్పుచున్నారు. “యజ్ఞః కర్మసముద్భవఃి” 
అనుచోట కర్మశబ్బమునకు (ద్రవ్యార్దనక్రియ) డబ్బును సంపాదించుట మొదలగు పని అని 
యర్థము చెప్పి ద్రవ్యార్దనముచే యజ్ఞము నెరవేరుచున్న దనిరి. “కర్మ బ్రహ్మోద్స్భవం” అను 
చోట బ్రహ్మపదమును శరీరపరముగా వాడి శరీరమువలన కర్మ పుట్టుననిరి. “బ్రహ్మ అక్షర 
సముద్భవం” అనుచోట, అక్షరశబ్ద్బమునకు జీవుడను యర్థము నంగీకరించి శరీరము జీవుని 
వలన బుట్టు ననిరి. మరియు అన్నపానాదులచే దృప్తిచెందిన జీవునిచే నధిష్టింపబడిన శరీరము 
కర్మాచరణకు సమర్థ మగుచున్న దనిరి. కావున సర్వాధికారులయందలి, (బ్రహ్మ (శరీరము) 
యెల్లపుడు యజ్ఞమునందు స్థిరపడియున్నది. అనగా యజ్ఞమూలము అని వ్యాఖ్యానమొనర్చిరి. 
వీరి వ్యాఖ్యాన మెంతమాత్రము పొసగనేరదు. ఏలయన క్రియారూపమయిన యజ్ఞము క్రియచే 
సాధ్యమగుట యసంభవము. క్రియచే ఫలమును. సాధింప దగును కాని క్రియచే క్రియ సాధింప 
నలవికాదు. మరియు, యజ్ఞశబ్బమునకు అపూర్వము అర్థము చెప్పినచో నయ్యది బుత్వి 
గ్యజమానుల వ్యాపారముచే సాధ్యమగును. కాని ద్రవ్యారనముచే సాధ్యము కానేరదు. 

మరియు శరీర మను అర్థమునందు బ్రహ్మపదప్రయోగము అప్రసిద్ధము. “మమ 
యోనిర్మహద్రహ్మ ఇత్యాది ప్రయోగములయందు ప్రకృతి యందు బ్రహ్మపదము వాడబడినది. 
శరీరమునందు బ్రయోగింపబడలేదు. ప్రకృతిని చెప్పునట్టి బ్రహ్మపదము ప్రకృతికార్యమగు 
శరీరమును కూడ నౌపచారికముగా చెప్పునన్నచో నయ్యది లాక్షణికార్థమగుటచే నంగీకరింప 
దగదు. బ్రహ్మపదమునకు ప్రకృతియను నర్థమే లక్షణచే సిద్ధించుచుండ ప్రకృతికార్యమగు 
శరీరమను నర్థము లాక్షణికమని వేరు చెప్పనేల? మరియు “శరీరవాజ్మనోభిర్యత్మర్మ ప్రారభతే 
నరః” మానవుడు శరీరవాజ్మనస్సులచే నేకర్మను మొదలు పెట్టుచున్నాడో అని ముందు 
చెప్పబోవుచుండ నిచట శరీరమాత్రమున కర్మపుట్టునని చెప్పు టెట్లు పొసగును? 

జీవుడు అన్నపానాదులచే దృష్తి జెందు ననుటకూడ నుచితము కాదు. అన్న 
పానాదులచే ప్రాణము మొదలగు నింద్రియుముల తృప్తిచెందును కాని భోకృత్వము లేని జీవుడు 
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తృప్తి చెందనేరడు. అన్నపానాదులచే జీవునకు తృప్తి యంగీకరించినచో నవి లేనపుడు శోకముకూడ 
నంగీకరింపవలెను. వికారరహితుడగు జీవునకు శోకవికార మంగీకరించుట యుక్తము కాదు. 

ఇక జీవుడు కర్తయు, భోక్తయు, విజ్ఞానాత్మయు కాని సచ్చిదానందరూపుడు కాడన్నచో 
కర్ఫత్వాది వికారములచే ననిత్యుడగు జీవుడు క్షరు డగును. కాని యక్షరుడు కానేరడు. లోకమునం 
దెచ్చటను వికారము చెందు వస్తువు నిత్యముగా నుండుటలేదు. ఘటాదిరూపముగా వికారమును 
చెందు మట్టి కూడ ప్రళయకాలమున నశించుచునే యున్నది. 


మరియు “సర్వగతం” అను మూలపదమునకు “సర్వాధికారుల యందలి” అని 
యర్థసంకోచమును చేయుట కూడ పొసగదు. యజ్ఞానధికారు లగు శూద్ర పశ్వాదుల శరీరములు 
కూడ యజ్ఞమూలము లగుచుండ అధికారి శరీరములే యజ్ఞమూలములనుట హాస్యాస్పదము. 
ఈ దోషమును పోగొట్టుకొనుటకు “సర్వగతం” అను పదమునకు “సర్వజీవగతం” అని చెప్పినచో 
మత్సాాది జీవశరీరములు కూడ యజ్ఞమూలము లనవలసి వచ్చును. సముద్రమునందలి 
మత్స్యాదులు వర్షమువల్ల పండిన ధాన్యాదుల దిని బ్రతుకుటలేదు. కావున సర్వదా రామానుజ 
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అ॥ ఇట్లు ఈశ్వరునిచే వేదయజ్ఞములతో గూడ సృజింపబడిన జగచ్చక్రమును యెవ్వ 
డనుసరింపడో వాడు పాపజీవనుడు, ఇంద్రియములతో (గ్రీడించువాడు. అట్టివాని బ్రతుకు 
వ్యర్థము. కావున నధికారి తప్పక కర్మమార్గ మాచరింపవలయును. 

ఆయువనగా శరీరమునందు ప్రాణవాయువు సంచరించుట; ఎవ్వని శరీరమునందు 
ప్రాణవాయువు సంచారము కేవలము పాపముకొరకగుచున్నదో, వాడు అఘాయువనబడును. 
గుజ్బము మున్నగు వాహనములతో ఉద్యానాదుల యందు సంచరించినట్లు ఇంద్రియములతో 
శబ్బాది విషయములయందు విహరించువాడు ఇంద్రియారాము డనబడుచున్నాడు. 


ఇచట రామానుజులు, అన్నమువలన భూతశబ్దముచే నిర్దేశింపబడు జీవ విశిష్ట 
శరీరములు పుట్టుననియు, మేఘుని వలన అన్నము పుట్టుననియు, యజ్ఞమువలన మేఘుడు 
బుట్టుననియు, యజ్ఞము కర్భవ్యాపారరూపమగు కర్మవలన పుట్టుననియు, కర్మ జీవవిశిష్ట 
శరీరమువలన పుట్టుననియు, జీవవిశిష్టశరీరము తిరిగి అన్నమువలన బుట్టుననియు, ఇట్లు 
పరస్పర కార్యకారణభావముచే ప్రపంచము చక్రమువలె తిరుగుచున్నదని చెప్పిరి. మరియు 
జీవునకు ఇంద్రియములే యుద్యానములు. కావున జ్ఞాన యోగాదులయందు ప్రయత్నించు 
చున్నను ఇంద్రియారాముడగు జీవుడు ఫలము నొందలేకుండుటచే వ్యర్థముగానే జీవించుచున్నా 
డనియును చెప్పిరి. 


182 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


ఇయ్యది అవిచారిత రమణీయము. ఏలయన “కర్మ బ్రహ్మోద్భవం విద్ధి బ్రహ్మ 
అక్షర సముద్భవం” అనుచోట రామానుజులు శరీరమువలన కర్మపుట్టు ననియు, జీవునివలన 
శరీరము పుట్టుననియును చెప్పి, మరల యిప్పుడు జీవవిశిష్టశరీరమువలన కర్మ పుట్టుననియు, 
జీవవిశిష్టశరీరము అన్నమువలన పుట్టుననియు జెప్పుట పరస్పర వ్యాఘాతమగును. మరియు 
భూతశబ్దమువలె బ్రహ్మశబ్దము సజీవశరీరమును చెప్పుచో “బ్రహ్మాక్షరసముద్భవం” అనుచోట 
అక్షరశబ్దవాచ్యమగు సజీవశరీరమువలన సజీవశరీరము పుట్టునని చెప్పవలసివచ్చును. ఇయ్యది 
అనుచితము. కార్యకారణములకు అత్యంతైక్యము లోకవిరుద్ధము. ఇక అక్షరశబ్దము కేవల 
జీవవాచియన్నచో కేవల జీవునివలన జీవవిశిష్ట శరీరము పుట్టుననుటకూడ కారణజీవునికంటె 
కార్యజీవునకు భేదము లేకుండుటచే వ్యాఘాతమే యగును. బ్రహ్మశబ్దము జీవరహిత శరీరమును 
చెప్పునన్నచో దానివలన కర్మ పుట్టనేరదు. లోకమున జీవసహితమగు శరీరమువలన కర్మ 
పుట్టుచున్నది. కాని శవశరీరము వలన కర్మ పుట్టుట లేదు. 


మరియు, సజీవశరీరము పుట్టునన్నచో శరీరముతోపాటు జీవునకు కూడ జన్మ 
సిద్ధించును. “అజో నిత్యః” ఇత్యాది శ్రుతులు జీవుడు నిత్యుడని చెప్పుచుండ, జీవునకు పుట్టుక 
నంగీకరించుట [శ్రుతి విరుద్ధమగును. కనుకనే అక్షరుడగు జీవున కుత్పత్తి లేకుండుటచే చక్రత్వము 
కూడ పొసగనేరదు. ఉత్పత్తి యొప్పినచో నాశముకూడ సంభవించును. కాన నాశరాహిత్య 
రూపమగు అక్షరత్వము సంభవింపనేరదు. “బ్రహ్మాోక్షరసముద్భవం” అను పదము లేకున్నచో 
భూత బ్రహ్మశబ్దములు ఒకే యర్థమును చెప్పుటచే అన్నమువలన భూతములు పుట్టుననియు, 
బ్రహ్మ మరల యన్నమువలను పుట్టుననియు చక్రత్వము కుదురును. అట్లె యంగీకరింతు 
మన్నచో మూలమునందు అట్లు లేకుండుటచే రామానుజుల పాండిత్యము మూలమును చెరచిన 
దగును. 

ఓయి! భూత, బ్రహ్మ, అక్షర శబ్దములు మూడును జీవవిశిష్టశరీరముచే చెప్పును. 
అందు బ్రహ్మశబ్దవాచ్యమగు సజీవశరీరము పుత్రుడు. అక్షరశబ్దవాచ్యమగు సజీవశరీరము 
తండ్రి. తండ్రివలన కుమారుడు పుట్టును అని యన్నచో అదియును పొసగనేరదు. లోకములో 
తండ్రియొక్క శరీరమువలన కుమారుని శరీరము పుట్టుచున్నది. తండ్రి శరీరము తాతశరీరము 
వలన పుట్టుచున్నది. కాని పుత్రశరీరమువలన పుట్టుటలేదు. అట్లే బ్రహ్మశబ్ద వాచ్యమగు 
సజీవశరీరము అక్షరశబ్దవాచ్యమగు పితృదేహము వలన పుట్టినను అక్షరశబ్దవాచ్యమగు 
పితృదేహము తిరిగి యన్నమువలన పుట్టనేరదు. 


“అన్నాద్భూతాని భవంతి” అనుచోట అన్నమయమగు పితృదేహము వలన భూతములు 
"అనగాపుత్రదేహములు) పుట్టుచున్న వని యర్థమన్నచో అపుడు “బ్రహ్మ అక్షరసముద్భవం” 
అను దానితో సమానార్థకము గాన, పునరుక్త మగును. పునరుక్తమయినను చక్రత్వమును 
ప్రతిపాదించుటకు అంగీకరింపబడిన దని యనరాదు. కర్మ భూతముల వలన పుట్టుననియు, 


తృతీయాధ్యాయము 183 


భూతములు అన్నమువలన పుట్టుననియు, స్వపదముచేతనే చక్రత్వమును ప్రతిపాదిపవలెను. 
స్వపదముకాని పర్యాయపదము కాని లేకున్నను “అన్నాద్భూతాని భవంతి” “కర్మ భూతోద్భవం” 
అను జెప్పుట చేతనే చక్రత్వము స్ఫుటముగా ప్రతీయమానమగుచుండ భూత, బ్రహ్మ అక్షర 
శబ్బములకు ఏకార్థత్వమును చెప్పుట యుచితముకాదు. భిన్నార్థమును చెప్పినచో మీ 
మతప్రకారము మీ యభీష్టము సిద్ధింప నేరదు. 

అట్లే “ఇం(ద్రియారామఃి” అనుచోట సాధనము లగు ఇంద్రియములయందు 
ఆరామత్వమును ఆరోపించుట విరుద్ధము. ఆరామమనగా విహారస్థానము. కావున శబ్దస్పర్శాది 
విషయములే విహారస్థానములు. కావున శబ్దాదులయందె ఆరామత్వమును నిరూపించుట 
యుచితము కాని, విహారకరణములగు ఇంద్రియముల యందు ఆరామత్వమును ఆరోపించుట 
యుచితముకాదు. విషయభోగాసక్తుడను ఫలితార్థమును చెప్పుటలో మాకు తాత్పర్యము కాని 
విహారసాధనము లగు ఇంద్రియములే విహారస్థానము లని చెప్పుటలో మాకు తాత్సర్యము 
లేదన్నచో బుజుమార్గమును విడచి వక్రమార్గమును అవలంబించుట యగును. 


మరియు జ్ఞానయోగాదుల యందు ప్రవర్తించియు ప్రయత్నము ఫలించనందున 
వ్యర్థముగా బ్రతుకుచున్నా డనుట కూడ యుచితము కాదు. జ్ఞానయోగమునందు ప్రవర్తించిన 
సంన్యాసికి యజ్ఞానుష్టానమునం దధికారములేదు. ఎవని కేది విహితమో వాడు దాని 
ననుష్టింపనిచో వ్యర్థముగా (బ్రతుకువాడగును. జ్ఞానయోగికి జ్ఞానము విహితము కాని 
కర్మవిహితము కాదు. కర్మనాచరింపనందున జ్ఞానయోగి వ్యర్థజీవనుడు కానేరదు. 


సంన్యాసి ఇంద్రియారాము డగుట వ్యర్థపు బ్రతుకని యనదగదు. ఈ ప్రకరణము 
అజ్ఞాని విషయముకాని, జ్ఞానియగు సంన్యాసి విషయముకాదు. “యస్వాత్మరతిరేవ స్యాత్‌” 
అను ముందు శ్లోకములచే జ్ఞానియగు సంన్యాసియొక్క విషయమును చెప్పబోవుచున్నాడు. 


కావున రామానుజభాష్యము సర్వదా అనుచితము. 16 
శ్లో॥ యస్వాత్మరతిరేవ స్యాదాత్మతృప్తశ్చ మానవః । 
ఆత్మన్యేవ చ సంతుష్టస్తస్య కార్యం న విద్యతే 11 17 


అ॥ ఆత్మజ్ఞాననిష్టుడగు నేమానవుడు విషయాదులయం దాసక్తి జెందక ఆత్మయందే 
ఆసక్తి కలవాడగునో, అన్నరసాదులతో తృప్తిజెందక ఆత్మతోనే తృప్పిచెందునో బాహ్యార్థలాభము 
వలన సంతోషము నపేక్షింపక ఆత్మయందే సంతోషము చెందునో, అట్టి మానవునకు చేయదగిన 
పని యేమియు లేదు. జ్ఞానమార్గమునందు దేవతల కధికారమున్నను కర్మసంన్యాసమునందు 
దేవతలకధికారము లేకుండుటచే శ్రీకృష్ణుడు కర్మసంన్యాసపూర్వక జ్ఞానయోగమునందు మానవులకే 
అధికార మని సూచింపదలచి మూలమున మానవపదమును ప్రయోగించెను. 


ఇచట రామానుజులు : ఈ శోకము, ముందు చెప్పబోవు “నైవ తస్య కృతేనార్లో” 


184 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


అను శ్లోకము యీ రెండును ముక్తుని విషయము కాని సంన్యాసాశ్రమ విషయము కాదనిరి. 
వేదాన్తదేశికులు కూడ నట్లే వ్యాఖ్యానించిరి. ఈ భాష్య వ్యాఖ్యానములు రెండు నిస్సారములు. 
గీతాశాస్త్రము ముముక్షువును గురించి ప్రవర్తించియుండుటచే ముక్తున కిచట ప్రసక్తియే లేదు. 
వేదాన్తశాస్తమునందు ముముక్షువే అధికారికాని ముక్తుడు అధికారికాడు. ఆత్మతుష్షి 
స్థితప్రజ్ఞలక్షణము. స్థితప్రజ్ఞుడు జ్ఞానయోగికాని ముక్తుడు కాడు. దుఃఖములు (ప్రసక్తించి నపుడు 
ఉద్వేగము లేకుండుట ముముక్షుధర్మ మగును కాని ముక్తుని ధర్మము కాదు. 

మరియు మూలము నందలి “మానవః” అను పదము ముముక్షువును బోధించును 
కాని ముక్తుని బోధింపనేరదు. ముముక్షువునకు మానవత్వాది దేహధర్మము లంటి యుండును 
కాని ముక్తుల కుండనేరవు. ముక్తులలో మానవులు, అసురులు, దేవతలు అను విభాగము 
లేదు. 


మరియు “ఆత్మరతిరేవి అను పదమునందలి విషయరతిని నిషేధించునట్టి ఏవకారము 
రామానుజమతమునందు కుదరదు. ముక్తిదశలో విషయముల ప్రసక్తియే లేనపుడు తన్నివృత్తి 
కొరకు ఏవకారము వ్యర్థమగును. ఇక ముక్తియనగా వికుంఠ లోకమనియు అందు అప్రాకృత 
విషయములు కలవనియు ననినచో అపుడు అటప్రాకృత విషయములచే నింద్రియములు 
లాగబడుచుండ ముక్తుడు విషయరతుడే యగును కాని, ఆత్మరతుడు కానేరడు. వికుంఠలోకము 
నందు ముక్తులకు అ ప్రాకృత విషయభోగము లేనిచో భోగ్యములుకాని యా విషయములను 
పరమేశ్వరుడు సృజించుట వ్యర్థమగును. పైగా, నిరర్ధక వస్తువులను సృజించు విష్ణువు అప్రమాణు 
డగును. 

మరియు వేదాన్తదేశికులు యూ శ్లోకమునకు భాష్యవ్యాఖ్యాన మొనర్చుటలో 
సంన్యాసులకుకూడ వర్ణాశ్రమధర్మములు కలవనిరి. అది అయుక్తము. కుటీచకాదులకు 
దందతర్పణాది ధర్మములున్నను పరమహంసల కట్టి ధర్మములు లేవు. పరమహంసలు 
తరుతలవాస కరతలభిక్షాదులతో కాలమును గదపు నివృత్తి నిష్టులు. నివృత్తికూడ ధర్మమే 
యని యనరాదు. ఇట్టి నివృత్తిధర్మము ముక్తులయందు కూడ సంభవించును. కావున 


వేదాంతదేశికుల వ్యాఖ్యానము నిస్సారము. 17 
శా నైవ తస్య కృతేనార్గో నాకృతేనేహ కశ్చన । 
న చాస్య సర్వభూతేషు కశ్చిదర్ధవ్యపాశయః 11 18 


ol ఆత్మరతుడగు సంన్యాసికి కర్మల ననుష్టించి సాధింపదగిన ఫల మేమియు లేదు. 
కర్మలను మానినందున వచ్చెడు ప్రత్యవాయమున్ను లేదు. మరియు బ్రహ్మాది స్థావరాంత 
భూతములలో నేభూతమును ఆశ్రయించియు ఆత్మనిష్టుడు పొందదగిన ప్రయోజనము లేదు. 
అనగా బ్రహ్మరుద్రాదులను ధ్యానించి పొందదగిన సత్యలోక కైలాసాది రూపఫలముకాని, 
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రాజును, ధనికులను ఆశ్రయించి పొందదగిన భూమి, ధనము మొదలగు ఫలముకాని, 
సాగరయాత్ర చేసి సంపాదింపదగిన పుణ్యము కాని, అశ్వత్థ ప్రదక్షిణాదులతో పుత్రసంతానాదుల 
నొందుటకాని యెద్దియు నాత్మజ్ఞాని కుండనేరదని భావము. 

శ్లో తస్మాదసక్తస్సతతం కార్యం కర్మ సమాచర । 

అసక్తో హ్యాచరన్‌ కర్మ పరమాప్నోతి పూరుషః ॥ 19 

అ॥। ఓయి అర్జునా? నీకు జ్ఞానయోగమునం దధికారము లేకుండుటచే నీవు 
సంగరహితుడ వగుచు నెల్లపుడు సత్యకర్మను ఆచరింపుము. బంధప్రాపకములగు కామ్యకర్మల 
నాచరింపకుము. సంగరహితుడై ఈశ్వరార్పణబుద్ధితో కర్మల నాచరించు పురుషుడు చిత్తశుద్ది 
ద్వారా పరబ్రహ్మను పొందును. 

ఇచట రామానుజులు పరశబ్దమునకు జీవుడని యర్థమును రచించిరి. అయ్యది 
యనుచితము. వారి మతమున జీవుడు బ్రహ్మస్వరూపుడు కాకుండుటచే కర్మల నాచరించు 


జీవుడు పరశబ్దవాచ్యుడగు జీవుని పొందుట నిష్టలమగును. 19 
శ్లో॥ కర్మణెవ హి సంసిద్ధిమాస్థితా జనకాదయః । 
లోకసంగ్రహమేవాపి సంపశ్యన్‌ కర్తుమర్హసి ॥ 20 


అ॥ అసక్తో హ్యోచరన్‌ కర్మ పరమాప్నోతి పూరుషః” - (ఫలమునం దాసక్తి లేక 
కర్మల నాచరించువాడు ముక్తినొందునని) పూర్వశ్లోకమున చెప్పబడినది. అందు ప్రమాణ 
మేమియని శంక రాగా జనకాదులే ప్రమాణ మని భగవానుడు చెప్పుచున్నాడు. 


జనకాదులు చిత్తశుద్ధిద్వారా కర్మతోనే ముక్తిచెందిరి. కాని కర్మసంన్యాసము వలన 
కాదు. అని యొక యర్థము. 

భాష్యకారులు “కర్మణా సహైవ” (కర్మలతోడనే) అని చెప్పుటచే కర్మ యోగమువలన 
జ్ఞానయోగము, జ్ఞానయోగమువలన ముక్తి అనుక్రమమున్నను జనకాదులు జన్మాన్తరమునం 
దనుష్టించిన జ్ఞానయోగముయొక్క మాహాత్యముపై క్రమము ననుసరింపకయే ముక్తినొందిరని 
స్పష్టమగుచున్నది. 

ఇయ్యది రహస్యము. వేదాన్తశ్రవణాదులచే పరోక్షముగా బ్రహ్మను తెలిసికొని 
విద్వాంసులు జ్ఞానయోగమునందు ప్రవర్తించుచున్నారు. జ్ఞానయోగము సిద్ధించినచో (బ్రహ్మాపరోక్ష 
జ్ఞానము కలిగి ముక్తి నొందుదురు. అయ్యది సిద్ధింపనిచో నపక్వజ్ఞానులగుచు ముక్తినొందక 
మరియొక జన్మమును పొందుచున్నారు. ఆ జన్మమునందు జ్ఞానయోగము లేకుండగను కొందరు 
కర్మయోగముకూడ లేకుండగను వేదాన్నశవణమాత్రము చేతనే ముక్తి నొందుదురు. కావున 
నిట్టి వారలకు కర్మసంన్యాసము లేకయే ముక్తి లభించును. 


186 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


శుకుడు మొదలగు కొందరు జ్ఞానులు ప్రారబ్ధకర్మబలమున కర్మమార్గము నందు 
ప్రవర్తింపకున్నను కొందరు మాత్రము లోకసంగ్రహార్థమై కర్మల నాచరించెదరు. ప్రారబ్ద 
కర్మానుసరణము జ్ఞానులకు కూడ అనివార్యము. కావున జ్ఞానులలో కొందరు కర్మయోగము 
నందు, మరికొందరు తపోయోగమునందు, కొందరు గ్రంథరచనయందు, కొందరు వ్యవహారము 
నందు, కొందరు వ్యాపారమునందును ప్రారబ్దవశమున ప్రవర్తించు చుండును. అంతమాత్రమున 
వారు బంధమునొందరని గ్రహింప నగును. 


మూలమున “కర్మణా సహైవ” కర్మలతో కూడనే జనకాదులు ముక్తినొందిరని 
చెప్పియుండుటచే కర్మకు కూడ ముక్తియందు ప్రవేశము లభించును. నిషప్మియ బ్రహ్మరూపమగు 
ముక్తిలో కర్మచేరుట అనిష్టము కనుక జనకాదులు కర్మలతో కూడ ముక్తిని పొందుటకు 
ప్రవర్తించిరని చెప్పవలయును. ఇయ్యది రెండవ యర్థము. 

మరియు “కర్మణా సహైవ” కర్మలతోడనే అని చెప్పుటచే కర్మలను సంన్యసింపకయే 
అను నర్థము లభించుటచే జనకాదులు సంన్యాసమును స్వీకరింపక కర్మయోగమునం దుండియే 
జన్మాన్తరీయమగు ప్రారబ్దపుణ్యవశమును అపరోక్ష బ్రహ్మసాక్షాత్మారము కలిగి ముక్తినొందిరని 
యర్థమగుచున్నది. ఇయ్యది మూడవయర్థము. 

ఇక “సంసిద్ధిమాస్థితాః” అనుచోట సంసిద్ధి పదమునకు చిత్తశుద్ధి యను నర్థమును 
యొప్పి చిత్తశుద్ధిని పొందిరని నాల్గవయర్థము. పరబుద్ది అప్రత్యక్షమగుటచే జనకాదులు 
సమ్యగ్‌జ్ఞానమునుపొందిరని నిశ్చయింప నలవికానందున పక్షాంతరము నంగీకరించి భాష్యకారు 
లీ తుదియర్థమును ప్రతిపాదించిరి. 


ఓయి! జనకాదులు సమ్యగ్‌జ్ఞానమును పొందిరనుటలో ప్రమాణము లేదు. జనక 
యాజ్ఞవల్యుల (ప్రశ్న ప్రతివచనములు పరోక్షజ్ఞానమును సాధించుటయందే పర్యవసన్నము 
లగుచున్నవి. పైగా అజ్ఞానివిషయములగు కర్మల నాచరించుటచే జనకాదులు సమ్యగ్‌ జ్ఞానమును 
పొందలేదనుటకే బలవంతమగు ప్రమాణము కలదు. 'నాకు మాత్రము యింతకు ముందు 
సమ్యగ్‌జ్ఞానము లేకున్నను నీ యుపదేశమాహాత్యముచే నిపుడు తత్ప్వజ్ఞానమును పొందితిని. 
కావున నేను యుద్ధమును కాని మరియొక కర్మనుగాని చేయను అను పార్గుని మతమును 
ఆశంకించుకొని శ్రీకృష్ణుడు “లోకసం[గ్రహమేవాపి” అను ఉత్తరార్థమును చెప్పెను. 

ఓయి అర్జునా! జనకులు మొదలగు ప్రాచీనులు అజ్ఞాను లయి తత్త్వజ్ఞానములేక 
కర్మలు చేసిరి. నేను జ్ఞానిని, కృతకృత్యుని కనుక నాకు కర్మలతో పనిలేదని నీవు తలచెదవేమో 
అట్లు తలంచకుము. ప్రారబ్ధకర్మాయత్తుడ వగు నీవుకూడ లోకులకు అధర్మమార్గమున 
ప్రవర్తించకుండనుండవలెనని యాలోచించి యయినను యుద్ధమాచరింపవలెను. 20 

శ్లో॥ యద్యదాచరతి త్రేష్టస్తత్తదేవేతరో జనః | 

స యత్రమాణం కురుతే లోకస్తదనువర్తతే ॥ 21 


తృతీయాధ్యాయము 187 


అ॥ విద్యావృద్దులు వయోవృద్ధులు అగు పెద్దలు దేని నాచరింతురో ఇతరులు కూడ 
దానినే ఆచరింతురు. అట్టి పెద్దలు ఏ శాస్త్రము ప్రమాణముగా స్వీకరింతురో మిగిలిన వారు 


కూడ దానినే ప్రమాణముగా గైకొందురు. 21 
శ్లో॥ నము పార్గాస్తి కర్తవ్యం త్రిషు లోకేషు కించన । 
నానవాప్తమవాప్తవ్యం వర్త ఏవ చ కర్మణి ॥ 22 


అ॥ ఓయి అర్జునా! నన్ను దృష్టాంతముగా జూచుకొని లోకోపకారము కొరకు కర్మల 
నాచరించుటలో నీకుగల సంశయము బాపుకొనుము. (విప్రతిపత్తిని పోగొట్టుకొనుము). 
పొందబడని ఫలమును పొందుటకు కర్మను చేయుట లోకములో ప్రసిద్ధముకదా? పొందబడని 
స్వర్గాదులను పొందుటకుకదా మానవులు జ్యోతిష్టోమాదుల నాచరించుచుండిరి? సమస్త 
కోరికలను పొందియుండి పరిపూర్ణుడ నగు నేను దేని నుద్దేశించి కర్మమార్గము నవలంబించు 
చుంటిని? ఏదియో యొక యవతారమునెత్తి అందొకానొక కర్మను ఆచరించుచుంటినిగదా? 
ఇందుకు లోకసంగ్రహమే ఫలముకాని వేరొండులేదు. అట్లే నీకును కర్మానుష్టానము తప్పదని 
భావము. 22 

శ్లో॥ యది హ్యహం న వర్తేయం జాతు కర్మణ్యతంద్రితః । 

మమ వర్మానువర్తంతే మనుష్యాః పార్థ! సర్వశః ॥ 283 

ఆ|| భగవంతుడు కర్మమార్గమున ప్రవర్తించనందున కలిగెడు యనర్థమును జెప్పు 
చున్నాడు. 

ఓయి అర్జునా! నేను అలసుడనై కర్మమార్గము నవలంబింపనిచో మనుష్యులందరు 


నామార్గమునే అనుసరింతురు. 23 
శ్లో॥ ఉత్సీదేయురిమే లోకా న కుర్యాం కర్మ చేదహమ్‌ । 
సంకరస్య చ కర్తా స్యాముపహన్యామిమాః ప్రజాః ॥ 24 


ఓయి అర్జునా! నేను కర్మను చేయకున్నచో లోకులు నరకమును పొందుదురు. 
యజ్ఞము చేయుట బ్రాహ్మణధర్మము, యుద్ధము క్షతియధర్మము; గోరక్షణము వైశ్యధర్మము; 
సేవ శూద్ర ధర్మము; గురుకులవాసము బ్రహ్మచారి ధర్మము; వైశ్వదేవాదులు గృహస్థాశ్రమ 
ధర్మములు; వనవాస తపోనుష్టానములు వానప్రస్థధర్మము, భిక్షాటనాదులు యతిధర్మములు 
ఇట్టి వర్ణాశ్రమ ధర్మములు కూడ లోపించును. ఇట్లు మానవులకు నరకపాతాది దుఃఖములను 
కలుగచేసిన వాడ నగుదును. కనుక నేను పరమాత్మను, సర్వజ్ఞుడను అయినను క్షత్రియజాతికి 
గృహన్థాశ్రమమునకు దగిన కర్మల నెట్లు లోకసంగ్రహముకొరకు చేయుచుంటినో, అట్లే నీవుకూడ 
నీజాతికి విహితమగు యుద్ధమును చేయుము. 24 


188 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


శ్లో॥ సకాః కర్మణ్యవిద్వాంసో యథా కుర్వంతి భారత! । 
కుర్యాద్విద్వాన్‌ తథాసక్తః చికీర్పుర్లోకసంగ్రహమ్‌ ॥ 25 

అ॥ నేను కృతార్థుడను అను బుద్దిగలవాడు కృతార్థ బుద్ధి యనబడును. లేక 
పరమార్థమగు ఆత్మతత్వమును బుద్ధితో సాక్షాత్మారము చేసికొనినవాడు, లేక కృతకృత్యమయిన 
బుద్ధిగలవాడు అనియు చెప్పవచ్చును. కృతకృత్యుడనగు నేనెట్లు లోకానుగ్రహముకొరకు కర్మల 
నాచరించుచుంటినో కృతార్ధుడవయినను నీవుకాని నీవలె ఇతరుడుకాని లోకానుగ్రహము కొరకు 
కర్మను ఆచరించియే తీరవలయును. కావున ఓయి అర్జునా! అజ్ఞానులు కర్మఫలములయం 
దాసక్తిగలవారై యెట్లు కర్మల నాచరించుచున్నారో అట్లే ఆత్మజ్ఞానులు కూడ కర్మఫలమునం 


దాసక్తిని విడచి లోకసం గ్రహబుద్ధితో కర్మను చేయవలయు నని తాత్పర్యము. 25 
శ్లో॥ న బుద్ధిభేదం జనయేదజ్ఞానాం కర్మసంగినామ్‌ । 
జోషయేత్సర్వకర్మాణి విద్వాన్‌ యుక్తస్సమాచరన్‌ ॥ 26 


అ॥ విద్వాంసుడు కర్మఫలమునం దాసక్తిగల అజ్ఞానులయొక్క బుద్దిని చలింప 
చేయకూడదు. తాను పట్టుదలతో కర్మల నాచరించుచూ అజ్ఞానులచే కూడ కర్మను చేయింపవలెను. 
ఆత్మవేత్తలగు వారికి లోకసంగ్రహముకంటె వేరు ప్రయోజనము లేదు. వారు లోకసం గ్రహార్థమే 
కర్మల నాచరించుచుందురు. కనుక అర్జునా! నీవును ఆత్మవేత్తవయి నప్పటికి లోకసంగ్రహార్థము 
కర్మ నాచరింపవలయునని నా యుపదేశము. పురుషులకు మొట్టమొదటనే జ్ఞానయోగమునం 
దధికారము లేకుండుటచే మొదట కర్మలయందు (ప్రవృత్తి కలుగును. జ్ఞాని కర్మలను నిందించినచో 
అజ్ఞాని కర్మలనుండి స్వయముగానే నివర్తించును. కాని జ్ఞానయోగమునందు ప్రవర్తింప సమర్ధుడు 
కానేరడు. అందుచే నుభయ (భ్రష్టు డగును. కావున కర్మలను నిందించి యజ్ఞానుల బుద్ధిని 
చెడగొట్టకూడదు. 26 

శ్లో॥ ప్రకృతేః క్రియమాణాని గుణైః కర్మాణి సర్వశః । 

అహంకారవిమూఢాత్మా కర్తాహమితి మన్యతే ॥ 27 

అ॥ ప్రకృతియొక్క గుణములచే చేయబడుచున్న కర్మలను అన్నివిధముల 
దేహేంద్రియాదులయందు అహం మమాభిమానముగల మూఢుడు నేనే కర్తనని తలంచును. 

“ఈక్షతేర్నా శబ్దం” అను సూత్రమునందు వ్యాసులు సాంఖ్య శాస్త్రసిద్ధమగు ప్రధానమగు 
తత్వమును (శ్రుతిసమ్మతము కాదని నిరాకరించిరి. ఈ శ్లోకము నందు చెప్పబడిన ప్రకృతి 
యా ప్రధానమను తత్వము కాదు. ఈ యది మాయ. ఇదియును సత్వరజస్తమో గుణములు 
కలదియే. ప్రళభయకాలమునందు యీ మూడు గుణములు దీనియందు లీనమయి సమానముగా 
నుండును. అప్పుడు దీనికి ప్రకృతి యని పేరు. సృష్టిప్రారంభమున నీ ప్రకృతియొక్క గుణము 
కదలిక చెందును. అదియే గుణక్షోభమనియు సత్వాదిగుణముల యొక్క ఉత్పత్తియు చెప్పబడును. 
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దేహేంద్రియాదులయం దాత్మబుద్ధి యహంకార మనుటచే బ్రహ్మయం దాత్మబుద్ధి 
అహంకారము కాదని తేలుచున్నది. మానవులిట్టి యహంకారముచే నేను స్టూలుడను, నేను 
గ్రుడ్డివాడను, రోగిని, బాధపడువాడను అని అనేకవిధముల వ్యామోహమును చెందు చున్నారు. 


అహంకారముచే దేహేంద్రియాదులయందు అహం మమాభిమానముకలవాడు 
భ్రాంతిచే ఆత్మయందు కర్మలు కలవని తలంచుచూ దేహేంద్రియాదులచే చేయబడు కర్మల 
యందు తాను కర్తనని యనుకొనును. దేహము నడచుచుండగా తాను నడచుచున్నానియు, 
కన్నుచూచుచుండ తాను చూచుచున్నానియు, మనసు దుఃఖీంపుచుండ తాను దుఃఖింపు 
చున్నానియు దేహాది తాదాత్యాధ్యాసవలన పురుషుడు తలచుచున్నా డని తాత్సర్యము. 27 

శ్లో॥ తత్తవిత్తు మహాబాహో! గుణకర్మవిభాగయోః । 

గుణాగుణేషు వర్తంత ఇతి మత్వా న సజ్ఞతే ॥ 28 

అ॥ ఓయి! బాహుపరాక్రమముకల అర్జునా! గుణవిభాగముయొక్కయు, కర్మవిభాగము 
యొక్కయు, యథార్థస్థితిని తెలిసినవాడు ఇంద్రియములు విషయాత్మకములగు గుణములయందు 
(అనగా శబ్దస్పర్శాది విషయములయందు) ఉంటున్న వని తలచి వాటియం దాసక్తిని పొందడు. 
భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు పదునాల్గవ యధ్యాయమునందు “సత్వా తృంజాయతే జ్ఞానం” అను 
మొదలగు శ్లోకములచే గుణకర్మలవిభాగమును, యీ విభాగమును గుర్తెరింగినవాడు తాను 
కర్తననుకొనక ముక్తినొందుననియును చెప్పబోవుచున్నాడు. ఆ విషయమే ఇచటకూడ చెప్పబడినది. 
ఇంద్రియరూపముగా పరిణమించిన సత్వాది గుణములు శబ్దస్పర్శాది విషయరూపముగా 
పరిణమించిన సత్వాదిగుణముల యందున్నవని తాత్సర్యము. 


లేక “గుణస్వావృత్తి శబ్దాదిజ్యేన్దియాముఖ్యతంతుషు” అను అమరకోశము వలన 
గుణశబ్దమునకు ఇంద్రియములు అర్థము. కర్మశబ్దమునకు ఇంద్రియవ్యాపారములు అర్థము. 
ఈ ఇంద్రియమునకు ఇయ్యది పని అని విభాగమును తెలుసుకొనిన వాడు అని యర్థము. 
శ్రీధరాచార్యులవారు గుణకర్మలనుండి యాత్మకు గల విభాగములను తెలిసినవాడని యభిప్రాయ 
పడిరి. ఎట్లయినను గుణకర్మవిభాగమును దెలిసినవాడు తాను కర్తనని యనుకొనడు. 
శ్లో॥ ప్రకృతేర్ణుణసంమూఢా సజ్ఞన్తే గుణకర్మసు | 
తానకృత్స్న్నవిదో మందాన్‌ కృత్నువిన్న విచాలయేత్‌ ॥ 29 
అ॥ ప్రకృతియొక్క సత్వాదిగుణములచే మోహముచెందిన మానవులు గుణకార్యములగు 
యజ్ఞాదులందు సంగము నొందుచున్నారు. ఆత్మవేత్త లట్టి మూఢుల చిత్తములను చలింప 
చేయకూడదు. అట్టితరి వారు జ్ఞానకర్మల రెంటికీ దూరులగుదు రని భావము. 29 
శ్లో॥ మయి సర్వాణి కర్మాణి సంన్యస్యాధ్యాత్మచేతసా । 
నిరాశీర్నిర్మమో భూత్వా యుధ్యస్వ విగతజ్వరః ॥ 30 
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అ॥ ఓయి యర్షునా! స్వయంప్రకాశరూపుడను, పరమేశ్వరుడను, సర్వజ్ఞుడను, సమస్త 
భూతములకు ప్రత్యగ్రూపముతో నాత్మభూతుడను అగు నాయందు అధ్యాత్మజ్ఞానముతో 
సర్వకర్మలను యుంచి పరమేశ్వరుని కొరకు నేను భృత్యుడనై కర్మల జేయుచుంటి నని తలచి 
యహంకార మమకారములను విడచి యుద్ధము చేయుము. 

తత్వదృష్టిలో ఆత్మ నిష్మలుడు, నిష్కియుడు, శాన్తుడు, పరిపూర్ణాననరూపుడు అయినను 
స్వర్గాదులకొరకు కర్మల చేయువానికంటె ఈశ్వరుడొకండు కలడనియు వేదరూపమగు వాని 
యాజ్ఞచే మనము కర్మలు చేయవలెననియు కోరువాడు వివేకియే యగును. వీనిబుద్ధి వివేకబుద్ధియే 
యగును. దీనినే యధ్యాత్మచేతస్సు అని భాష్యకారులు వాడిరి. అధ్యాత్మచేతస్సు అనగా 


పరమాత్మవిషయకజ్ఞానమని యర్థము. 30 
శ్లో యే మే మతమిదం నిత్యమనుతిష్టంతి మానవాః । 
శ్రద్ధావంతో౭_నసూయంతో ముచ్యంతే తే౭_పి కర్మభిః ॥ 81 


అ॥ ఏ మానవులు శ్రద్ధగలవారై అసూయాభావమును విడచి కర్మచేయవలె నను 
నామతమును అనువర్తింపుచున్నారో వారుకూడ పుణ్యాపుణ్యములతో విముక్తులగుచున్నారు. 
పుణ్యాపుణ్యములవలన కలుగు సంసారబంధమును వదలి మోక్షమును పొందుచున్నారని 
భావము. 31 


శ్లో॥ యే త్వేతదభ్యసూయంతో నానుతిష్టంతి మే మతమ్‌ । 
సర్వజ్ఞానవిమూధాంస్తాన్‌ విద్ధి నష్టానచేతసః ॥ 32 
అ॥ ఓయి యర్షునా! ఎవరు నాయం దసూయాభావము నొంది యీ కర్మమార్గమును 
అనుష్టింపరో వారెవ్విధమగు జ్ఞానమునులేక నశించిన యవివేకులని గ్రహింపుము. 32 
శో॥ సదృశం చేష్టతే స్వస్యాః ప్రకృతేర్‌జ్ఞానవానపి 1 
ప్రకృతిం యాంతి భూతాని నిగ్రహః కిం కరిష్యతి ॥ 33 
అ॥ ఎంతటి వివేకశాలియయినను జన్మాంతరీయమగు తన ప్రకృతికి అనుకూలముగానే 
ప్రవర్తించుచున్నాడు. సమస్తభూతములు ప్రకృతిని పొందియే యున్నవి. అందు జీవునియొక్క 
గాని యీశ్వరునియొక్క గాని నిగ్రహ మెంతమాత్రము పనికిరాదు. 
పూర్వజన్మమునందు పురుషులు సంపాదించిన పుణ్యాపుణ్యములు వారి యాత్మయందు 
సంస్మారరూపముగా నుండును. ఉత్తరజన్మమునందవి యుద్బుద్ధము లగుచు పురుషునియొక్క 
సంస్మారమున కనుగుణముగా మంచిపనియందుగాని, చెడుపనియందుగాని ప్రవర్తింపచేయును. 
ఈశ్వరుడే యిట్టి సామర్థ్యమును యీసంస్మారమున కిచ్చినందున దీనిని నిగ్రహింప మరలి 
యీశ్వరునకు గాని మరియొకరికి గాని సామర్ధ్యము లేదు. 383 
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శ్లో॥ ఇంద్రియ స్యేం ద్రియస్యార్ధే రాగద్వేషా వ్యవస్థితౌ । 
తయోర్న వశమాగచ్చేత్తౌ హ్యస్య పరిపంధినౌ ॥ 34 

అ॥ సర్వజనులు తమతమ ప్రకృతి కనుకూలముగనే ప్రతిదానియందును రాగ 
ద్వేషములు తప్పక కలవు. అట్టి రాగద్వేషములకు స్వాధీనము కాకూడదు. రాగద్వేషములే 
పురుషులకు (శ్రేయోవిఘాతకములు. ధర్మాధర్మసంస్మారరూపమగు ప్రకృతి వ్యవహారదశలో 
నశింపనేరదు. ముక్తిపర్యంతము నిల్వయుండును. పురుషప్రయత్నము ప్రకృతిని నిగ్రహింప 
లేనందున పురుషుడు తన ప్రకృతికనుకూలముగనే ప్రవర్తించుచుండును. శాస్త్రమును చదివియు 
శాస్తమునందు చెప్పినట్లు నడుపజాలడు. కావున శాస్త్రము వ్యర్థమని భావము. 

ఇయ్యది సమాధానము. పురుషుడు తనయొక్క ధర్మాధర్మసంస్మారముల కనుగుణముగా 
సత్మర్మయందుగాని దుష్కర్మయందుగాని, రాగద్వేషపూర్వకముగానే ప్రవర్తించును. ఎవ్వ 
డనురాగము లేకుండ పాపసంస్కారమాత్రముచే పర దారాగమనమునందు ప్రవర్తింపడు. 
ద్వేషములేకుండ తన భార్యను విడువడు. అట్లే అనురాగము లేక కేవల పుణ్య సంస్మారమాత్రముచే 
తన భార్యను పొందుటకు ప్రవర్తించడు. ద్వేషము లేకుండ పాపసంస్మారమాత్రముచే పరస్త్రీగమనమును 
విడువడు. కావున నట్టి రాగద్వేషములకు స్వాధీనము కాకుండుటయే పురుషకారమునకు ఫలము. 
ఇట్టి పురుషప్రయత్నము శాస్తాధీనమగుటచే శాస్త్రము వ్యర్థము కానేరదు. 

ఓయి! పురుషునకు పుణ్యసంస్మారమువలన మంచివిషయమునం దనురాగము, 
పాపసంస్మారమువలన చెడుపనియందు ద్వేషమున్ను కలుగుచున్నది. రాగద్వేషములు కలిగిన 
తరువాతనే వాడు వాటియందు ప్రవర్తించుచున్నాడు. కనుక రాగద్వేషములు పుట్టుటకు కారణ 
మగు ధర్మాధర్మసంస్కారముండగా పురుషప్రయత్నముచే రాగద్వేషములు పుట్టకుండుట 
సంభవింపదని ప్రశ్నింపరాదు. మేము రాగద్వేషములయొక్క ఉత్పత్తిని నివారించుటలేదు. పుట్టిన 
రాగద్వేషములను పురుషకారముచే నడ్డగించుటనే చెప్పుచున్నాము. కట్టెనుంచి పుట్టిన నిప్పువలన 
మంట బయలుదేరకుండ మణిమంత్రాదు లెట్లు నిప్పును అడ్డగించుచున్నవో, అట్లే ప్రకృతివలన 
పుట్టిన రాగద్వేషములు ప్రవృత్తిని కలుగచేయకుండ వాటిని యడ్డగించుటయే పురుషకారమునకు 
ఫలము. మరియు రాగద్వేషములను పుట్టించునట్టి ప్రకృతియే ప్రవృత్తినికూడ కలుగచేయు 
ననియు, అట్టి ప్రకృతిని నిగ్రహింప శక్యము కాదనియు, కనుక పురుషకారమునకు విషయమే 
లేదనినచో నదియు సమంజసము కాదు. ధర్మాధర్మసంస్మారరూపమగు ప్రకృతి, శబ్బాది 
విషయములయందు రాగ ద్వేషములను మాత్రమే పుట్టించునుకాని; కార్యమునందు ప్రవృత్తిని 
కలుగజేయనేరదు. ప్రకృతికి నట్టి సామర్ధ్యము కూడ నున్నచో, నీచునకుగూడ రాజకుమార్తె 
యం దనురాగముండుటచే నామెను పొందుటకు ప్రవృత్తిగూడ యనురాగము వలన నాతనికి 
కలుగవలసి వచ్చును. అట్లు కలుగుటలేదు. పైగా రాజకన్యను చూచి యనురాగమును 
పొందికూడ, నేనెక్కడ? రాజకుమార్తెక్కడ? అని విమర్శించుకుని యనురాగమును కూడ 
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విడచుచున్నాడు. అంతియేకాని రాజకన్యను పొందుట కెంత మాత్రము ప్రయత్నింపడు. కావున 
నిట్టియెడ, ప్రకృతివలన బుట్టిన యనురాగము పురుషప్రయత్నరూపమగు విమర్శనాజ్ఞానముచే 
నివృత్తించుచున్నది. ఇట్టి విమర్శన రూపమగు పురుషకారములేనివాడు ప్రవర్తించుచూ 
రాజభటులచే కొట్టబడుచున్నాడు. కావున పురుషకారము స్వభావజన్యమగు అనురాగమును 
పుట్టకుండ చేయలేదు. పుట్టిన అనురాగమును మాత్రము పురుషకారము మరల్చును. 
పురుషకారముచే ననురాగమును మరల్బుకొన్నచో ప్రవృత్తి కలుగదు. మరల్బుకొననేరనిచో 
కార్యాకార్యములయందు (ప్రవృత్తికలుగును. కనుక పురుషకారమునకు రాగద్వేషములను 
వశపరచుకొనుట యను ప్రయోజనము కలదు. 

పాపసంస్మారమువలన పురుషునకు పరధర్మమునందు అనురాగము, స్వధర్మము 
నందు ద్వేషము ఎప్పుడు ఉదయించునో అపుడు స్వధర్మత్యాగము, పరధర్మానుష్టానము 
పురుషునకు కలుగును. 

పుణ్యసంస్మారమువలన స్వధర్మమునం దనురాగము, పరధర్మమునందు ద్వేషము 
ఎప్పుడు కలుగునో అపుడు పురుషునకు స్వధర్మానుష్టానము, పరధర్మత్యాగమున్ను కలుగును. 

ఓయి! పురుషుడు పురుషప్రయత్నమువలన పుణ్యసంస్మారముచే కలిగెడి రాగద్వేషము 
లను నియమించుకొనినచో స్వధర్మమునందు ప్రవృత్తియు, పరధర్మము నందు నివృత్తియు 
నాతనికి కలుగనేర దనినచో నట్లుకాదు. పుణ్యసంస్మారమువలన స్వధర్మమునందు రాగము, 
పరధర్మమునందు ద్వేషము కలుగగా విద్వాంసుడు పురుషకారముచే నారాగద్వేషములను 
నియమించుకొనియే స్వధర్మమునందు ప్రవర్తించుచున్నాడు. పరధర్మము నుంచి నివర్తించుచునూ 
యున్నాడు. 

అట్లుగాక రాగద్వేషపూర్వకముగా ప్రవర్తించినచో కర్మఫలము అవశ్యము అనుభవించ 
వలసివచ్చును. లేక పుణ్యాపుణ్యసంస్మారములవలన కలిగెడు అనుకూల విషయమునందలి 
రాగముచేతను, ప్రతికూలవిషయమునందలి ద్వేషముచేతను పురుషునకు స్వధర్మ పరిత్యాగము, 
పరధర్మానుష్టానము కలుగుచున్నది. 

అదెట్లన బ్రాహ్మణులకు యజ్ఞమును చేయుట, చేయించుట మున్నగునవి స్వధర్మము. 
రాజ్యపరిపాలనాదులు పరధర్మములయినను ఇయ్యవి యిష్టములు. వీనియం దనురాగముచే 
బ్రాహ్మణుడు పరధర్మమగు యుద్ధమునందు ప్రవర్తించు చున్నాడు. అట్లే ఉపవాసాదులు 
అనిష్టములు (ప్రతికూలములు). వీటి యందలి ద్వేషముచే బ్రాహ్మణుడు స్వధర్మమును 
విడచుచున్నాడు. క్ష్మత్రియునకు యుద్ధము స్వధర్మము. భిక్షాన్నభో జనాదులు సులభము 
లగుటచేతను వెనుకటి జన్మమునందలి పాపసంస్మార బలమువలనను అనుకూలములగును. 
వీటియం దనురాగముచే క్షత్రియుడు పరధర్మమగు (బ్రాహ్మణ ధర్మమగు) భిక్షాటనాదులయందు 


తృతీయాధ్యాయము 193 


ప్రవర్తించు చున్నాడు. రాజ్యభోగము ప్రతికూల విషయము. ఇందు ద్వేషముచే స్వధర్మమగు 


రాజ్యపాలనమును విడచుచున్నాడు. 34 
శ్లో॥ శ్రేయాన్‌ స్వధర్మో విగుణః పరధర్మాత్స్వ్వనుష్టితాత్‌ 
స్వధర్మే నిధనం శ్రేయః పరధర్మో భయావహః ॥ 85 


అ॥ గుణవంతమయినను పరధర్మము ననుష్టించుటకంటె గుణరహిత మయినను 
స్వధర్మము ననుష్టించుట ప్రశస్తము. పరధర్మము నవలంబించి జీవించుట కంటె స్వధర్మము 
నాచరించి మరణించుట మేలు. కావున ఓయి అర్జునా! నీవు గుణవంతమయినను భిక్షాన్నమును 
భుజించి జీవించుటకంటె స్వధర్మమగు యుద్ధమునందు ప్రవర్తించి మరణించుట యయినను 
మేలు. అట్టితరి స్వధర్మమగు యుద్ధమునందు ప్రవర్తించి జయము నొందుట మేలని వేరుగ 


చెప్పనేల? అని కృష్ణోపదేశము సూచిత మగుచున్నది. 35 
శ్లో॥ అథ కేన ప్రయుకోలి యం పాపం చరతి పూరుషః । 
అనిచ్చన్నపి వార్షేయ! బలాదివ నియోజితః ॥ 36 
ణ 


అ॥ శబ్బస్పర్భాది విషయములను ధ్యానించుటయే సర్వానర్థములకు మూలమని 
లోగడ కృష్ణుడు చెప్పియున్నను మరల అదే విషయమును అడిగి నిర్ణయించుకొనదలచి 
యర్షునుడు శ్రీకృష్ణుని ప్రశ్నించుచున్నాడు: ఓయి కృష్ణ! మానవుడు ఎవనిచే (్రేరేపింపబడచూ 


తన కిష్టములేకున్నను బలాత్మారముగా పాపము నాచరించుచున్నాడు? 36 
శ్రీభగవా నువాచ : 
శ్లో॥ కామ ఏష క్రోధ ఏష రజోగుణసముద్భవః I 
మహాశనో మహాపాష్మా విద్ధేనమిహ వైరిణమ్‌ ॥ 87 


అ॥ భగవన్తుడగు శ్రీకృష్ణుడు అర్జునుని ప్రశ్నకు సమాధాన మొసంగుచున్నాడు : 

ఐశ్వర్యము, పరాక్రమము, కీర్తి, లక్ష్మి (ధనము), జ్ఞానము, వైరాగ్యము యీ యారును 
పూర్తిగా కలవాడు భగవన్తుడు (లేక) భూతములయొక్క పుట్టుకను, నాశమును, రాకను, పోకను, 
జ్ఞానమును, అజ్ఞానమును యీయారింటిని తెలిసినవాడు భగవన్తుడు. 

ఓయి యర్షునా! రజోగుణమువలన బుట్టిన ఈ కామము, ఈ క్రోధమున్ను యెంత 
ఆహారమునయినను భుజించునదియు నెంతటి మహాపాపమునయినను చేయునవియు 
నగుచున్నవి. కావున సంసారమునం దీ కామమే మహాశత్రువని తలంపుము. కామము యొక్క 
పరిణామమే క్రోధము గాన నీ రెండు నిచట నభేదముగా చెప్పబడినవి. 


ఇచట భాష్యకారులు “రజోగుణసముద్భవః” అను పదమునకు నందలి సమాసమును 
నిరూపించుటలో (రజశ్చ + తద్దుణశ్చ) అని కర్మధారయ సమాసమునే నిరూపించిరి కాని 
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(రజ ఏవ గుణః) అని యవధారణపూర్వపదకర్మధారయ సమాసమును నిరూపింపలేదు. 
అవధారణాపూర్వపదకర్మధారయసమాస మనునది వ్యాకరణశాస్త్రమునందు లేదని భాష్యకర్తల 
యాశయము. 

రజోగుణమువలన కామము పుట్టుననియు కామమువలన రజోగుణము పుట్టుననియు 
చెప్పవచ్చును. 

రాజసేవాదులయందు (ప్రవర్తించి దుఃఖించువారలు ఆశచే నే నిట్లుచేసితి నని 
ప్రలపించుట లోకముందు చూచుచున్నాము. తృష్ణ ఆశ, కామము అనునవి సమానార్థములు. 
కావున కామమువలన రజఃకార్యములందు (ప్రవృత్తి లోకసిద్ధము. కామమున కాహారము 
శబ్దస్పర్శాది విషయానుభవము. ఎంతకాలము విషయముల ననుభవించినను కామమునకు 
ఇంక చాలునను బుద్ది యుదయింపదు. పైగా బహుచాకచక్యముతో నింక ననేక విషయముల 
ననుభవింప ప్రయత్నించును. కావుననే కామము మహాశన మనబడుచున్నది. కనుకనే ఆజ్యాది 
హవిస్సుతో నగ్నిహూతుడు వృద్ధిచెందినట్లు విషయానుభవముతో కామము మరింత 
వృద్ధిచెందునని పెద్ద లందురు. ఆశకు మేరలేదని లోకవాడుక కలదు. చూడుడు: శ్లో! 
నిస్ప్వోహ్యేకశతం శతీ దశశతం లక్షం సహసస్రాధిపో, లక్షేశః క్షితిపాలతాం క్షితిపతి 
శృక్రేశవత్సంపదం, చక్రేశః పునరింద్రతాం సురపతిః బ్రహ్మాస్పదం వాంఛతి, బ్రహ్మా విష్ణుపదం 
హరిర్దరపదం తృష్టావధిం కో గతః ॥ అని యందురు. దీని యర్థము. దరిద్రుడు నూరు 
రూపాయల నపేక్షించును. నూరుగలవాడు వేయి నపేక్షించును. లక్షాధికారి రాజ్యపదవిని 
కోరును. క్రితిపాలకుడు సార్వభౌముడు కాగోరును. సార్వభౌముడు ఇంద్రపదము నపేక్షించును. 
ఇంద్రుడు బ్రహ్మపదమును కాంక్షించును. బ్రహ్మ విష్ణుస్థానమును కోరును. విష్ణువు రుద్రపదమును 
కోరును. కావున ఆశయొక్క పరమావధిని యెవ్వడు పొందును? అని. 

మరికొందరు “అత్యాశ కామవికారము కాదనియు లోభవికారమేననియు” మానవుడు 
ఆకలిదప్పికలతో కామముయొక్క అంతమును పొందును. ఫలోతృత్తి వలన కోధముయొక్క 
అంతమును పొందును. కాని దిక్కులను జయించియు, భూమండలము నేలియు లోభముయొక్క 
అంతమును పొందనేరడని భాగవతప్రమాణము కలదనియు నందురు.” ఆ మతమున 
కోధమువలె లోభముకూడ కామవికారమే కావున లోభముద్వారా కామము మహాశనమని 
గ్రహింప నగును. నిజస్థితిలో ఏమాత్రము దాతృత్వగుణము లేనివాని యందు “లుబ్బు” డను 
పదము వాడుకలో నుండుటచే లోభ మనగా “ఉన్న వస్తువును విడువకుండుటి యని 
చెప్పవలయును. తృష్ణ యనగా కామమే కావున మహాశనత్వము (అత్యాహారము) కామమునకు 
స్వాభావికమే నని తెలియవలయును. మహాపాపమునకు కారణమగుటచే కామము మహాపాప 
యని చెప్పబడినది. కావున పాపాచరణమునకు కామక్రోధములే మూలకారణము లని 
గ్రహింపవలయును. 37 
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శ్లో॥ ధూమేనావ్రియతే వహ్నిర్యథాదర్శో మలేన చ । 
యథోల్చేనావృతో గర్భః తథా తేనేదమావృతమ్‌ 11 38 
అ॥ ప్రకాశరూపమగు వహ్ని అప్రకాశరూపమగు ధూమము (పొగ) చే గప్పబడినట్లు, 
మాలిన్యముచే నద్దము కప్పబడినట్లు, జరాయువు (మాయ) చే గర్భము కప్పబడినట్లు కామముచే 
జ్ఞానము కప్పబడియుండును. అందువలన కామము నిత్యవైరి యగుచున్నది. 38 
శ్లో॥ ఆవృతం జ్ఞానమేతేన జ్ఞానినో నిత్యవైరిణా । 
కామరూపేణ కౌంతేయ దుష్పూరేణానలేన చ ॥ 39 
అ॥ ఓయి యర్షునా! జ్ఞానికి నిత్యశత్రువయినట్టియు, దుఃఖముతో నిండి యున్నట్టియు, 
తృప్తిలేనట్టియు కామముచే మానవుని జ్ఞానము కప్పబడి యుండును. మానవుడు పాపకర్మ 
నాచరించుటకు పూర్వముకూడ తనకు గల కామము తనకు శత్రువని తెలిసియు కామబలము 
వలన తా నా పనియందు ప్రవర్తించుచున్నాడు. అజీర్ణరోగము కలవాడు అరటిపండును తినదలచి 
తనకు కోరిక గలిగినప్పుడే దీనివలన మనకు అనర్థము కలుగునని తెలుసుకొనుచున్నాడు. 
అట్లే కామము నిత్యశత్రువని తెలిసియుండియే మానవుడు కామబద్దుడై పాపకృత్యమునందు 
ప్రవర్తించుచున్నాడు. 39 
శ్లో॥ ఇంద్రియాణి మనో బుద్ధిరస్యాధిష్థానముచ్యతే 1 
ఏతైర్విమోహయత్యేష జ్ఞానమావృత్య దేహినమ్‌ ॥ 40 
అ॥ కామమునకు జ్ఞానకర్మేంద్రియములు, మనోబుద్దులు అధిష్టానము లగు చున్నవి. 
ఇంద్రియమనోబుద్దుల నా(శ్రయించియుండు కామము పురుషున కాత్మానాత్మ వివేకము (జ్ఞానము) 
ను కృత్యాకృత్యజ్ఞానమును అణచివైచి పురుషుని శబ్ద స్పర్భాది విషయముల యందును 
సుఖదుఃఖాదుల యందును ప్రవర్తింపచేసి వాటియం దనేక విధములైన వ్యామోహమును 


పుట్టించుచున్నది. 40 
శ్లో॥ తస్మాత్వమింద్రియాణ్యాదౌ నియమ్య భరతర్షభ! | 
పాప్మానం ప్రజహి హ్యేనం జ్ఞానవిజ్ఞాననాశనమ్‌ ॥ 41 


అ॥ కావున నోయి అర్జునా! నీవు మొదట ఇంద్రియములను నిగ్రహించుకొని పిదప 
శ్రేయఃప్రాప్తికి హేతువులగు జ్ఞానవిజ్ఞానములను రూపుమాపునట్టి కామమును ఛేదించుము. 
గురువువలనను, శాస్తమువలనను సంపాదించుకొనిన ఆత్మజ్ఞానము జ్ఞానమనబడును. 
అపరోక్షాత్మ సాక్షాత్మారము విజ్ఞాన మనబడును. ఈ రెంటికిని కామము ప్రబలశత్రువు. దీనిని 
చంపుకొననిదే మానవు డెవ్విధమగు శాంతిని పొంద నేరడు. 41 

శ్లో॥ ఇంద్రియాణి పరాణ్యాహురిన్ధియేభ్యః పరం మనః । 

మనసస్తు పరా బుద్ధిర్యో బుద్దేః పరతస్తు సః ॥ 42 
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అ॥ పూర్వశ్లోకమునందు ఇంద్రియములను నిగ్రహించుకొని కామ మను శత్రువును 
జయింపుమని చెప్పబడినది. ఎవరిని యాగశ్రయించుకొని శత్రుజయమును చేయవలెను? అను 
శంక రాగా సమాధానము యీ శ్లోకమున చెప్పబడుచున్నది. దేహము స్టూలము, బాహ్యము, 
పరిచ్చిన్నమును అగుచున్నది. ఇంద్రియములు దేహముకంటె సూక్ష్మములు, అంతస్థితములు, 
వ్యాపకములును అగుచున్నవి. కావున దేహముకంటె నింద్రియములు గొప్పవగుచున్నవి. 
మనోవశ్యములగు ఇంద్రియములకంటె మనస్సు గొప్పది. సంకల్పవికల్పాత్మక మగు మనసు 
కంటె నిశ్చయాత్మక మగు బుద్ది గొప్పది. దేహము మొదలు బుద్ధివరకు తత్వము లన్నిటికంటె 
లోపలవాడును దృశ్యపదార్థముల నన్నిటిని చూచునట్టి యాత్మ బుద్ధికంటె గొప్పవాడు. ఈ 
శోకముచే ఆత్మసర్వాన్తర్యామి యనియు, సర్వద్రష్ట యనియు, సర్వాధికు డనియు, సర్వవ్యాపకు 
దనియు, సర్వసూక్ష్ముడనియును చెప్పబడు చున్నది. 42 

ఇచట రామానుజులు : బుద్ధికంటె గొప్పది కామమని వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. అయ్యది 
అసమంజసము. “శీ ఇంద్రియేభ్యః పరాహ్యర్థా హ్యర్థేభ్యశ్చ పరం మనః। మనసస్తు పరా 
బుద్ధిర్చుద్ధేరాత్మా మహాన్‌ పరః | మహతః పర మవ్యక్తం అవ్యక్తాత్సురుషః పరః | పురుషాన్న 
పరం కించి త్సా కాష్టా సా పరా గతిః |” అను కఠవల్లి యొక్క అర్ధమే ఇచట చెప్పబడినది. 
కాని కామము యొక్క ప్రసక్తి యెంతమాత్రము లేదు. కఠవల్లి యందు పేర్కొనబడిన 
శబ్దాద్యర్థములు, మహత్తత్వము, అవ్యక్తము యిచట గ్రహింపబడనందున ప్రకృత శ్లోకమునకు 
కఠవల్లీ (శుతికిని సంబంధము లేదన రాదు. ఉపలక్షణచే అర్థమహదవ్యక్తములు యిచట 
గూడ గ్రహింపబడినట్లే తలంచవలయును. గాక, గ్రాహ్యము లగు అర్థములకంటె (శబ్బాది 
విషయములకంటె) గ్రాహకములగు (తెలిసికొనునట్టి) ఇంద్రియములే గొప్పవి. కావున శ్రీకృష్ణు 
డిచట అర్థముల కంటె ఇంద్రియములే గొప్పవని చెప్పెను. సూత్రభాష్యమునందు మహత్తత్వము 
నిరాకరింపబడుచు బుద్ధియే మహత్తత్వమని చెప్పబడినది. అవ్యక్తమనగా అజ్ఞానము - అనగా 
మాయ యని యర్థము. సర్వబుద్దిసమష్టి యే మాయ కాన అవ్యక్తరూపమగు మాయ బుద్ధియందే 
అంతర్భావ మగుచున్నది. కావున గీతాశ్లోకమున బుద్ధి చెప్పబడుటచే మహదవ్యక్తములను 
వేరుగ జెప్ప నవసరము లేనందున జెప్పబడలేదు. 

మరియు “కామస్సంకల్పో విచికిత్సా శ్రద్ధా” ఇత్యాది (శ్రుతి ప్రమాణము వలన 
కామము మనోధర్మ మని స్పష్టమగుచున్నది. మనోధర్మమగు కామము ధర్మిరూపమగు 
బుద్ధికంటె గొప్పది కానేరదు. ఇచట ధర్ములే పూర్వపూర్వము కంటె ఉత్తరోత్తరము గొప్పవని 
నిర్ణయింపబడినది. ఆ గొప్పతనము ధర్మపూర్వకము. సూక్ష్మత్వ వ్యాపిత్వాది ధర్మములచే 
దేహముకంటె ఇంద్రియముల కుత్మర్న చెప్పబడినది. ఇట్టితరి కామమే గొప్పదగుచో బుద్ధికంటె 
కామము ధర్మముగా గల మనసూ గొప్పదని చెప్పబడి యుండెడిది. అట్లు చెప్పబడలేదు. 


మరియు ధర్మికి స్వాధీనమగు ధర్మరూపమగు కామము స్వత[న్రపదార్థము కానపుడు 
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ధర్మరూపమగు పదార్థములయొక్క తారతమ్యమును వివేచించి చెప్పు ప్రకరణమునందు 
ధర్మరూపమగు కామము గొప్పదని చెప్పుట యెట్లు పొసగును? 

మరియు బుద్దిపర్యంతములగు పదార్థము లన్నియు వ్యాపారమును కట్టిపెట్టి యున్నను 
ఇచ్చాపర్యాయమగు కామమున్నచో నదియే యింద్రియములను స్వవిషయముల యందు 
ప్రవర్తింపచేసి యాత్మజ్ఞానమును నిరోధించుచున్నది. కావున కామము బుద్దికంటె గొప్పదని 
రామానుజులు కామముయొక్క గొప్పదనమునకు కారణమును నిరూపించిరి. అయ్యది మిక్కిలి 
హాస్యస్పద మగుచున్నది. బుద్ది యుపరమించినపుడుకూడ కామ ముదయించునని చెప్పుట 
యసమంజసము. అట్టితరి బుద్ది లయము చెందిన నిర్వికల్ప సమాధియందుగూడ కామ 
ముండు నని చెప్పవలసి వచ్చును. అపుడు నిర్వికల్పసమాధియే చెడిపోవును. వ్యాసులవారు 
శ్రీమద్భాగవతమునందు మనస్సు ఉపరతి చెందగా ఆత్మసాక్షాత్మారము కలుగునని “యదోపరామో 
మనసో నామరూపరూపస్య దృష్టస్మృతసంప్రమోషాత్‌ । య ఈయతే కేవలయా స్వసంస్థయా 
హంసాయ తస్మై శుచిషద్మనే నమః” అను శ్లోకమున నుడివిరి. మనసు ఉపరతి చెందినను 
కామముండునని చెప్పినచో వ్యాస వచన ముపపన్నము కానేరదు. 


మరియు ధర్మియగు మనస్సే ఉపరతిని చెందగా తద్ధర్మ మగు కామ ముండుటెట్లు? 
ఎచట నయినను నిప్పు చల్లారిన తరువాత మంట కనిపించునా? రామానుజులకు మనో 
బుద్దులయొక్క యుపరతిరూపమగు నిద్రావస్థయం దేమయినను కోరికలు కలుగుచున్నవా? 
లేనిచో నిట్లు వ్యాఖ్యాన మొనర్చరు. 

ఇంక వేదాన్తదేశికుల వ్యాఖ్యానమును పరిశీలించినను వారి సిద్ధాంతము హాస్యాస్పదమే 
యగుచున్నది. ఏలయన వేదాంతదేశికులు “ఇంద్రియాణి మనోబుద్ధిరస్యాధిష్టానముచ్యతే 1 
ఏతైర్విమోహయత్యేష జ్ఞానమావృత్య దేహినమ్‌” అను శ్లోకమున ఇంద్రియమనోబుద్ధికామములు 
నాలుగు ఆత్మను వ్యామోహపరచుచున్నవని చెప్పుటచే “ఇంద్రియాణి పరాణ్యాహురి నియేభ్యః 
పరం మనః మనసస్తు పరా బుద్ధిర్యో బుద్దేః పరతస్తు సి అను శ్లోకమునగూడ ఇంద్రియ 
మనో బుద్ధి కామములను నాల్గింటినే గ్రహింపవలయు నని చెప్పిరి. ఇయ్యది యెంతమాత్రము 
పొసగనేరదు. “ఇంద్రియాణి మనోబుద్ధిరస్యాధిష్టానముచ్యతే” అను శ్లోకమునందు కామ 
మొక్కటియే ఆత్మను వ్యామోహపరచుననియు ఇంద్రియ మనోబుద్దులు కామమున కధిష్టానము 
లనియు చెప్పబడినది. ఇంద్రియాదుల నాశయించనిదే కామము స్వయముగా జీవుని 
వ్యామోహపరుపలేదు. కామముచే నాశ్రయింపబడని యింద్రియమనోబుద్ధులుగూడ ఆత్మను 
వ్యామోహపెట్టజాలవు. స్వతంత్రముగా కామముగాని ఇంద్రియాదులుగాని పురుషుని 
వ్యామోహపరుపజాలినపుడు ఇం[ద్రియమనో బుద్ది కామములు నాలుగు ఆత్మసమ్మోహకము లని 
చెప్పుట పొసగును. అదియే యసంభవ మయినందున వేదాన్తదేశికుల వివరణము నిస్సారము. 


కావున “ఏతైర్విమోహయత్యేష” అను మూలమువలన ఇంద్రియమనోబుద్ధుల 
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నాశ్రయించిన కామమొక్కటియే పురుషుని వ్యామోహపరచు ననియు, అందు ఇంద్రియాదులు 
సాధనమాత్రములనియు స్పష్టమగుచున్నది. మనోధర్మమగు కామమునకు మనసు సాధన 
మెట్లగునని యనదగదు. మనోధర్మమగు కామము నందు కరృత్వము నారోపింపగా కామము 
వ్యామోహపరచుటలో కర్తయు, మనసు కరణమున్ను (సాధనమున్ను) అగుచున్నవి. 

వస్తుతః ఇంద్రియాదులు కామమున కాశ్రయములే కాని సాధనములు (కరణములు) 
కానేరవు. భాష్యకారులు కూడ నిట్లే నిరూపించిరి. ధర్మమునకు ధర్మి యాశ్రయమగును. కాని 
కరణము కానేరదు. మనోధర్మ మగు కామము ఇంద్రియముల నెట్లాశ్రయించునని యనరాదు. 
మనసు ఇంద్రియముల కభిముఖమగుచుండగా తద్వారా కామముకూడ నింద్రియముల 
నాశయించిన దగును. మనోబుద్భులు రెండును ఒక్క అంతఃకరణస్వరూపములే కావున 
మనోధర్మమగు కామము బుద్ధిని యాశ్రయించుట యుచితమే యగుచున్నది. 42 

శ్లో ఏవం బుద్దేః పరం బుద్దా సంస్తభ్యాత్మానమాత్మనా | 

జహి శత్రుం మహాబాహో! కామరూపం దురాసదమ్‌ ॥ 43 

అ॥ ఓయి అర్జునా! ఇట్లు బుద్ధికంటె గొప్పవాడగు ఆత్మను తెలిసికొని, మనసును 
బుద్ధితో నేకాగ్రపరచి నిశ్చలమయిన మనస్సు కలవాడవయి దుర్విజ్లేయ మగు కామ మను 
శత్రువును జయింపుము. గత్యర్థమగు సద్‌ ధాతువు జ్ఞానార్థక మగుటచే దురాసద మనగా 
దుర్విజ్లేయమని చెప్పనగును. 

ఇచట (దుఃఖేన ఆసదః ఆసదనం ప్రాప్తిః యస్య తం దురాసదం) అను భాష్యకారుల 
వివరణము. ఫలితార్థమును చెప్పుట. సమాసము మాత్రము. (దుఃఖేన ఆసత్తుం శక్యో దురాసదః) 
అనియే చెప్పవలయును. ఇందు “ఈషద్దుస్సుషు కృభ్రాకృథ్రార్ధేషు ఖల అను సూత్రమువలన 
ఖల్‌ ప్రత్యయము. దుష్ప్రజా - ఇత్యాది పదములయందువలె బహు ప్రీహిసమాస మేల చెప్పరాదని 
యనదగదు. “ప్రాదిభ్యో ధాతుజస్య వాచ్యో వాచోత్తరపదలోపః” అను వార్తికమునుబట్టి 
ప్రాద్యుపసర్గలకంటె ధాతూత్సన్నమయిన శబ్దముండిననే గాని బహువ్రీహి పుట్టనేరదు. (దుష్టా 
+ ప్రజా యస్య) అనుచోట “షా గతినివృత్తౌ” అను ధాతువు వలన బుట్టిన స్థాశబ్దము కలదు. 
అదియు ప్రాదులలో చేరిన దుర్‌ అను ఉపసర్గ కంటె పరమందు కలదు. ఇచట దుఃఖార్ధకమగు 
దుర్‌ ఉపసర్గకంటె పరమగు ఖల్‌ శబ్దము ధాతూత్పన్నముకాదు. కావున బహువ్రీిహిసమాసము 
చెప్పుట తగదు. ఇక ఇచ్చటగూడ బహువ్రీహి సమాసమే చెప్పవలయునని పట్టుదలయున్నచో 
(దుస్థః + ఆసదః యస్య తం దురాసదం) అని విగ్రహము చెప్పవలయును. కామము తెలియ 
సాధ్యముగాని యనేక భేదములు కలదగుటచే దుర్విజ్జేయ మగుచున్నది. విషయము 
లనంతములగుటచే కామ మనంతమగుచున్నది. మరియు సద్‌ ధాతువునకు నాశము కూడ 
అర్థముండుటచే దురాసద మనగా దుర్ణయమని కూడ చెప్పనగును. 
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ఇచట (బుద్దేః పరం కామం) బుద్ధికంటె ప్రకృష్ణమగు కామమును అను రామానుజ 
వ్యాఖ్య పూర్వశ్లోకమునందే నిరాకరింపబడినది. కామమును జయించుటకు కామము బుద్ధికంటె 
గొప్పదని తెలిసికొనుట యావశ్యకము కానేరదు. కావున అనావశ్యకమగు విషయము 
నుపదేశించుటగూడ వ్యర్థమేయగును. కాక భగవంతుడు అప్రమాణమగు అర్థము నుపదేశించె 
నను దోషముకూడ భగవంతునియందు ప్రసక్తించును. కావున రామానుజమత మంగీకరింప 
తగదు. 43 
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శ్రీః 
తీ 
శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రతాశికానువాదము. 


చతుర్థాధ్యాయము. 


వేదార్థము ప్రవృత్తిరూపమనియు, నివృత్తిరూపమనియు రెండు తెజింగులు. అందు 
ప్రవృత్తిమార్గమన కర్మయోగము. నివృత్తిమార్గమన జ్ఞాననిష్టారూపమగు సంన్యాసయోగము, 
ఈ రెండు తెజంగులగు యోగమునే గీతలయందు భగవంతు డుపదేశింపదలచెను. ఈ రెండు 
యోగములను ద్వితీయ తృతీయాధ్యాయములలో భగవంతుడు చెప్పియుండెను. కావున సమస్త 
వేదార్థమును చెప్పిన ట్లెంచి శ్రీకృష్ణుడు వంశక్రమాగతమగు సంప్రదాయమును చెప్పుచూ 
యోగమును స్తుతింపుచున్నాడు. 
శ్రీ భగవానువాచ : 


శ్లో॥ ఇమం వివస్వతే యోగం ప్రోక్రవానహమవ్యయమ్‌ । 
వివస్వాన్మనవే ప్రాహ మనురిక్ష్వాకవే9_[బ్రవీత్‌ ॥ 1 
అ. (శ్రేయఃప్రాప్తికి నుపాయమగు, కర్మజ్ఞానరూపమగు యోగమును నేను బ్రాహ్మణ, 
క్షత్రియ జాతులయొక్క బలమును వృద్ధిపరుప దలచి సూర్యున కుపదేశించితిని. ఆ సూర్యుడు 
మనువున కుపదేశించెను. ఆ మనువు ఇక్ష్వాకున కుపదేశించెను. అవిక్రియబ్రహ్మరూపమగు 


మోక్షఫలము నొసంగునట్టి యీ యోగము అవ్యయ మనబడును. 1 
శ్లో॥ ఏవం పరంపరాప్రాప్తమిమం రాజర్షయో విదుః । 
స కాలేనేహ మహతా యోగో నష్టః పరంతప! ॥ 2 


అ. ఇట్లు గురుశిష్య సంప్రదాయముగా వచ్చిన నీయోగమును రాజర్చులు తెలిసికొనిరి. 
ఓయి యర్జునా! చాలకాలము గడువగా సంప్రదాయము విచ్చిన్నమయినందున నయ్యది 
నశించెను. 2 
శ్లో॥ స ఏవాయం మయా తేరి ద్య యోగః ప్రోక్తః పురాతనః । 

భకోతి సి మే సఖా చేతి రహస్యం హ్యేతదుత్తమమ్‌ 11 8 

అ. ఓయి అర్జునా! ఇంద్రియని[గ్రహములేని దుర్చలుల నాశ్రయించి జ్ఞాన 
కర్మరూపమగు నీ యోగము నశించిన దనియు, లోకము పురుషార్థరహితమయిన దనియును 
గ్రహించి నీవు నాకు భక్తుడవు, మిత్రుడవు నను భావముతో నేను నీ కీ యోగమును చెప్పితిని. 
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అర్జున ఉవాచ : 
శ్లో॥ అపరం భవతో జన్మ పరం జన్మ వివస్వతః । 
కథమేతద్విజానీయాం త్వమాదౌ ప్రోక్తవానితి ॥ 4 
అ. ఓయి కృష్ణ! నీవు వసుదేవుని యింటిలో నిటీవల పుట్టితివి. సూర్యుడు సృష్టి 
ప్రారంభమున నీకంటె ముందెన్నడో బుట్టియుండెను. కావున నాకు జెప్పిన నీ యోగమును 
నీవు సూర్యునకు చెప్పియుంటివని నేనెట్లు గ్రహింతును? ఇయ్యది నాకు విరుద్ధముగా 


దోచుచున్నది. 4 
శ్రీభగవానువాచ : 
శ్లో॥ బహూని మే వ్యతీతాని జన్మాని తవ చార్జున! । 
తాన్యహం వేద సర్వాణి న త్వం వేత్థ పరన్తప! ॥ ర్‌ 


అ. పార్భునకు శ్రీకృష్ణుని తత్వము తెలుసును. అయినను మూఢులకు నమ్మిక 
పుట్టగలందులకు అర్జును డిట్లు ప్రశ్నించెను. అందుకు భగవంతుడు బదులు చెప్పుచున్నాడు. 
ఓయి అర్జునా! నాకు అనేక జన్మలు గడచినవి. నేను ప్రకృతి పరతంటత్రుడను కాను. 
నిత్యబోధరూపుడను, సర్వజ్ఞుడను, ముక్తుడను, ఆవరణములేని జ్ఞానశక్తి కలవాడను కావున 
నేనెరుంగుదును. నీవు ప్రకృతిపరతంత్రుడవు. ప్రతిబద్ధమగు జ్ఞానశక్తి కలవాడవు. కించిత్‌జ్ఞుడవు. 
కావున నీవెరుంగవు. ర్‌ 

శ్లో॥ అజో౭_పి సన్నవ్యయాత్మా భూతానామీశ్వరో౭_పి సన్‌ । 

ప్రకృతిం స్వామధిష్టాయ సమృవామ్యాత్మమాయయా ॥ 6 

అ. పుణ్యపాపములవలన కలిగెడు శరీరసంయోగవియోగరూపములగు జన్మమరణములు 
పుణ్యపాపసంస్మారవశమున స్వతస్సిద్ధముగా పుట్టుకలేని జీవునకు గూడ కలుగుగాక. నిత్యముక్తు 
డయి పుణ్యపాపసంబంధములేని యీశ్వరునకు జన్మమరణము లెట్లు సంభవించు నను ప్రశ్నకు 
సమాధానమును చెప్పుచున్నాడు. 

ఓయి అర్జునా! నేను కర్మాధీనమగు జన్మమరణములు లేనివాడ నయినను, తరగని 
జ్ఞానశక్తిస్వభావము కలవాడ నయినను, సర్వభూతములను నియమించునట్టి వాడ నయినను, 
త్రిగుణాత్మకమగు ప్రకృతిని యాశ్రయించి నా మాయచే నేను పుట్టుచున్నాను. 

ఇచట ప్రకృతి, మాయ సమానార్థకము గాన ప్రకృతిని అధిష్టించి మాయతో బుట్టితి 
నని మూలకారులు చెప్పుట కాని, పరమార్థమగు లోకమే లేనందున లోకమువలె పరమార్థముగా 
పుట్టె నని భాహ్యకర్తలు వివరించుటగాని యనుచితమని యందురు. అది యుక్తము కాదు. 
మాయా ప్రకృతులకు భేదము కలదు. అవిద్యా మాత్రము ప్రకృతి, దోషముతో గూడిన యవిద్య 
మాయ యనబడును. 
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అవిద్యోపాదానకమగు కార్యము వ్యావహారిక మగుటవలన పరమార్థముగా బుట్టినదని 
చెప్పబడుచున్నది. మాయోపాదానమగు కార్యము ప్రాతిభాసిక మగుటచే నపరమార్థ 
మనబడుచున్నది. దృష్టాంతము: అవిద్యవలన బుట్టిన సర్పము, నిజమయిన సర్పము. 
మాయామయమగు రజ్జుసర్పము మిధ్యాసర్పము. అవిద్యాజన్యమగు జాగ్రత్ర్రపంచము సత్యము. 
మాయామయమగు స్వావ్నప్రపంచము మిధ్యాప్రపంచము. అట్లే జీవులయొక్క శరీరసంయోగము 
అవిద్యాజన్యము. ఈశ్వరునకు శరీరసంయోగము మాయామయము. కావున మూలమునందు 
గాని భాష్యమునందు గాని దోషము లేదు. 


ఈశ్వరపరతం(త్రమగు నవిద్య యీశ్వరునకు శరీరము నీయలేదు. జీవులను 
మాత్రము తాను వశపరచుకొని వారికి శరీరసంయోగము నిచ్చును. కావున జీవుల శరీరమే 
అవిద్యామయము. ఇచట జీవుడనగా చిదాభాసుడు గాని కూటన్థాత్మకాదు. కూటస్థాత్మయనగా 
నీశ్వరుడు. జీవునకు వాస్తవస్వరూపము కూటస్టాత్మ యనియు వ్యావహారికరూపము చిదాభాసతో 
గూడిన బుద్ధియనియు భేదము (గ్రహింపవలయును. 

(లేక) త్రిగుణాత్మకమగు మాయ ప్రకృతి యనియు. ఇన్టజాలశక్తితో సమానమగు 
మాయ మాయ యనియు భేదము. కావున ప్రకృతికార్యమగు జీవుల యొక్క దేహేగ్టియాదికము 
వ్యావహారికము. మాయాకార్యమగు ఈశ్వరుని దేహే్టియాదికము ఐన్టజాలిక గన్ఫర్వ 
నగరాదులవలె ప్రాతిభాసికములు కనుకనే (న పరమార్థతో లోకవత్‌) యథార్థముగా లోకమువలె 
కాదు, అని యాచార్యు లనిరి. పరమార్థమనగా వ్యవహారదశ యని యర్థము. 

ఇచట నియ్యది రహస్యము : పదార్థములు వ్యావహారిక సత్తులనియు, పారమార్థిక 
సత్తు లనియు, ప్రాతిభాసిక సత్తులనియు, కేవల అసత్తులనియు, నాలుగు రకములు. 

అందు జాగ్రదావస్థతో నిర్దష్టము లయిన నింద్రియములతో గ్రహింపబడు మనుష్య 
పశు పక్ష్యాది ప్రపంచము వ్యావహారిక సత్తు. అద్వితీయమగు (బ్రహ్మము పారమార్థిక సత్తు. 
దోషయుక్తమగు నింద్రియములచే (గహింపబడు స్వప్నమింద్రజాల రజ్ఞాసర్పాదికము. 
ప్రతిభాసకాలమునందు మాత్రమే యుండుచే ప్రాతిభాసిక మనబడును. గొద్దురాలి బిడ్డ, కుందేటి 
కొమ్ములు; ఆకాశ కుసుమము - మున్నగునవి అత్యన్తాసత్తులు (బొత్తుగా లేనివి). కనుకనే 
“వంధ్యాపుత్రో న తత్వేన మాయయా నాపి జాయతే” (గొడ్డురాలిబిడ్డ నిజముగా పుట్టడు, 
మాయచేతను పుట్టదు) అని పెద్ద లందురు. 

ఇట్లుండ రామకృష్ణాద్యవతారములు ప్రతీతిసిద్ధములయినందున అత్యంతాసత్తులు 
కావు. (బొత్తుగా లేనివి కావు.) పరమార్థదశలో లేకుండుటచే పారమార్థికములును కావు. 
అట్లే యవతారపురుషులు జన్మమరణాదు లూహింప నలవి కానందున వ్యావహారికములును 
కావు. మరేమనిన గంధర్వనగరాదుల వలె ప్రాతిభాసికములే యగుచున్నవి. శంఖచక్రాదులతో 
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గూడిన నాలుగు భుజములు గలవాడును, కిరీటాదులతో నలంకృతుడును, సర్వజ్ఞుడు నగు 
పిల్లవా డొక్కతెకు కలిగెనని చెప్పినచో లోకమునం దెవ్వడును యిది నిజమని నమ్మడు. అట్లే 
భయంకరాకారముగల నరసింహుడగు పురుషుడు స్తంభమునుండి పుట్టెనన్నచో లోకము 
విశ్వసింపదు. యిక్తికి సరిపోవు విషయమునే లోకము నమ్మును. యుక్తికి నచ్చని విషయమును 
ఇంద్రజాలమువలె మిథ్య యని తలంచును. యద్యపి సిద్ధాంతమునందు - వ్యావహారిక 
ప్రపంచముకూడ. పురుషుని రేతస్సు, విత్తనములు, మట్టి, మున్నగునవి శరీర వృక్ష ఘటాదుల 
నెట్టు పుట్టించును? అను విచారణకు నిలువనేరదు. అయినను పురుష వీర్యమువలన శరీరము, 
బీజమువలన చెట్టు, మట్టివలన కుండలు పుట్టుట లోకమునం దనుభవ సిద్ధమగుటచే 
నందాశ్చర్యమేమియు లేదు. అప్రమాణబుద్ధియు లేదు. అందువలన నయ్యది విచారక్షమమే 
యగుచున్నది. కావున లౌకికుల యుక్తికి నిలువక నాశ్చర్యవిషయమగు వస్తువు గంధర్వ 
నగరాదులవలె మిథ్యయనియు, యుక్తికి నచ్చి యాశ్చర్యవిషయము కాని వస్తువు వ్యావహారిక 
మనియు గ్రహింప నగును. అందు వలన నింద్రజాలమువలె విచిత్రహేతువగు యీశ్వరశక్తి 
మాయ యనియు, సర్వ సాధారణమగు నీశ్వరశక్తి ప్రకృతి యనియు భేదము. 

(లేక) ప్రకృతి, మాయ యీ రెండును ఒక్కటియే. ప్రకృతిని స్వాధీనపరచుకొనిన 
శ్రీకృష్ణుడు కనను ప్రకృతివలననే పుట్టితినిగాని, పుణ్యాపుణ్యసంస్మారము వలన బుట్టలేదు.” 
అను నభిప్రాయముతో “ఆత్మమాయయా” అని నుడివెను. 

పుణ్యపాపసంస్మారములతో గూడిన ప్రకృతివలన బుట్టిన మనుష్యాదులు పరమార్థముగా 
బుట్టరని చెప్పబడుచున్నది. కేవల మాయవలన బుట్టిన రామకృష్ణాదులు పరమార్థముగా 
పుట్టినవారు కానందున పుట్టినవారువలె అని చెప్పబడుచున్నారు. అజ్ఞాని యొనర్చు సకామకర్మ 
నిజముగా కర్మయే యగుచున్నది. వివేకి యొనర్చు నిష్కామకర్మ కర్మరూపమయినను 
బన్టప్రాపకము కానందున కర్మవలె తోచును. గాని నిజముగా కర్మ కానేరదు. అట్లే సర్వజ్ఞుడగు 
నీశ్వరునకు రామకృష్ణాది దేహధారణరూపమగు జన్మబన్ద ప్రాపకము కానందున జన్మవలె 
తోచును గాని నిజముగా జన్మకానేరదు. అజ్ఞాని యగు జీవునకు గల మనుప్యశరీరధారణ 
రూపమగు జన్మ బన్గము నిచ్చుటయే నిజముగా జన్మ యగుచున్నది. 


ద్వైతులు ఈశ్వరునియొక్క జన్మ కర్మాధీనము కాదనియు, లీలామాత్రమే ననియు 
చెప్పుదురు. ఆ లీలకూడ మాయరూపమే కాని మాయకంటె వేరు కానేరదు. కేవల నిర్విశేషుడగు 
నీశ్వరునియందు మాయకంటె వేరగు లీల సంభవింపదు. దీనిచే జీవపదవాచ్యుడగు చిదాభాసుడు 
ప్రకృతి పరతంత్రుడగుటచే నాతనికి ప్రకృతివలన జన్మ యనియు, ఈశ్వరుడు ప్రకృతి పరతంత్రుడు 
కానందున నీశ్వరుని జన్మ మాయామయ మనియు నిష్టృష్టార్థము తేలుచున్నది. 


ఓయి! ఈశ్వరశరీరము ప్రతిభాసకాలమునందు మాత్రమే యుండుటచే మాయామయ 
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మనియు, జీవశరీరములు వ్యవహార దశయందుండుటచే వ్యావహారికము లనియును భేదము 
చెప్పుట దుష్మరము. అర్జున శరీరమువలె శ్రీకృష్ణశరీరము కూడ వ్యవహారదశయం దుండియే 
యున్నది. అన్నచో నట్లుకాదు. శ్రీకృష్ణశరీము అనేకరకములుగా కనబడును. ఒకప్పుడు 
కనుపడదు. కావున మాయామయము. రజ్జుసర్పము ఒకప్పుడు దండరూపముగా కనుబడును. 
ఒకప్పుడు నీటిచారవలె కనుపడును. ఒకప్పుడు పూలమాలవలె కనుపడును. మరియొకప్పుడు 
కనుపించదు. కావున నియ్యది మాయామయ మగుచున్నది. అట్లే శ్రీకృష్ణశరీరముకూడ. కావున, 
అర్జునునకువలె శ్రీకృష్ణునకు పరమార్థముగా జన్మలేదనియు, శ్రీకృష్ణుడు నిత్యుడు, అజుడు, 
ఈశ్వరు దనియు స్పష్టము. 

ఇచట రామానుజులు శ్రీకృష్ణుని జన్మ మిథ్యకాదనియు, సత్యమేననియు, శ్రీకృష్ణుడు 
తన ప్రకృతిని విడువకయే సత్యసంకల్పజ్ఞానముచే పుట్టె ననియు, ఈశ్వరుని స్వరూపము 
సగుణమని శ్రుతి చెప్పుచున్న దనియు ప్రతిపాదించిరి. 

అయ్యది తుచ్చము. సచ్చిదానందమగు బ్రహ్మ “నిష్కలం నిష్కియం శాంతం నిరవద్యం 
నిరంజనం” ఇత్యాది (శుతిచే నీరూపుడని చెప్పబడుచున్నది. బ్రహ్మకు హిరణ్యవర్ణత్వాది 
రూపములు ఉపాసనకొరకు కల్పింపబడినవి; కాని వాస్తవములు కావు. ఈశ్వరుడు శరీరవిశిష్టు 
డగుచో నాతనికి సర్వాన్తరత్వము, సాక్షిత్వము మున్నగునవి పొసగవు. శరీరవిళిష్టుడగు ఈశ్వరుడు 
దృశ్యుడగును. అందువలన ఘటాదులవలె యనిత్యుడగును. అజుడగు నీశ్వరునకు జన్మయనునది 
సంకల్పముచే గూడ సంభవింపదు. అసంగుడగువానికి శరీరసంగ మసంభవము. కావున 


కృష్ణాద్యవతారములు మిథ్యకాని యథార్థములు కావు. 6 
శ్లో యదా యదా హి ధర్మస్య గ్లానిర్భవతి భారత! 
అభ్యుత్థానమ ధర్మస్య తదాత్మానం సృజామ్యహమ్‌ I 7 
అ. ఓయి భారతా! లోకమున ఎప్పుడెప్పుడు ధర్మమణంగునో, అధర్మమభివృద్ధి 
చెందునో అప్పుడప్పుడు మాయచే నన్ను నేను సృజించెదను. ల 
శః పరిత్రాణాయ సాధూనాం వినాశాయ చ దుష్కృతామ్‌ । 
ధర్మసంస్థాపనార్థ్జాయ సంభవామి యుగే యుగే ॥ 8 


అ. సన్మార్గమునందున్న దేవతలను, బుషులను, మానవులను కాపాడుటకు 
దుర్మార్గులగు రాక్షసాదుల మదమణంచుటకు, ప్రపంచమున ధర్మమును నిలబెట్టుటకును 
ప్రతియుగమునందు నేను పుట్టుచుందును. 

ఇచట రామానుజులు (విష్ణువిరహాసహానాం వైష్ణవాగ్రేసరాణాం) విష్ణు వియోగమును 
సహింపజాలని వైష్ణవాగ్రేసరులను కాపాడుటకు ఈశ్వరావతారము అని వివరించిరి. అయ్యది 
తుచ్చము. వారి మతమున వైష్ణవాగ్రేసరులు జ్ఞానులనియా? అజ్ఞానులనియా? అందు మొదటి 
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పక్ష మవలంబించినచో “శ్లో! వాసుదేవస్సర్వమితి సమహాత్మా సుదుర్లభఃి” అని కృష్ణుడు 
చెప్పినట్లును, “శ్లో సర్వగత్వాదనంతస్య స ఏవాహమవస్థితః । మత్తస్సర్వమహం సర్వం మయి 
సర్వం సనాతనః” అని ప్రహ్లోదులు చెప్పినట్లును. (సర్వం (బ్రహ్మ) అంతయు బ్రహ్మమే. 
(బ్రహ్మాహమస్మి) నెనే బ్రహ్మమునగుచుంటిని అను జ్ఞానము యెవరికి కలదో అట్టి యద్వైతాత్మ 
జ్ఞానులే వైష్ణవాగ్రేసరులు. అట్టివారికి విష్ణువే ఆత్మయగుటచే విష్ణువియోగ మెట్లు ప్రసక్తించును? 

రెండవమతమవలంబించినచో విష్ణువును తెలియనివారలు వైష్టవు లెట్లగుదురు? 
ఎవరు విష్ణువును దెలిసికొని ఆయనయందు భక్తిభావము కలిగియుందురో వారు కదా వైష్ణవులు 
“శో విష్ణ్వర్పితాఖీలాచారః సహి వైష్ణవ ఉచ్యతే॥।” అని కదా శాస్త్రము. 

“శ! న చలతి నిజవర్ణధర్మతో యః స్థిరమనసం తమవేహి విష్ణుభక్తం” అను 
ప్రమాణమును బట్టి వర్ణాశ్రమధర్మమునుండి తొలగక స్థిరచిత్తు డగువాడు వైష్ణవుడుకాని యితరుడు 
కాడని యనదగదు. ఇట్టివాడు యోగికాని, జ్ఞాని కానేరడు. వైష్ణవుడన్న యోగియన్నచో జ్ఞాని 
వైష్ణవుడు కాకపోవలసివచ్చును. అట్లంగీకరించినచో “ప్రియోహం జ్ఞానినోత్యర్థం అహంసచ 
మమ ప్రియః” అను ముందు గీతా వచనము విరోధించును. విష్ణుప్రియుడగు జ్ఞాని వైష్ణవుడు 
కాడనుట హాస్యాస్పదము. పోనిండు. జ్ఞానశూన్యుడగు యోగియే వైష్టవుడగుగాక, అయినను 
అట్టి వైష్టవునకు భగవత్స్వరూపస్వభావజ్ఞానమే లేకపోవుచుండగా వాడు భగవద్వియోగము 


తప్తశంఖచ[క్రచిహ్నములను ధరించువారలును, ఊర్థ్వపుండ్రధారులును, అర్చకులు 
నగు ద్విజులు వైష్టవులని యనదగదు. శరీరతాపాదులు వేదవిరుద్ధమగు నాచారము లగుటచే, 
నిట్టి దురాచారపరులగు దుర్మార్గులను నశింపజేయుటకే భగవంతు దవతరించునని 
చెప్పవలయును. కావున వీరు వైష్ణవులు కానేరరు. శరీర తాపాదులు, ద్విజేతరులకని, ద్విజులకు 
కాదని మేము రచించిన శూ[ద్రధర్మదరణ మను గ్రంథమున వివరింపబడినది. కావున 
మూలమునందలి సాధుపదమును మాత్రము చూచి వైష్ణవులు తమయాడంబరము నంతయు 
వెల్లడించుట తగదు. 8 

శ్లో॥ జన్మ కర్మ చ మే దివ్యమేవం యో వేత్తి తత్త్వతః | 

త్యక్వా దేహం పునర్జన్మ నైతి మామేతి సో౨_ర్టున! I 9 

అ. ఓయి యర్షునా! నా పుట్టుకను దివ్యమగు నా కర్మను ఎవ్వడు నిజముగా 
గుర్తెరుంగునో వాడు దేహమును విడచి మరలపుట్టడు. ముక్తినొందును. 

ఈశ్వరుడు జన్మరహితుడనియు, నిత్యుడనియు, శుద్దుడనియు, బుద్ధుడనియు, 
ముక్తుడనియు, ఇట్టివాడు మాయచే బుట్టుననియు, వాని పని ప్రాకృతము కాదనియు, 
లోకాతీతమనియు నెవ్వడెరుంగనో వాడు ముక్తి నొందునని యర్థము. 


206 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


ఇచట రామానుజులు : నాజన్మకర్మలు తెలసికొని పాపరహితుడయి నన్నాశ్రయించి, 
నన్నే ముఖ్యముగా ప్రేమించి, నాయందే చిత్తము నుంచినవాడు నన్నే పొందును - అని 
వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. ఇందు మూలములో లేని పదముల ననేకములను కల్పింపవలసి నందున 


నియ్యది య(ప్రమాణ మగుచున్నది. 9 
శ్లో॥  వీతరాగభయక్రోధా మన్మయా మాముపాశ్రితాః | 
బహవో జ్ఞానతపసా పూతా మద్భావమాగతాః ॥ 10 


అ. రాగ, భయ, కోధముల వీడి పరమేశ్వరు నాశ్రయించి జ్ఞాననిష్టచే బరిపూతులగు 
ననేకులు (బ్రహ్మవేత్తలు మోక్షము నొందిరి. ఇచట మోక్షము నొందుటకు నితర తపస్సులతో 
పని లేదనియు కేవల జ్ఞానమొక్కటియే సాధన మనియు; “జ్ఞానతపసా” అను మూలముచే 
సూచింప బడుచున్నది. 


జ్ఞానమునందు తపోధర్మము నారోపించుటవలన నితర తపస్సులకు ముక్తితో 
బనిలేదని స్పష్టపడుచున్నది. ఇతరతపస్సులున్నను నిజముగా జ్ఞానము తపస్సు కాదని చెప్పుటకు 


జ్ఞానమునందు తపోధర్మ మారోపింపబడినది. 10 
శ్లో యే యథా మాం ప్రపద్యంతే తాంస్తథైవ భజామ్యహమ్‌ । 
మమ వర్షా శ్రనువర్తంతే మనుష్యాః పార్థ! సర్వశః ॥ 11 


అ. ఎవరెవరు యే యే ఫలమును గోరి నన్నారాధించుచుందురో వారి వారి కా 
యా ఫలముల నొసంగుచు నేను వారల ననుగ్రహింతును. ఫలమును కోరువారికి ఫలము 
నిచ్చుచు, ఫలము నపేక్షింపని ముముక్షువులకు జ్ఞానము నొసంగుచును, జ్ఞానులగు సంన్యాసులకు 
మోక్షము నిచ్చుచును, ఆర్హులగు వారల బాధల తొలగించుచును అనుగ్రహింతు నని భావము. 

ఇందుకు (శ్రుతిప్రమాణము “తం యథా యథోపాసతే తం తమేవ ఫలం లభతే” 
అని - దీని యర్థము. పరమేశ్వరుని యే యే ఫలము నుద్దేశించి మానవులుపాసింతురో 
వారు ఆ యా ఫలమును బొందుదురు. కావున నోయి పార్టా! సర్వ విధముల మానవులు 
నామార్గమునే యనుసరించుచున్నారు. 


ఇచట రామానుజులు : “మమ వర్మ అను పదమునకు “మత్సభావం” నా 
స్వభావమును అని యర్థమును వివరించి, నా స్వభావము ననుభవించి యనువర్తింపు చున్నారను 
భావమును (ప్రకటించిరి. అయ్యది యుక్తముగాదు. వర్త , అనుపదమునకు స్వభావమను 
అర్థము లేదు. భగవత్స్వభావము ననుభవించుట మానవులకు దుష్మరము. కావున రామానుజ 
వ్యాఖ్యాన మసంగతము. 11 


శ్లో కాంక్షంతః కర్మణాం సిద్ధిం యజంత ఇహ దేవతాః । 
క్షిప్రం హి మానుషే లోకే సిద్ధిర్భవతి కర్మజా ॥ 12 
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అ. లోకమునందు మానవులు కర్మఫలమును గోరుచు ఇంద్రాగ్య్యాది దేవతలను 
పూజించుచున్నారు. ఫలమును గోరి భిన్నభిన్న దేవతలను బూజించు దేవతలకు మనుష్య 
లోకమునందు ఫలము త్వరగా సిద్ధించును. ఎవడు - కర్మఫలము నిచ్చు నింద్రుడు వేరు, 
ఫలము ననుభవించు నేను వేరు, అను భేదబుద్ధితో నుపాసన చేయునో వాడు అజ్ఞాని. దేవతలకు 
పశువు. 

సర్వాత్మకుడగు వాసుదేవుడొక్కడే యభిన్చదేవత. ఇంద్రాదులు వివిధలింగ దేహాభిమాను 
లగుటవలన భిన్నదేవతలు. ఇందుకు భాగవతమునందు ప్రమాణము కలదు. “శో ఏవం 
గజేంద్రమువవర్షితనిర్విశేషం (బ్రహ్మోదయో వివిధలింగభిదాభీమానాః । నైతే యదా 
ఉపససృపుర్నిఖిలాత్మకత్వాత్తత్రాఖిలామరమయో హరిరావిరాసీత్‌ ॥” అని. 

వాసుదేవుడన దేహేంద్రియాది సముదాయమునం దభిమానముగల పురుషుడు కాడు. 
నిత్యశుద్ధబుద్ధముక్తుడగు నాత్మ కావున వాసుదేవుడు భిన్నదేవత కాడు. 

మూలమునందు “క్షిప్రం హి మానుషే లోకే” మనుష్యలోకమున కర్మసిద్ది త్వరగా 
జరుగు ననుటచే, నితరలోకములయం దాలస్యముగా జరుగునని సూచింపబడుచున్నది. 
ఇతరలోకములయందు కర్మాధికారమే లేనపుడు అచట కర్మఫలము సిద్ధించు టెట్లని యనదగదు. 
మనుష్యలోకమునందు చేసిన కర్మలయొక్క ఫలములు అనేకరూపములు. అందు పశుపుత్రాది 
రూపమగు నైహికఫలము యీ లోకమున త్వరగా సిద్ధించును. స్వర్గాదిరూపమగు నాముష్మిక 
ఫలము పరలోకమున చాలకాలమునకు సిద్ధించును. కావున స్వర్గాది లోకములయందు 
కర్మాధికారము లేకున్నను కర్మఫలములుమాత్రము కలవని గ్రహింప వలయును. 12 

శ్లో॥ చాతుర్వర్యం మయా సృష్టం గుణకర్మవిభాగశః | 

తస్య కర్తారమపి మాం విద్ధ్వకర్తారమవ్యయమ్‌ 11 13 

అ. నేను, గుణకర్మ విభాగపూర్వకముగ నాలుగు జాతులవారిని సృష్టించితిని. 
అందువలన మనుష్యులు వారి వారి వర్ణాశ్రమధర్మానుష్టానముద్వారా నన్నే సేవింపుచున్నారు. 
వర్ణాశ్రమధర్మసృష్షికి నేను కర్తనయినను నిజముగా నేను కర్శత్వాది వికారములు లేని 
యవినాశస్వరూపుడను. లోకములో నెవ డేపనిని చేయునో వాడు తత్ఫలితముతో గూడుకొనును. 
వ్యవసాయకుడు వ్యవసాయభలమగు సన్యముతో గూడుకొనుచున్నాడు. చాతుర్వర్థ్యాది 
సృష్టికర్తయగు నీశ్వరుడుకూడ సృష్టిక్రియాఫలముతో గూడుకొనుచుండ నిత్యముక్తు డెట్లగునని 
ప్రశ్నింపదగదు. ఈశ్వరుడు మాయతో సృష్ట్యాది క్రియలను చేయుచున్నాడు. ఈశ్వర రూపముతో 
సృష్ట్యాదుల జేయుటలేదు. మాయాతాదాత్యము నీశ్వరుని యం దధ్యసించి యజ్ఞానులు 
యీశ్వరుడు కర్తయని యనుచున్నారు. దీనినే విశ్వామిత్రులు అధ్మాత్మరామాయణమునందు 
జెప్పిరి. “శ్లో! రామో న గచ్చతి, న తిష్టతి, నానుశోచత్యాకాంక్షతే త్యజతి నో న కరోతి కించిత్‌ । 
ఆనందమూర్తిరచలః పరిణామహీనో మాయాగుణాననుగతో హి తథా విభాతి” అని. దీని 
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యర్థము (శ్రీరాముడు యెచటకు వెళ్ళడు, ఉండడు, దుఃఖింపడు, దేనిని కోరడు. దేనిని 
విడువడు, ఏపనిని చేయడు, ఆనందరూపుడు, స్థిరుడదు, వికారరహితుడు, అయినను 
మాయాగుణముల ననుసరించి ఆయా పనులను చేయువానివలె తోచును.) 


మాయచే కర్భత్వము వహించిన వానికి పరమార్థముగా అకర్శత్వము సిద్ధించును. 
కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు “కర్తారమపి, అకర్తారమ్‌” చేయుచున్నను చేయని వానినిగా అని నుడివెను. 


శః న మాం కర్మాణి లింపంతి న మే కర్మఫలే స్పృహా । 
ఇతి మాం యో9 భిజానాతి కర్మభిర్న స బధ్యతే I 14 


అ. ఓయి యర్షునా! నేను చేయు కర్మలయందు నా కహంకారము లేకుండుటచే 
నాకవి దేహేంద్రియాదుల నిచ్చుచు నంటజాలవు. నాకు కర్మఫలమునందు కోరికగూడ లేదు. 
అందుచే జన్మవృద్యాదిరూవమగు సంసారలేవము నాకు లేదు. నన్నిట్టివానినిగా 
నెరింగినవాడుగూడ కర్మబద్ధుడుకాడు. ఫలేచ్చ, అహంకారము యుండిననే కర్మలు బంధము 


నిచ్చును. అయ్యవి లేనపుడు కర్మలు బంధ(ప్రదములు కానేరవు. 14 
శో॥ ఏవం జ్ఞాత్వా కృతం కర్మ పూర్వైరపి ముముక్షుభిః । 
కురు కర్మైవ తస్మాత్వం పూర్వైః పూర్వతరం కృతమ్‌ 11 15 


అ. పూర్వులగు ముముక్షువులుగూడ కర్మతత్వము నిట్లెజింగియే కర్మనాచరించిరి. 
కావున నీవుగూడ ప్రాచీనులగు జనకాదులచే నాచరింపబడిన కర్మను చిత్తశుద్ధికొరకుగాని, 


లోకసంగ్రహముకొరకుగాని యాచరింపుము. 15 
శ్లో కిం కర్మ కిమకర్మేతి కవయో9_ప్యత్ర మోహితాః | 
తత్తే కర్మ ప్రవక్ష్యామి యద్‌ జ్ఞాత్వా మోక్ష్యసే£_ శుభాత్‌ ॥ 16 


అ. ఏది కర్మ? ఎయ్యది యకర్మ? అని వివేకసంపన్నులు గూడ స్వబుద్ధిచే దెలియజాల 
కున్నారు. వారును పూర్వులాచరించినది కర్మ యనియు వారాచరించని దానిని యకర్మయనియు 
దెలిసికొనిరి. సర్వజ్ఞుడ నగు నేను నీకు ప్రాచీనమగు కర్మాకర్మవిభాగమును చెప్పెదను. దానిని 


తెలిసికొని యాచరించినచో నీవు సంసారమోక్షము నొందెదవు. 16 
శో! కర్మణో హ్యాపి బోద్దవ్యం బోద్దవ్యం చ వికర్మణః 
స ధ ధ 
అకర్మణశ్చ బోద్ధవ్యం గహనా కర్మణో గతిః ॥ 17 


అ. కర్మయను దేహేన్దియాదులచేష్ట. అకర్మయన నూరకుండుట. కావున నిందేమి 
తెలియవలయును? అని యనరాదు. శాస్త్రవిహితమగు కర్మయొక్క తత్త్వము గుర్తెజుంగ 
వలయును. శాస్త్ర నిషిద్ధమగు వికర్మయొక్క తత్త్వము తెలియవలయును. అట్లే అకర్మయగు 
తూష్టీంభావముయొక్క రహస్యమునుగూడ గ్రహించవలయును. 
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ఇచట కర్మాకర్మ వికర్మలస్వరూపమును రామానుజు లిట్లుపపాదించిరి. మోక్షసాధన 
మగునది కర్మయనియు, నిత్యనైమిత్తిక కామ్యాది వివిధరూపమయిన కర్మ వికర్మయనియు, 
అకర్మయన జ్ఞానమనియు వా రనిరి. 


అయ్యది తుచ్చము. ఫలాభిసంధిలేక యాచరించిన నిత్యనైమిత్తికాది వివిధ కర్మలు 
పరంపరగా మోక్షసాధన మగుచున్నందున రామానుజ మతమున కర్మ వికర్మలకు భేదము 
దుర్వచమగును. ఇక అకర్మయనుచోటకూడ “అహననమ్‌” ఇత్యాది పదములయందువలె నఇ్‌ 
నకు స్వప్రతియోగ్య భావమును (తాను దేనితో చేరియుండునో దానియొక్క అభావమును) 
బోధించు స్వభావముండుటచే, కర్మాభావరూపార్థమే లభించునుగాని జ్ఞానరూపార్థము లభింప 
నేరదు. నజణ్‌ నకు స్వప్రతియోగి విరుద్ద్ధార్థము లాక్షణికముగాని ముఖ్యము కానేరదు. ముఖ్యార్థము 
సంభవించుచుండగా లాక్షణికార్థము స్వీకరించుట న్యాయము కాదు. 


మరియు, కర్మకు విరోధిగనుక జ్ఞానము అకర్మయని వాదించుట రామానుజులకు 
శక్యముకాదు. వారి మతమున జ్ఞానకర్మలకు విరోధమును వా రంగీకరింపరు. జ్ఞానపూర్వకముగా 
కర్మయనుష్టింపమని రామానుజు లనేకపర్యాయములు వక్కాణించిరి. నజ నకు సాదృశ్యార్థమును 
గూడ నంగీకరింప నలవికాదు. కర్మజ్ఞానము లకు సాదృశ్య మసంభవము. అకర్మయను 
పదమునకు కర్మభిన్నమను అర్థముకూడ పొసగదు. అట్టితరి కర్మభిన్నములయిన [ద్రవ్యాదులుండ 
జ్ఞానమే కర్మభిన్నమని చెప్పుట యుచితము కాదు. మరియు అకర్మయన కర్మకంటె తక్కువది 
అని చెప్పుట గూడ సమంజసము గాదు. కర్మకంటె గొప్పదగు జ్ఞానము కర్మకంటె నల్పము 
కానేరదు. ఇంక ప్రకరణమువలన “అకర్మ” యను పదమునకు జ్ఞానమను అర్థము చెప్పుదమన్న 
నదియు పొసగదు. ఇయ్యది కర్మప్రకరణము గాని జ్ఞానప్రకరణము కాదు. కావున రామానుజుల 
మతము పొసగదు. 17 

శ్లో॥ కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యేదకర్శణి చ కర్మ యః । 

స బుద్ధిమాన్‌ మనుహ్యేషు స యుక్తః కృత్సృకర్శకృత్‌ ॥ 18 

అ. ఎవడు కర్మయందు కర్మాభావమును చూచునో, కర్మాభావమునందు కర్మను 
చూచునో వాడు మనుష్యులలో బుద్ధిశాలి, యోగయుక్తుడు, సమస్త కర్మలను ఆచరించినవాడు 
అని యన్వయము. 


ఇచట కొంత విమర్శింప దగిన విషయముకలదు. “సప్తమ్యధికరణే చ” అను 
పాణినిసూత్రముచే నధికరణార్థమునందు సప్తమీవిభక్తి విధింపబడినది. “ఆధారో౨. ధికరణమ్‌” 
అను సూత్రమువలన ఆధారమున కధికరణమను పేరు విధింపబడినది. 1) బెపశ్లేషికము, 2) 
వైషయికము, 8) అభివ్యాపకము అని యాధారము మూడు విధములు. క్రమముగా వీటికి 
యుదాహరణములు - 1. చాపమీద గలడు; 2. మోక్ష విషయకమగు నిచ్చకలదు; 8. 
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అన్నిటిని వ్యాపించి యాత్మ కలడు అని (కట్యామాస్తే, ఇచ్చాస్తి మోక్షే సర్వస్మిన్నాత్మా9_స్తి). 

ఇట్లుండ నీ శ్లోకమున “కర్మణి” “అకర్మణి” అని కర్మాకర్మలయందు విధింపబడిన 
సప్తమీవిభక్తి వైషయికాధారమని కొందరు, అభివ్యాపకాధారమని మరికొందరును అందురు. 
ఇందు మొదటి పక్షమున శ్లోకార్థము వ్రాయబడుచున్నది. 1) 'కర్మణి' దేహేగ్టియాది చేష్టావిషయమై, 
“అకర్మ” కర్మాభావరూపమగు ఆత్మను, “అకర్మణి” దేహేన్చియాది వ్యాపారోపరమము విషయమై 
“కర్మ” కర్మను ఎవడు తెలిసికొనునో వాడు మనుష్యులలో బుద్ధిమంతుడు, యోగి, కృతకృత్యుడును 
అగుచున్నాడు. అని. 


లోకములో తిమిర దోషముగల పురుషుడు కటికచీకటిలో నున్న త్రాడును పాముగాను, 
అట్టి పామును త్రాడునుగాను గ్రహించినట్లు లోకము ఆత్మను కర్మరూపునిగాను, దేహాది 
వ్యాపారాభావమును కర్మాభావరూపముగాను భ్రాంతిచే గ్రహించుచున్నది. ఇట్లుండ త్రాటిని 
తాడుగాను, పామును పాముగాను తెలినికొనినట్లు ఆత్మను ఆత్మగాను, దేవాది 
వ్యాపారోపరమమును కర్మరూపముగాను తెలిసికొనినవాడు బుద్ధిమంతుడు. కర్మాభావము 
ఆత్మరూప మెట్లగునని యనదగదు. కల్పిత పదార్థముయొక్క అభావము అధిష్టానరూపము 
గనుక కర్మ ఆత్మయందు కల్పింప బడుటచే కర్మాభావ మాత్మరూపమగును. త్రాటియందు 
కల్పింపబడిన సర్పము యొక్క అభావము త్రాడురూపమే అగుచున్నది. కావున నజ్ఞానుల 
కభిమతమగు కర్మ అకర్మ యనియు, అకర్మ కర్మయనియు వివేకి తెలియవలెను. 

ఈ పక్షమున రెండవ యర్థము కలదు. ఎట్లన; “కర్మణి” = కర్మాశ్రయుడగుట 
వలన కర్తగా భావింపబడు జీవుని విషయమై “అకర్శ” = కర్మరహితమగు బ్రహ్మము నెవడు 
చూచునో “అకర్మణి” = బ్రహ్మవిషయమై “కర్మ” = జీవుని; యెవడు గ్రహించునో వాడు 
బుద్దిమంతుడు, యోగి, నిఖిలకర్మల నాచరించినవాడు; అని - అవివేకి ఏ జీవుని కర్తనుగాను, 
సంసారిగాను తలచుచున్నాడో “అయమాత్మా బ్రహ్మ అను శ్రుతి ప్రమాణమువలన వివేకి 
అట్టి జీవుని కర్తృత్వ సంసార సంబంధ రహితమగు (బ్రహ్మమునుగా దెలిసికొనును. అట్లే 
అజ్ఞాని బ్రహ్మను తనకంటె భిన్నునిగాను, పరోక్షునిగాను, ఈశ్వరునిగాను తెలిసికొనును. జ్ఞాని 
అట్టి బ్రహ్మను తనతో నభిన్నునిగాను, ప్రత్యక్షునిగాను, ప్రత్యక్ష్వరూపునిగాను “తత్వమసి” అను 
(శ్రుతి ప్రమాణమువలన దెలిసికొనును. ఇట్లు జీవబ్రహ్మలకు బ్రహ్మజీవులకు అత్యంతాభేదమును 
(గహించువాడు బుద్ధిమంతుడని భావము. జీవుడు కర్మాశ్రయుడు. ఈశ్వరుడు కర్మానాశ్రయుడు. 
జీవుడు కర్మప్రయుక్తమయిన సుఖదుఃఖాది భోగముల ననుభవించును. ఈశ్వరుడు తద్య్యతిరిక్తుడు. 
ఇట్లు జీవేశ్వరులకు పరస్పరభేదము కలదు. కాని యియ్యది వ్యావహారికముకాని పారమార్థికము 
కాదు. “ఏకమేవాద్వితీయం బ్రహ్మ” అను ్రుతినిబట్టి పరమార్ధముగా కర్మ్శతతృ్సలములు లేవు. 
వ్యవహారదశ యందు గూడ కర్మతత్సలములు జీవునకు ఉపాధిగతములుకాని, స్వరూపసిద్ధములు 
కావు. స్వతస్సిద్ధముగా చిదేకరసుడగు జీవునకు సుఖదుఃఖాదులు స్వరూపగతములు కానేరవు. 
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కావున సిషప్మియము, నిర్వికారము నగు బ్రహ్మయే జీవుడని రహస్యము. 

కర్మాకర్మలయొక్క స్వరూపమును చెప్పు నీ ప్రకరణమునందు జీవబ్రహ్మల కభేదమును 
ప్రతిపాదించుట యసందర్భ మని యనదగదు. కర్మయనాత్మగతమేకాని నిష్కియబ్రహ్మరూపమగు 
నాత్మగతము కాదని చెప్పుట ప్రకృతిసందర్భమున కుచితమే యగుచున్నది. ఇచట కర్మశబ్బమువలన 
కర్మాశయుడగు జీవుడు లక్షణచే చెప్పబడుచున్నాడు. 


ఈ శ్లోకమునకు మూడవయర్థము కూడ స్ఫురించుచున్నది. “కర్మణి” కర్మాశయమగు 
దేహాది సంఘాతము విషయమై, “అకర్మ = బ్రహ్మను ఎవడు చూచునో అని. అనగా 
దేహేన్టియాది సంఘాతము (బ్రహ్మయందు కల్పింపబడుటచే అట్టి దేహాది సంఘాతము 
బ్రహ్మాభిన్నమని యెవడు తలంచునో - యని అర్థము. కల్పితవస్తువు అధిష్టానముకంటె వేరు 
కానందున నిట్టి దృష్టి పొసగును. కనుకనే “సర్వం ఖల్విదం బ్రహ్మ అనునది పొసగుచున్నది. 
అట్లే “అకర్మణి” = ఉపరతవ్యాపారమగు సంఘాతము విషయమై, “కర్మ” = తూష్టీమాసన 
రూపమగు (ఊరక నుండుట రూపమగు) కర్మాశ్రయమునుగా నెవ్వడు తలంచునో వాడు 
బుద్ధిశాలి అని మూడవ యర్థము. 


రెండవ పక్షమున శ్లోకమున కిట్లర్ణము గ్రహింపవలెను. ఎవడు కర్మాశ్రయుడగు 
కర్తయందు కర్మరాహిత్యమును గ్రహించునో అట్లే కర్మాభావరూపమగు దేహాదిచేష్టోపరమమందు 
యెవడు కర్శత్వమును తెలిసికొనునో అని. 


ఆత్మ కర్మసమవేతుడుగా నుండుటచే లోకము ఆత్మను కర్తనుగా తలచుచున్నది. 
కర్తయని లోకాభిమతమగు నాత్మయందు ప్రాజ్ఞుడు కర్మరాహిత్యమును (గ్రహించును. 
అవిక్రియత్వాది యుక్తుల వలన నాత్మ కర్తగాడని విద్వాంసుడు తెలుసుకొనును. కర్మ దేహాది 
సంఘాతమునం దున్నదికాని యాత్మయందు లేదని తెలుసుకొనును. అట్లే ప్రాజ్ఞులు వ్యాపారము 
వలె వ్యాపారోపరమమును కర్మను గానే తెలియుదురు- అని భావము. 


ఇట్టితరి అనగా కర్మశబ్దమునకు కర్మాశ్రయము అనియు, అకర్మ శబ్దమునకు 
అకర్మాశయమనియు అర్థము నంగీకరించినచో వ్యాసులు “కర్తర్యకర్మ యః పశ్యేదకర్తరి చ 
కర్మ యః” అని శ్లోకము నెందుకు రచింపలేదు? అని ప్రశ్న యుదయించును. లోకులు 
యొచ్చట కర్మను జూచెదరో అచ్చట వివేకి కర్మరాహిత్యమును గ్రహించునని బోధింపదలచి 
వ్యాసు లట్లు శ్లోకమును రచియింపలేదు. 


కావున ప్రవృత్తి నివృత్తులు రెండును కర్మరూపము లనియు, నా రెండును అనాత్మయగు 
దేహాది సంఘాతమునం దుండు ననియు నీ యవి యవిద్యచే నాత్మయం దధ్యస్తములు కాని 
ఆత్మ నిప్రియుడు, అవికారి యనియు పక్షద్వయమునందును పండితార్థము. 


ఓయి! కర్మయం దకర్శను గ్రహించుట, అకర్మయందు కర్మను గ్రహించుట లోక 
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విరుద్ధము. ఇట్లు (గ్రహించినవాడు బుద్దిమంతు డనుటకూడ లోకవిరుద్ధము. కావున నియ్యది 
యెట్లు పొసగును? అనినచో నట్లు కాదు. మూఢదృష్టిగల లోకమునకు నిజముగా అకర్మ 
కర్మవలె తోచును. అట్లే కర్మ అకర్మవలె తోచును. ఇట్టి తరి యథార్థజ్ఞానముకొరకు భగవంతుడు 
“కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యేత్‌” అని చెప్పెను. కనుకనే యిట్టి యథార్థజ్ఞానము కలవాడు బుద్ధిమంతు 
డనుట కూడ లోక విరుద్ధము కాదు. ఇయ్యది యథార్థజ్ఞానము కనుకనే దీనివలన సంసారమోక్ష 
ముపపన్నమగుచున్నది. 

కుండలో రేగుపండ్లు యుండినట్లు కర్మయందు అకర్మగాని, అకర్మయందు కర్మ 
గాని లేదు. కర్మ అకర్మకుగాని, అకర్మ కర్మకుగాని రేగుపండ్లకు కుండవలె నధికరణము 
కానేరదు. ఎండమావులయం దుదకమును, ముత్యపుచిప్పయందు రజతమును గ్రహించినట్లు 
లౌకికులు కర్మాకర్మలను భ్రాంతిచే విపరీతముగానే గ్రహించిరి. ఏది నిజముగా అకర్మయో 
దానిని లౌకికులు కర్మరూపమునుగా గ్రహించిరి. అట్టి కర్మ విషయమై బుద్ధిమంతునకు 
కర్మరాహిత్యజ్ఞానము కలదు. ఏది వస్తుతః కర్మయో దానిని లౌకికులు అకర్మగా గ్రహించిరి. 
అట్టి అకర్మవిషయమై బుద్ధిమంతునకు కర్మజ్ఞానము కలదు. కావున కర్మాకర్మలయెడల లౌకికుల 
జ్ఞానము భ్రమరూపమును వివేకవంతుల జ్ఞానము ప్రమాత్మకము నగుచున్నది. 


ఓయి! వివేకులకు నవివేకులకు నందరకును కర్మ కర్మగానే తోచును. అకర్మయు 
అకర్మగానే తోచును. కర్మ అకర్మయు, అకర్మ కర్మయు కానేరదు. ఘటము యెల్లరకు ఘటముగానే 
కనుపడును, పటముగా కనబడ నేరదు. పటముకూడ నందరకు పటముగానే తోచునుగాని 
ఘటముగా స్ఫురింపదు. కావున కర్మాకర్మల యిడల అజ్ఞులకు విపరీతజ్ఞానమున్ను బుద్ధిమంతు 
లకు యథార్థజ్ఞానమున్ను కలదనుట యెట్లు పొసగును? సమాధానము: పడవలోనున్న పురుషులు 
పడవ నడచుచుండగా కదలక నున్న యొడ్డును గల చెట్లను నడచువాటినిగా (గ్రహింతురు. 
కంటికి నతిదూరముగా నున్న జనసంఘము నిజముగా నడచుచున్నను దూరమున నున్నవారికి 
నడువనివారు వలె కనుపింతురు. అట్లే లౌకికులకు (అజ్ఞాలకు) గూడ కర్మరహితుడగు నాత్మయందు 
కర్మజ్ఞానమున్ను దేహేన్ధియాది వ్యాపారోపరమరూపమగు కర్మయందు కర్మాభావజ్ఞానమున్ను 
విపరీతదర్శనమై విరాజిల్లుచున్నది - ఇట్టి విపరీతజ్ఞానమును పోగొట్టదలచి భగవంతుడగు 
శ్రీకృష్ణుడు “కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యేత్‌” ఇత్యాది వచనము నుపదేశించెను. 

ఆత్మకు ప్రవృత్తి నివృత్తులు లేకుండుటచే, ఆత్మ నిష్కియుడనియు; నిర్వికారుడనియు 
జెప్పదలచియే భగవంతునిచే నీ శ్లోకము చెప్పబడినదని భావము. 

ఆత్మ అవిక్రియుడని నింతకుమున్ను “అవ్యక్షోల_ యమచింత్యోయం” “న జాయతే 
మ్రియతే వా కదాచిత్‌” ఇత్యాది శ్లోకములచే పలుమారు చెప్పియున్నను, ఆత్మత త్వము 
దుర్విజ్లేయమని గుర్తించి భగవంతుడు మాటమాటకి, అవివేకుల ప్రశ్నలకు సమాధాన 
మొసంగదలచి యీ శ్లోకమును చెప్పెనని నిశ్చయార్థము. 
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ఆత్మయందు కర్మాభావము (శ్రుతిస్మ తి న్యాయములచే బ్రసిద్ధము. ఈ విషయ 
మింతకుమున్ను శ్రీకృష్ణులు “అవ్యక్షోల_ యమచింత్యోయమవికార్యోల_ యముచ్యతే” ఇత్యాది 
శ్లోకములచేంజెప్పియుండిరి. “సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యస్యాస్తే సుఖం వశీ” అను మొదలగు 
ప్రమాణములచే ముందుం జెప్పబోవుచుండిరి. “న జాయతే మియతే వా విపళ్చిత్‌” “అవినాశీవా 
అరేల_ యమాత్మా” అను శ్రుతులు “రామో న గచ్చతి న తిష్టతి నానుచోచతి” ఇత్యాది స్మృతులు, 
(ఆత్మ, కర్భత్వాది వికారములు లేనివాడు, నిస్సంగుడగుటవలన, వ్యాపకుడగుట వలన ఆకాశము 
వలె.) అను యుక్తియు; ఆత్మయందు కర్మరాహిత్యమును చాటుచున్నవి. అయినను నిష్మియుడగు 
నాత్మయందు విపరీతమగు కర్మజ్ఞానము లోకమున కత్యంత నిరూఢమయియున్నది. కనుకనే 
“కిం కర్మ కిమకర్మేతి కవయోప్యత్ర మోహితాః” అని శ్రీకృష్ణభగవాను లనిరి. విద్వాంసులకే 
యిట్టి భ్రాంతి గలుగుచుండ నవిద్వాంసుల స్థితి యేమనదగును? కావున నిట్టి భ్రాంతికి 
లోనయిన మానవులు దేహేగ్టియాదులయందలి కర్మను ఆత్మయం దారోపించి నేను కర్తను 
యీ పని నాది, నే నీఫలము ననుభవింపవలెను, నేను ఊరకయుంటిని, నేను నిరాయాసుడను, 
సుఖముగా నుంటిని - అని తలంచుచున్నారు. అట్లే దేహేగ్టియాది గతమగు వ్యాపారోపరతిని, 
దానివలన కలుగు సుఖమును ఆత్మయం దారోపించి, నేనేమియు చేయుటలేదు, ఊరకయుంటిని, 
సుఖముగానుంటిని అని లోకము తలంచుచున్నది. లోకమున కీరెండు జ్ఞానములు విపరీతములే 
యగుచున్నవి. ఈ విపరీత జ్ఞానమును రూపుమాపుటకే భగవంతు డీ శ్లోకము నుపదేశించెను. 

కావున ఆత్మ సమవేతమని సర్వజన ప్రసిద్ధమగు కర్మవిషయమై కర్మాభావమునే 
మానవుడు (గ్రహించునో, ఆత్మాధ్యస్తమగు దేహేన్టియ వ్యాపారో పరమము నందు కర్శజ్ఞాన 
మెవ్వని కుదయించునో వాడు కర్మాకర్మల విభాగములం దెలిసిన బుద్ధిమంతుడు, వాడే పండితుడు, 
వాడే కృతకృత్యుడు అని జేకార్థము. పడవలో నున్నవారి కందరకు నదియొడ్డున గల చెట్లు 
కదలుచున్నట్లు కన్పించుచున్నను యెవ్వని “కాచెట్లు కదలుటలేదు, పడవయే కదలుచున్నది” 
అని జ్ఞానముండునో వాడే బుద్ధిమంతుడు, కాని మిగిలినవారు కారు. అట్లే దేహాత్మల యందుగూడ 
(గహింపనగును. 

కార్యకారణవ్యాపారోపరమము (దేహేన్దియ వ్యాపారోపరమ) రూపమగు అకర్మయందు 
పండితునకు కర్మబుద్ధి యెట్లు కలుగును? కలిగినను అయ్యది యెట్లు పొసగును? అని యనదగదు. 
కర్మాచరణమునందు “నేను యా వలముకొరకు యీ వనిని చేయుచున్నాను” అని 
కర్ఫత్వాభిమానము, ఫలేచ్చయు నెట్లుకలుగుచున్నవో, అట్లే “నేను సుఖముకొరకు నూరకుండెదను” 
అని కర్మాభావము (అకర్మ) నందు గూడ అహంకారము, ఫలేచ్చయు, కలుగుచునే యున్నవి. 
ఎయ్యది కర్ఫత్వాఖిమాన ఫలేచ్చాపూర్వకమో అయ్యది కర్మ అని శాస్త్రసిద్ధాన్తము. 

ఇట్టి కర్మాభావము (అకర్మ) దేహేన్చియాది గతముకాని ఆత్మగతము కాదు. ఎచట 
కర్మయుండునో, అచటనే తదుపరతియు, (కర్మాభావమున్ను) పొసగును. ఉ:- చెట్టు యందు 
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చలనము కలదు. చలనాభావముకూడ చెట్టుయందే కలుగును. కావున ఆత్మయందు వ్యాపారము 
(కర్మ) లేదు కనుక వ్యాపారభావముకూడ ఆత్మయం దుండనేరదు. వ్యాపార, వ్యాపారాభావములు 
రెండును, దేహాద్యాశ్రయములేకాని యాత్మాశ్రయములు కావు. ఎవ్వని యందు వ్యాపారోపరమ 
ముండునో వాడు ఉపరత వ్యాపారుడని పిలువబడును. నిలచియున్న పురుషునియందు 
గమనక్రియోపరతి (నడువకుండుట) కలదుగానవాడు పరతగమనుడు (నడచుట మానిన వాడు) 
అని చెప్పబడుచున్నాడు. అట్లే అకర్మ (కర్మాభావము) ఆత్మయం దుండుచో అకర్మాత్మ 
ఉపరతక్రియుడు (పనులు చాలించినవాడు) అని యనవలసివచ్చును. అయ్యది శక్యముగాదు. 
క్రియోపరతికి పూర్వము ఆత్మయందు అవశ్యము క్రియ యుండి తీరవలయును. అక్రియుడగు 
నాత్మయందు కాలత్రయమునగూడ క్రియ యూహింపశక్యముగాదు. ఈ యుద్దేశముతోనే 
శ్రుత్యాదులు ఆత్మయందు కర్మరాహిత్యమును (ప్రతిపాదించినవి. నిషేధము ప్రసక్తిపూర్వక 
మగుచుండ, ఆత్మయందు కర్మప్రసక్తియే లేనపుడు కర్మనిషేధ మెట్లు పొసగును? శ్రుత్యాదు 
లెట్లాత్మ యందు కర్మను నిషేధించినవి? అని ప్రశ్నింపరాదు. శ్రుత్యాది వచనములు 
భ్రాంతిప్రసక్తకర్మ్శని షేధ పరములుకాని వాస్తవిక కర్మని షేధపరములు కావు. (అనగా 
మానవులున్నవనుకొను కర్మలను (శ్రుతులు నిషేధించు చున్నవి కాని, నిజముగా ఆత్మయందు 
కర్మలు కలవని నిషేధించుట లేదు అని యర్థము.) 


కావున కాలత్రయమందును, ఆత్మయందు కర్మలేకుండుటచే ఆత్మయే యకర్మ, అజ్ఞాని 
దేహాదులయందలి (దేహాద్యాశ్రయమగు) కర్మను ఆత్మయందున్నటుల తలచుచున్నాడు. 
దేహేగన్టియాది వ్యాపారోపరమరూపమగు కర్మను దేహాదులయందలి కర్మాభావమునుగా 
తలంచుచు నద్దాని నాత్మయం దున్నటుల గ్రహించుచున్నాడు. అవివేకి జనాభిమతములగు నీ 
కర్మాకర్మలు రెండును ఆత్మయందు కాలత్రయమునను లేవు. కనుకనే ఆత్మ అకర్మ యనబడు 
చున్నాడు. ఇట్లు కర్మాకర్మ విభాగముల నెవ్వడు (గహించుచున్నాడో వాడు అశుభము నుండి 
(సంసారము నుండి) విడిపింపబడినవాడై కృతకృత్యు డగుచున్నాడు. 


ఎవడు ఆత్మను అకర్మనుగా తెలిసికొనుచున్నాడో, దేహాది వ్యాపారమును తదుపరతిని 
కర్మనుగా తెలిసికొనుచున్నాడో వానికి దేహాది వ్యాపారరూపకర్మగాని తూష్టీ మాసనరూప 
(ఊరకనుండుటరూప)మగు కర్మగాని లేకుండుటవలన వాడు కృతకృత్యుడని భావము. 


దీనిచే నెవ్వడు ఊరక నుందెనో, ఎవడు వ్యాపారవంతుడుగానుండెనో, వాడు 
ఆత్మగాడనియు, అయ్యది దేహాదిసంఘాతమే ననియు తేలుచున్నది. ఇందువలన వ్యాపార 
రూపములగు జాగ్రత్స్వష్నావస్థలును, నిర్వాపారాత్మకమగు నిద్రావస్థయు నీయవస్థాత్రయము 
ఆత్మకు లేకుండుటచే నాత్మయవస్థాత్రయసాక్షియనియు, కూటస్టుడనియు సిద్ధమగుచున్నది. 
ఇట్లాత్మతత్వమును తెలిసిన మనుజుడు “తరతి శోకమాత్మవిత్‌” “బ్రహ్మవిద్రహ్మైవ భవతి” 
అను (శ్రుతిప్రమాణము ననుసరించి ముక్తుడే యగును. 
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ఈ శ్లోకమును కొంద రన్యధా వ్యాఖ్యానించిరి. ఈశ్వర ప్రీతి కొరకు అనుష్టించు 
నిత్యకర్మలకు ఫలము లేకుండుటచే లక్షణా వృత్తిచే నయ్యవి యకర్మ లని చెప్పబడుచున్నవి. 
వాటి ననుష్టింపకుండుట అకర్మ. దీనివలన ప్రత్యవాయ మను ఫలముండుటచే నియ్యది 
(నిత్యకర్మాకరణము) లక్షణచే కర్మయని చెప్పబడుచున్నది. ఇట్టితరి ఫలము లేకుండుటచే 
నిత్యకర్మయందు అకర్మయను బుద్ధియు, ప్రత్యవాయరూప ఫలముండుటచే నిత్యకర్మాకరణము 
నందు కర్మయను బుద్ధియు నెవ్వనికి కలుగునో వాడు బుద్ధిమంతుడు అని. ఇయ్యది తత్వము. 
నిత్యకర్మ కర్మ యనియు, నిత్యకర్మానాచరణము అకర్మయనియు మూఢు లనుకొను చున్నారు. 
ఇయ్యది యుక్తముకాదు. ఎద్దానికి ఫలముండునో అయ్యదియే కర్మ. ఫలము లేకుండుటచే 
నిత్యకర్మ కర్మ కానేరదు. ప్రత్యవాయరూపఫలముండుటచే నిత్యాకరణము (నిత్యకర్మల 
ననుష్టింపకుండుట) అకర్మ గాదు. మరేమనిన నిత్యకర్మ అకర్మయనియు నిత్యకర్మాకరణము 
కర్మయనియు నెవ్వడెజుంగునో వాడు బుద్ధిమంతుడు అని. వారి వ్యాఖ్యానము యుక్తముగాదు. 
నిత్యకర్మలకు వలములేదని తెలిసినందునను, నిత్యానుష్టానము వలన భఫలముకలదని 
తెలిసినందునను, సంసారమోక్షమగు ఫలము సంభవింపదు. “యద్‌ జ్ఞాత్వా మోక్ష్యసే9_ 
శుభాత్‌” అను భగవద్వచనము బాధితమగును. మరియు భగవంతుడు జ్ఞానమువలన మోక్షము 
కలుగునని చెప్పి యుండెనుకాని, తెలిసికొని నిత్యకర్మల నాచరించినచో మోక్షము కలుగునని 
చెప్పియుండలేదు. కాక అనుష్టింపబడిన నిత్యకర్మ పాపనివృత్తిరూపమయిన నశుభహేతువు 
కానేరదు. అట్లయినచో నిత్యకర్మలు చేయనందున ప్రత్యవాయము పుట్టక పోవలసివచ్చును. 
వేదాధ్యయనమాత్రముచే సమస్త నిత్యకర్మలు తెలిసినవి కాన, యజ్ఞయాగాదులనుష్టింప 
బనిలేకపోవును. కావున నిత్యకర్మానుష్టానమే మానవులకు పాపమోచకముకాని, తత్‌ 
జ్ఞానమాత్రము కాదు. కామ్యకర్మానుష్టానమే స్వరము నిచ్చునుగాని కామ్యకర్మజ్ఞానము 
స్వర్ణమునొాసంగ నేరదు. వ్యవసాయకృత్యమువలన సస్యాదిఫలము లభించునుగాని, వ్యవసాయ 
జ్ఞానమాత్రమున సస్యము లభింపదు. 

మరియు “తరతి శోకమాత్మవిత్‌” ఇత్యాది (శ్రుతులు శోకతరణమున కాత్మ జ్ఞానము 
సాధన మని విధించినట్లు నిత్యకర్మలయొక్క ఫలాభావజ్ఞానముకాని, నిత్యకర్శజ్ఞానము కాని, 
యశుభముక్తికి (పాపమోచనమునకు) సాధన మని వేదము విధించి యుండలేదు. భగవంతుడు 
గూడ గీతలయం దెచ్చటను అట్లు చెప్పియుండలేదు. కావున పరోక్తమగు (నితరులచే జెప్పబడిన) 
నీ వ్యాఖ్యానము నిరాకరింపబడుచున్నది. 


మరియు నిచట శ్రీకృష్ణుడు నిత్యాకరణమును, కర్మగా దెలిసికొనుమని విధించుట 
లేదు. “కురు కర్మైవ తస్మాత ” ఇత్యాది వచనములచే నిత్యకర్మలను చేయమనియే విధించి 
యున్నాడు. నిత్యకర్మల ననుష్టింపనిచో ప్రత్యవాయము కలదను జ్ఞానమువలన నేమియు 
ఫలములేదు. “కర్మ యకర్మ” అను మిథ్యాజ్ఞానము వలన పాపమోక్షము పొసగదు. మిథ్యా 
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జ్ఞానమే పాపరూపము. కాన నయ్యది పాపమును పోగొట్టనేరదు. చీకటి చీకటిని పారద్రోలుట 
యసంభవము, లోకవిరుద్ధము నగుచున్నది. ఇక నిత్యాకరణమువలన ప్రత్యవాయము కలదని 
తెలిసికొని, నిత్యకర్మ నాచరించిన మానవుడు పాపనివృత్తి నొందుచున్నా డనినచో నప్పటికి 
నిత్యకర్మానుష్టానమున పాపనివృత్తి కలుగుచున్నది. కాని ప్రత్యవాయజ్ఞానమువలన పాపనివృత్తి 
కలుగుటలేదు. ప్రత్యవాయజ్ఞానము నిత్యకర్మలయందు ప్రవృత్తికి గారణమగుచున్న దనినచో 
నదియును పొసగదు. ప్రత్యవాయమును తెలిసికొనినవారు కూడ ననేకులు ప్రారబ్ధవశమున 
నిత్యకర్మల నాచరించుట లేదు. ప్రత్యవాయదోషమును తెలియని మూఢులు అనేకు లాచరించు 
చున్నారు. 

తత్త్వజ్ఞానమువలన ముక్తికలిగినట్లు, కర్మాకర్మజ్ఞానమువలన గూడ, ముక్తియేల 
కలుగగూడదు? అని ప్రశ్నింపరాదు. తత్వ్వజ్ఞానమువలన ముక్తికలుగుట పొసగును. కాని 
మిథ్యాజ్ఞానము (కర్మ, అకర్మయను జ్ఞానము) వలన ముక్తి కలుగుట పొసగదు. కర్మ అకర్మయను 
జ్ఞానము మిథ్యాజ్ఞాన మగును. కాని తత్త్వజ్ఞానము కానేరదు. కర్మయందు అకర్మయను జ్ఞానము, 
అకర్మయందు కర్మ యను జ్ఞానము “అతస్మిన్‌ తద్బుద్ధి” రూపమగుటచే మిథ్యాజ్ఞానమే యగును. 
ఇట్టి మిథ్యాజ్ఞానము జ్ఞానరూపమగు రజ్జుసర్పజ్ఞానమువలన భయకంపాదులు ప్రసక్తించును 
గాని నివర్తింప నేరవు. కావున నట్టి మిథ్యాజ్ఞానము కలవాడు బుద్ధిమంతుడు, కృతకృత్యుడును 
అగుట నెంతమాత్రము పొసగదు. 

ఇక కర్మయం దకర్మజ్ఞానము కాని, అకర్మయందు కర్మజ్ఞానముకాని మిధ్యాజ్ఞానము 
కాదనియు, ఫలాభావమును నిమిత్తముగా జేసికొని ప్రవర్తించిన గౌణజ్ఞాన మనియు ననినచో 
నదియు యుక్తముగాదు. గౌణమగు కర్మాకర్మజ్ఞానమువలన గూడ నశుభమోక్షణమను ఫల 
ముపపన్నముగాదు. మరియు నిత్యకర్మలకు ఫలము లేదనియు, నిత్యకర్మల ననుష్టింపనందున 
నరకపాతమను ప్రత్యవాయము కలదనియు, బుజుమార్గముచే జప్పనలవియగుచుండ 
భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు “నిత్యకర్మలను అకర్మలనియు, నిత్యాకరణమును కర్మయనియు 
తెలిసికొమ్మని” పరవంచనారూపముతో జెప్పుటలో ఫలమేమి? నిజముగా శ్రీకృష్ణున కీ యాశయ 
మున్నవో వ్యాసులు శ్లో! న నిత్యకర్మణో౭_ర్లో౭_స్తి ప్రత్యవాయో౭_ విధానతళొ అనియే శ్లోకమును 
రచించెడువాడు. 

భగవంతుడు రహస్యమగు విషయమును శిష్యుడయిన అర్జునునకు వెల్లడించుటకు 
ప్రవర్తించెను కాని, రహస్యార్థమును దాచ (ప్రవర్తింపలేదు. అట్లు దాచి చెప్పదలచినచో నిట్టి 
ఛద్మవాక్యమును ప్రయోగించుట యుచితమగును. 

ఓయి! ఆత్మతత్వ మతిదుర్చోధమగుటవలన భగవంతుడు మాటమాటకి “అవ్యక్తో౭_ 
యమచింత్యోల య మవికార్యో౭ యముచ్యతే I నిత్యస్సర్వగతస్థాణురనలో£_ యం సనాతనః” 
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ఇత్యాది వచనాంతరములచే నెట్లుపదేశించెనో, అట్లే నిత్యకర్మాకర్మలయొక్క తత్వమును 
సుబోధపరచుటకు, పూర్వము “కర్మణ్యేవాధికారస్తే” ఇత్యాది వచనములచే జెప్పియున్నను, 
మరల యిప్పుడు “కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యేత్‌” ఇత్యాది వచనముచె మార్గాంతరమున చెప్పు 
చున్నాడు. అనినచో నదియు యుక్తముగాదు. ఏలయన నిత్యకర్మలకు, ఫలము లేదనియు 
తదకరణమునకు ప్రత్యవాయము కలదనియు దెలిసికొనుట ఆత్మతత్వము వలె దుర్చోధముగాదు. 
అట్లయినచో మాటమాటకి చెప్పుట పొసగును. 


మరియు నెయ్యది ఫలవంతమో అదియే తెలియ దగినదియు, చేయదగినదియు, 
నన్నిటికంటె ప్రశస్తమయినదియు నగును. నిప్పయోజనమగు నిత్యకర్మను తెలిసికొని లాభము 
లేదు. అనుష్టించియు లాభము లేదు. కాన దానిని సులభముగా తెలుపుటకు భగవంతు డేల 
యింత ప్రయాసపడవలెను? ఇక భగవంతుడు నిత్యకర్మను తెలిసికొనమని బోధించుట లేదని, 
నిత్యకర్మ అకర్మయని తెలిసికొనుమని బోధించుచున్నాడని, అనినచో అపుడు కర్మణి అకర్మజ్ఞానము 
రజ్ఞుసర్పజ్ఞానమువలె మిథ్యాజ్ఞానము కావున నదియు మిథ్యాజ్ఞాన విషయమగు వస్తువుయున్ను 
రెండును తెలియ దగినవి కానేరవు. 

ఇంతవరకు నిత్యకర్మల నాచరింపనిచో ప్రత్యవాయము కలదను మతము నంగీకరించి, 
యీ శ్లోకమునకు పరులు చెప్పిన యర్థము నిరాకరింపబడినది. 


ఇకమీదట నిత్యాకరణమువలన ప్రత్యవాయమే లేదని భాపష్యకారు లంగీకరించి 
పరవ్యాఖ్యానమును నిరాకరించుచున్నారు. నిత్యాకరణమువలన ప్రత్యవాయమను భావపదార్థము 
పుట్టనేరదు. అకరణమనగా అభావము, ప్రత్యవాయము, భావపదార్థము. అభావమువలన 
భావపదార్థము పుట్టనేరదు. “నాసతో విద్యతే భావః అభావమువలన భావపదార్థము పుట్టదని 
భగవద్వచనము కలదు. “కథమసతస్పజ్ఞాయేత” అను (శుతిగూడ అభావమువలన భావోత్పత్తిని 
నిషేధించుచున్నది. ఇదియును గాక అభావము వలన భావము పుట్టునని యొప్పినచో కారణము 
కార్యరూపముగా పరిణమించును కాన, కారణమగు అసత్తు కార్యమగు స్మద్రూపము 
కావలయును. అట్లే కార్యమునకు కారణస్వరూపముకూడ లోకసిద్ధముకాన కార్యమగు 
సత్పదార్థము (కారణమగు) అసద్రూపము కావలయును. ఈ రెండును ప్రత్యక్షాది సర్వప్రమాణ 
విరుద్ధములగుటచే నొప్పదగినవి కావు. 

ఇక పరాభిప్రాయ ప్రకారము నిత్యకర్మకు ఫలము లేదను మత మంగీకరించి 
విచారింతము. నిజముగా నిత్యకర్మ నిష్ఫ్టలమే యగుచో లోకానుగ్రహము కొరకు ప్రవర్తించిన 
శాస్త్రము ఫలరహితమగు నిత్యకర్మను విధింపదు. నిష్టలమగు నిత్యకర్మానుష్టానము దుఃఖరూప 
మగును కాని సుఖరూపము కానేరదు. దుఃఖరూపమయిన నిత్యకర్మయందు లోకమునకు 
బుద్దిపూర్వకముగా ప్రవృత్తి కలుగదు. పోనిండు, నిత్యకర్మ నిష్టలము, దుఃఖరూపము 
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నయినందున ననుష్టింపకుందమన్నను అకరణమునందు ప్రత్యవాయము వినబడుటవలన 
నివృత్తియు (అనుష్టింపకుండుటయు) దుఃఖరూపమే యగును. గనుక నిత్యకర్మలను చేయుటకు 
గాని, చేయకుండుటకుగాని యెవ్వడును బుద్ధిపూర్వకముగా సమకట్టడు. ప్రవృత్తినివృత్తులు 
రెండును శాస్త్రబలముననే తటస్థించును. నిత్యకర్మానుష్టానా నుష్టానములు రెండును దుఃఖరూపము 
లగుటచే నవ్వానియందు ప్రవర్తింపజేయు శాస్త్రమును భగవంతుడు అనర్థము కొరకే 
కల్పించినట్లగును. ఇట్లు లోకమున కనర్థకరమును, నిష్టలమున్ను అగు శాస్త్రము ప్రమాణము 
కానేరదు. ఆహా! యేమి నీ పాండిత్యము. వేదమూలమగు గీతాశాస్త్రమును వ్యాఖ్యాన మొనర్చుటకు 
ప్రవర్తించిన నీవు గీతాశాస్తమునే యప్రమాణ మొనర్చితివి కదా? 


ఇదియునుగాక “కర్మణైవ హి సంసిద్ధిమాస్థితా జనకాదయఃి” అను శ్లోకమును 
వ్యాఖ్యానించుటలో, నిత్యకర్మానుష్టానమునకు మోక్షము ఫలమని యంగీకరించి, జనకాదులు 
నిత్యానుష్టానమువలన మోక్షమొందిరని వాగ్రుచ్చి యిపుడు నిత్యకర్మలకు ఫలములేదని చెప్పుటలో 
స్వాభ్యుపగమవిరోధ మను దోషముకూడ ప్రసక్తించును. కర్మసముచ్చిత జ్ఞానమువలన మోక్షము 
కలుగునని గ్రంథారంభమున చెప్పినమాటకూడ పాటియై చెల్లకపోవును. 

కావున నీశ్లోకమునకు వ్యాకరణాది ప్రమాణముల వలన శబ్దశక్తియే సిద్ధించునట్టి 
యథాగ్రుతార్థమే యుక్తముకాని గౌణవృత్తి నాశ్రయించి కాని లక్షణావృత్తి నాశ్రయించికాని, 
పరులు చెప్పిన యర్థము యథా(శుతము కానేరదు. అయ్యది యంగీకరింప దగదు. 


రామానుజమతము : 


ఇచట రామానుజులు ఆత్మయాధాత్యానుసంధానముతో జేయుకర్మను జ్ఞానాకార 
మయిన కర్మనుగాను అట్టి జ్ఞానము కర్మయం దంతర్భావము నొందుటచే కర్మాకారమగు 
జ్ఞానమునుగాను ఎవ్వడు తెలిసికొనునో వాడు బుద్ధిమంతుడు, కృతకృత్యుడు, యోగి అని 
వ్యాఖ్యానమొనర్చిరి. 

ఇయ్యది తుచ్చము, పరస్పరము భిన్నము లగు కర్శజ్ఞానములలో నొకదాని యందు 
మరియొక దానియొక్క యాకారమును తెలిసికొనుట యసంభవము. అట్లు తెలిసికొనినచో 
నయ్యాది మిధ్యాజ్ఞాన మగును. ఆత్మతత్వానునంధాన మున్నంత మాత్రమున కర్మకు 
జ్ఞానాకారమున్ను జ్ఞానమునకు కర్మాకారమున్ను రానేరదు. ఒక వస్తువునకు మరియొక 
వస్తువుయొక్క యాకారము భ్రాంతివలన నేర్చడును గాని మరి యే యితర కారణములవలనను 
యేర్చడదు. తత్వానుసంధానమున ఆత్మకు నిషప్మియత్వ మేర్చడును గాని దేహాశయమగు కర్మకు 
జ్ఞానాకారత్వ మేర్చడదు. మనోవృత్తి విశేషరూపమగు “అయం ఘటః” అను జ్ఞానమునకు 
కర్మాకారత్వము సిద్ధింపదు. జ్ఞానశక్తి బుద్ధినిష్టము, క్రియాశక్తి ప్రాణనిష్టము. బుద్ధి ప్రాణములు 
రెండు పరస్పరము భిన్నములు. ఈ రెంటికి అభేదమును యెంతటి పండితుడైనను కుదర్చలేడు. 
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ఫలమును కోరక జేయు కర్మ జ్ఞానరూపమగు నన్నచో నదియు పొసగదు. ఫలమును 
కోరి చేయు కర్మ బంధము నిచ్చును. ఫలమును కోరక జేయు కర్మ బంధము నివ్వదు. 
ఇంతియే భేదముగాని ఫలాభిసంధి అనభిసంధులకు ఒకదానికి మరియొక దాని యాకారము 
భ్రాంతిమూలమున తప్ప మరి యితర కారణమున దుర్భటము. నిష్మామకర్మ బంధకము 
కానందున నయ్యది జ్ఞానాకార మను జ్ఞాన మొకానొకనికి కలిగినను అయ్యది గౌణజ్ఞాన 
మగునుగాని, వాస్తవము కాదు. ఇట్టి గౌణజ్ఞానమువలన భగవంతుడు ప్రతిజ్ఞ చేసిన, యశుభ 
మోక్షణ మను ఫలము సంభవింపదు. 

ఇక తత్వానుసంధానమువలన కలుగు జ్ఞానము కర్మాన్తర్గతమగుటచే కర్మాకారమను 
విషయము విద్వాంసులకు మిక్కిలి పరిహాసాస్సద మగుచున్నది. దేహాంతర్గతమగు నాత్మ 
దేహాకారు డగుచుండెనా? పైగా దేహాంతర్గతమగు నాత్మయందు దేహాకారజ్ఞానము మిథ్యా 
జ్ఞానమని ప్రసిద్ధము. అట్లే కర్మాంతర్గతమగు జ్ఞానమునందు కర్మాకారజ్ఞానముకూడ మిథ్యయే 
యగును. కాక కుండలో రేగుపండ్లు యిమిడి యున్నట్లు కర్మలో జ్ఞానము యిమిడి యుండనేరదు. 
మనోనిష్టమగు జ్ఞానమునకు దేహాశ్రయమగు కర్మకు ఆధారాధేయభావము అసంభవము, 
లోకవిరుద్ధము. కర్శజ్ఞానములు రెండు నొకే పర్యాయము అనుష్టింప నలవికాదు. 

“అహం కర్తా నేను కర్తను- అను జ్ఞానమునకు, కర్మకు విరోధము లేకున్నను, 
నేను క్రియుడను అను జ్ఞానమునకు, కర్మకు విరోధము కలదు. కావున విరుద్ధములగు నీ 
రెండును ఒకే కాలమున ననుష్టింప నలవికాదు. 


దీనిచే జ్ఞానికూడ కర్మను అనుష్టింపవలయు ననునది నిరాకృత మగుచున్నది. 
ఆత్మాపరోక్షజ్ఞానమునకు కర్మలకు విరోధమున్నను పరోక్షజ్ఞానమునకు కర్మలకు విరోధము 
లేదని యనదగదు. 

ఆత్మ నిత్యాపరోక్షు డగుచుండ, ఆత్మవిషయమైన జ్ఞానము పరోక్ష మెన్నటికిని కానేరదు. 
ఆత్మసాక్షాత్మారము కలుగనంతవరకు మానవుడు అనాత్మ వేత్తయే యగును. అనాత్మవేత్తకు కర్మ 
లంగీకరింపబడియే యున్నవి. ఆత్మయాధాత్య్యానుసంధానము కలవాడు ఆత్మవేత్తకాని 
యనాత్మవేత్తకాడు. ఇట్టివానికి కర్మారణము శాస్త్రవిరుద్ధము. 

మరియు ఏకా(గచిత్తునకు గాని యాత్మానుసంధానము సాధ్యము కాదు. విక్తిప్త చిత్తుడు 
కాని కర్మల నాచరింపనేరడు. మనసు ఆత్మయందుండగా దేహేన్టియములు కర్మల యందెట్లు 
వ్యాపారము నొందును? అట్లగుచో సమాధియందున్న వానికిగూడ కర్మాచరణము ప్రసక్తించును. 
ఇయ్యది లోకసిద్ధము కాదు. దేహేన్దియ వ్యాపారము మనోవ్యాపారపూర్వకము. మనస్సు 
అన్యాక్రాంతమగుచుండగా చక్షురాదీంద్రియములకు ఘటాదులు కనుపింపనేరవు. కావున నొకే 
పర్యాయము ఒక్క మనస్సు ఆత్మతత్వమును అనుసంధానమొనర్చుట, దేహాదులతో సంయోగము 


220 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


చెంది కర్మను చేయించుట నీరెండును ఉపపన్నముకావు. కనుక కర్మకు జ్ఞానాకారము గాని, 
జ్ఞానమునకు కర్మాకారముగాని స్వప్నమునందు గూడ నూహింప శక్యము గాదు. కావున 


రామానుజభాష్యము సావద్యము. 18 
శః యస్య సర్వే సమారంభాః కామసంకల్సవర్ణితాః । 
జ్ఞానాగ్నిదగ్గకర్మాణం తమాహుః పండితం బుధాః ॥ 19 


అ. కర్మాకర్మల యాధాత్యమును (రహస్యమును) గుర్తెజింగిన నేమహానుభావుడు 
స్వర్గాది ఫలములయం దాసవిడచి, స్వర్గము నాకు కలుగుగాక అని సంకల్పింపక, లోక 
సంగ్రహముకొరకు గాని, నివృత్తిమార్గమందున్నదో జీవనార్థము గాని కర్మల నాచరింపు చున్నాడో 
అట్టివానిని పండితుడని యందురు. పండితుడనగా తర్మాదిశాస్త్రముల జదివినవాడు మాత్రము 
కాదు. ఆత్మజ్ఞానము కలవాడని యర్థము. ఇట్టి జ్ఞాని యాచరించిన శుభాశుభ కర్మలు 
పుణ్యమునిచ్చికాని, పాపమునిచ్చి కాని బంధప్రదములు కానేరవు. జ్ఞానమువలన ని కర్మల 
యందలి ఫలమును బుట్టించు శక్తి నశించును. కావున నీ యవి సంసారబంధము నీయజాలవు. 


ఇచట రామానుజులు కర్మకు జ్ఞానాకార మెట్లు కుదురు నను శంకకు నీ శోకము 
సమాధానము చెప్పుచున్నదనియు, సంకల్పమనగా ప్రకృతితోను, ప్రకృతియొక్క గుణములతోను 
ఆత్మకు నేకీభావ మొనర్చి వ్యవహరించుట యనియు వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఇయ్యది సరిగాదు. ఈ శ్లోకము కర్మకు జ్ఞానాకారతను ప్రతిపాదించుట లేదు. జ్ఞానియొక్క 
కర్మారంభములు కామసంకల్పరహితము లని చెప్పినంత మాత్రమున కర్మ జ్ఞానాకారము కానేరదు. 
పైగా “జ్ఞానాగ్ని దగ్ధకర్మాణం” అను శ్లోకము జ్ఞానకర్మలకు విరోధమును చెప్పుచుండ తనను 
దహింపజేయు జ్ఞానముయొక్క యాకారమును కర్మ ధరించుట స్వప్నావస్థయందుగూడ పొసగదు. 
దూది నిప్పు యొక్క యాకారమును చెందుట యెచటనయిన పొసగునా? 


ఇక కర్మజ్ఞానముచే దగ్గమగుచూ జ్ఞానాకారము నొందునన్న నదియు పొసగదు. 
కర్మ తానున్నదశలోనే, జ్ఞానాకారమునొంద నరము గానపుడు తాను నశించిన పిదప 
జ్ఞానస్వరూపము నెట్లు పొందును? నశించిన కర్మయనగా కర్మాభావము కాని కర్మకాదు. 
అపుడు కర్మాభావము జ్ఞానరూపమయినను కర్మకు మాత్రము జ్ఞానాకారము సిద్ధింపదు. 

ఇంక రామానుజులు చేయబడుచున్న (వర్తమానమగు) కర్మ జ్ఞానాగ్నిచే దగ్ధము 
కాదనియు, పుణ్యాపుణ్యరూపమగు ప్రాచీన కర్మయే జ్ఞానాగ్నిచే దగ్ధమగుననియు జెప్పినచో 
నిచట మాత్రము క్రియమాణమగు (చేయబడుచున్ను కర్మకు జ్ఞానాకారతను యీ శోకముచే 
నెట్లు చెప్పిరి? 

కావున కామసంకల్పరహితమగు సర్వకర్మారంభణము జ్ఞానమునకు చిహ్నము కాని 
జ్ఞానమే కాదు. ఆత్మయాధాత్య్యానుసంధానమే జ్ఞానమనియు భయవాదినమ్మతము. 
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ఆత్మయాధాత్యమును తెలిసికొని యెవడు కామసంకల్పరహితకర్మల నాచరించునో వాడు 
సంసారబంధమును పొందడు. ఆత్మయాధాత్యమును తెలియని వాడు కామసంకల్పముతో 
గూడి కర్మల నాచరించును. వాడు బంధము నొందును. 


అ. కర్మారంభమునకు పూర్వమే ఆత్మానాత్మవివేకమువలన నెవడు సంన్యాసము నందు 
ప్రవర్తించునో అట్టి విద్వత్సంన్యాసి తిరిగి కర్మమార్గమున ప్రవర్తించడు. ఇంక నెవడు యజ్ఞాదుల 
నారంభించి వాటిని ముగించకపూర్వమే ఆత్మజ్ఞానమును పొందుచున్నాడో అట్టివాడు కూడ 
మొదలిడిన కర్మను పరిత్యజించి సంన్యాసియే యగును. కాని కర్మమార్గమున ప్రవర్తించడు. 
కావున వీరిద్దరు “త్యక్వా కర్మఫలాసంగం” అను శ్లోకమున కధికారులు కారు. మరేమనిన 
నెవడు కర్మను ప్రారంభించిన విదప నాత్మజ్ఞానము కలిగి కూడ నేదియో యొక 
ప్రతిబంధకమువలన కర్మలను విడనాడజాలడో అట్టి వాని నుద్దేశించి యీ శ్లోకము 
ప్రవర్తించుచున్నది. 

ఇట్టివాడు తాను మొదలిడిన కర్మలతోను వాటి ఫలముతోను తనకెట్టి ప్రయోజనము 
లేకున్నను నిస్సంగుడుగా నుండి లోకసంగ్రహము కొరకు జ్ఞానము కలుగక పూర్వమువలె 
జ్ఞానము కలిగిన తరువాతగూడ కర్మయందు ప్రవర్తించును. ఆత్మవేత్త కర్మయందు ప్రవర్తించినను 
కర్మలేపము నొందదు. వానికి యాకర్మ బంధకము కానేరదు. ప్రత్యుత అయ్యది కర్మాభావరూపమే 
యగును. ఈ విషయము నంతయు ముందు శ్లోకముచే భగవంతుడు చెప్పుచున్నాడు. 

శ్లో॥ త్యక్వా కర్మఫలాసంగం నిత్యతృష్తో నిరాశ్రయః । 

కర్మణ్యభిప్రవృతోల_పి నైవ కించిత్మరోతి సః ॥ 20 
నేను ఈ కర్మను చేయువాడను, యీపని నాది అను నభిమానమును విడచి 
భలేచ్చనుగూడ వదలి నిష్మియాత్మజ్ఞానముచే విషయములయందు గోరిక లేనివాడై 
దృష్టాదృష్టఫలములయం దాసలేమిచే కర్మను పరిత్యజింపదగిన స్థితిలో నున్నను లోకసంగ్రహము 
కొరకుగాని, పెద్దలు నిందింతురను భీతిచేగాని కర్మమార్గమున ప్రవర్తించిన ఆత్మజ్ఞాని యేపనియు 
చేయనివాడే యగును. కర్మ దేహాదుల నాశ్రయించి యుండునుగాని యాత్మను అకర్తనుగా 
తలచును కాన, నట్టి యాత్మజ్ఞాని యేపనిని చేయువాడు కానేరడని భావము. 


ఇచట రామానుజులు “నైవ కించిత్కరోతి” అను పదమునకు కర్మవ్యాజముచే 
జ్ఞానాభ్యాసము నే చేయుచున్నాడని వ్యాఖ్యానము చేసిరి. శబ్దస్పర్భాది ప్రతికూల విషయముల 
యందు ప్రవర్తించుటచే జ్ఞానాభ్యాసమునకు విరుద్దములగు ఇంద్రియములను అనుకూల 
విషయములయందు ప్రవర్తింపంజేయుట కర్మయోగమని వేదాన్తదేశికులు కర్మయోగ శబ్దమునకు 
నిర్వచన మొనర్చిరి. 


వీరిద్దరి వ్యాఖ్యానము సరియయినది కాదు. రామానుజాశయమును వ్యాసులు 
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చెప్పదలచినచో “నైవ కించిత్మరోతి సః అను పాదమును “జ్ఞానమేవ కరోతి సః అను 
పాదముతో పూర్తిచేసి యుండెడివాడు. జ్ఞానాభ్యాసమనగా యింద్రియవ్యాపారములను కట్టిబెట్టుట. 
అట్టితరి ఇంద్రియములు ప్రతికూలవిషయములయందు ప్రవర్తించుట జ్ఞానాభ్యాసమున కెట్టి 
విరోధమో, అనుకూలవిషయములయందు ఇం(ద్రియములు (ప్రవర్తించుటకూడ అట్లే 
జ్ఞానాభ్యాసమునకు విరుద్ధమగును. అంతర్ముఖమగు మనస్సుచే సాధింపదగినది జ్ఞానాభ్యాసము. 
బహిర్ముఖమగు మనస్సుచే తెలియదగినవి సర్వవిషయములు. ఇయ్య వి ప్రతికూలములయినను, 
అనుకూలము లయినను, మనోవేద్యము లగుటలో భేదములేదు. కావున అనుకూలవిషయములు 
మాత్రము జ్ఞానాభ్యాసమునకు అవిరుద్ధము లెట్లగును? కావున నెవడు నిస్సంగముగా కర్మను 
చేయునో వాడు కర్మయోగమునందున్నవాడే యగును. జ్ఞానయోగము నభ్యసించువాడు కానేరదు. 
కర్మయోగ సాధ్యమగు జ్ఞానయోగము నందు కర్మయోగముయొక్క ఆకారము సంభవింపదు. 
కావున రామానుజ, వేదాన్తదేశికుల వివరణము పొసగనేరదు. 20 


అవ. ఎవడు బ్రహ్మచర్యమునుండియే సంన్యసించి యాత్మజ్ఞానమును పొంది 
జ్ఞాననిష్టుడగునో వాడు శుకవామదేవాదులవలె ముక్తి నొందునని చెప్పుచున్నారు. 

శః నిరాశీర్యతచిత్తాత్మా త్యక్తసర్వపరిగ్రహః । 

శారీరం కేవలం కర్మ కుర్వన్నాప్నోతి కిల్చిషమ్‌ ॥ 21 

అ. కోరికలను విడచి, మనోదేహములను నిగ్రహించుకొని, గృహాదిపరికరములను 
వదలి శరీరము నిలచుట కుపయోగపడు భిక్షాటనాది కర్మను మాత్రము చేయు యతి తన 
కనిష్టములగు పుణ్యపాపములనొందడు. దేవాదిజన్మము నిచ్చు పుణ్యముకూడ ముముక్షువునకు 
నిష్టమే కావున నిచట కిల్బిష మను పదమువలన ధర్మము (పుణ్యము) కూడ గ్రహింపబడుచున్నది. 

ఇచట “శారీరం కేవలం కర్మ” అను వాక్యమువలన శరీరముచే చేయదగిన పని 
యనియు, శరీరము నిలచియుండుటకే దగిన పని యనియు రెండు విధముల యర్థము 
లభించుచున్నది. ఇందు మొదటిపక్షమున యజ్ఞయాగాది విహితకర్మల వలె పరదారాగమనాది 
నిషిద్ధకర్మలు కూడ శరీరముచే చేయతగినవే కావున నిషిద్ధకర్మలు కూడ అనివార్యముగా శారీరము 
లగును. ఇట్టితరి (శారీరకమగు కర్మను చేయువాడు పాపము నొంద డను) “శారీరం కేవలం 
కర్మ కుర్వ న్నాప్పోతి కిల్చిషమ్‌” అను శ్లోకమునకు శరీరముచే చేయదగిన పరదారాగమనాది 
నిషిద్ధకర్మలను చేయువాడు పాపమును బొందడని చెప్పినచో నిషిద్ధ కర్మాచరణమువలన పాపము 
సంభవించునని ఘోషించు శాస్త్రములు వ్యాహతము లగును. 

ఇక శారీరము లగు విహితకర్మల నాచరించువాడు పాపము నొందడని చెప్పినచో 
అప్రసక్తప్రతిషేధమను దోషము వాటిల్లును. నిషేధమునకు ప్రసక్తి యావశ్యకము. విహితములగు 
యాగాదుల ననుష్టించినందున పాపము వాటిల్లునని యెచటనయినను చెప్పబడి యున్నచో 
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నిచట నట్టి పాపనిషేధము పొసగును. యాగాద్యనుష్టానమువలన పాపప్రసంగము యెచ్చటను 
కాన్సింపదు. కావున పాపనిషేధము అప్రసక్తప్రతిషేధ మగును. 

మరియు “కర్మ కుర్వన్నాప్నోతి కిల్చిషమ్‌” అని చెప్పక “శారీరమ్‌ కేవలం కర్మ 
కుర్వన్నాప్పోతి కిల్చిషమ్‌” అని చెప్పుటచే అనగా జ్ఞాననిష్టుడగు యతి కర్మచేసినను పాపము 
నొందడని చెప్పక శారీరకకర్మను చేసియు పాపమును బొందడని చెప్పుటచేతను, తత్రాపి 
కేవల శారీరకర్మ అని కేవలశబ్దమును విశేషణ మొనర్చుట చేతను వాచిక మానసిక కర్మలను 
చేయువాడు పాపమును పొందునని సిద్ధించుచున్నది. ఇందు కనుకూలముగా పదవిభాగముకూడ 
నుపపన్న మగును. శారీరం, కేవలం, కర్మ, కుర్వన్‌, ఆప్నోతి, కిల్చిషమ్‌ అని. ఇచట జ 
ముడాగమముచే “కుర్వన్నాప్పోతి” అని సంధి యగును. మూలమునందు మాత్రము 
కుర్వన్‌-న-ఆప్నోతి అని పదవిభాగ మని (గ్రహింపనగును. 

సమాధానము. ఈ వ్యాఖ్యానమునందుగూడ వెనుకటి దోషములే ప్రసక్తించును. 
ఎట్లన - వాచిక, మానసిక కర్మలు విహితములా? లేక నిషిద్ధములా? అని ప్రశ్నింపవలెను. 
విహితములన్నచో విహితములగు వాచిక, మానసిక కర్మల నాచరించిన పాపము వచ్చుననుట 
శాస్త్ర విరుద్ధమగును. నిషిద్ధములన్నవచో నిషిద్ధములగు వాచిక, మానసిక కర్మల ననుష్టించిన 
పాపము ప్రసక్తించు ననునది సిద్ధమే కావున దానిని మరల చెప్పుట వ్యర్థమగును. 

కావున “శారీరం కర్మ” అను పదమునకు శరీరము నిలచియుండుట కనుకూలమగు 
కర్మ అనియే యర్థమును (గ్రహింపవలెను. లోకములో కర్మలు విహితములనియు, నిషిద్ధము 
లనియు రెండు తెజంగులు. ఈ రెండును దృష్టఫలకము లనియు, అదృష్టఫలకము లనియు 
ప్రత్యేకముగా మరి రెండు తెజంగులు. విహిత కర్మలకు దృష్టఫలము పశుపుత్రాన్నాదులు 
అదృష్టఫలము స్వర్గాదులు. నిషిద్ధకర్మలకు దృష్టఫలము రోగము, రాజశిక్షాదులును, అదృష్ట 
ఫలము నరకము. కావున ముముక్షువు యిందేదియు ననుష్టింపక శరీరము నిలచియుండుటకు 
నాధారమగు భిక్షాటనాదులను మాత్రము కర్భత్వాభిమానమును వదలి యాచరించుచుండును. 
అందువలన నాతడు పాపము నొందడు. 


అయితే ఇట్టి యతికి పాపషప్రాప్తియే అసంభవ మగుచుండ అటప్రాప్తమగు కిల్చిషమును 
నిషేధించుట యనవసరము కదా? యని ప్రశ్నింపరాదు. అజ్ఞానులగు లోకులు భిక్షాటనాదుల 
నాచరించు యతులకు గూడ సంసారప్రాప్పి కలదని (బ్రాంతిచే తలచెదరు. కావున భ్రాంతి 
ప్రాప్తమగు సంసారసంబంధమును నిషేధించుట భగవంతున కుచితమగును కావున “శారీరం 
కేవలం కర్మ” అను పదమునకు శరీరస్థితి మాత్రప్రయోజనమగు కర్మ అను నర్ధమే యుక్తము. 


ఇచట రామానుజులు “శారీరం కేవలం కర్మ కుర్వన్‌” అను వాక్యమునకు జ్ఞాననిష్టతో 
వ్యవధానములేని కర్మయోగ మాచరించుచు సంసారమును పొందడని వివరించిరి. ఇయ్యది 
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సరిగాదు. వాచికమానసికము లగు జపధ్యానాదుల ననుష్టించిన సంసారప్రాప్తి యనివార్యమగును. 
కాక కేవల పదమునకు అవ్యవధానమను అర్థము చెప్పుట అప్రమాణమగును. కావున వారి 


వివరణము ఉచితముకాదు. 21 
శః యదృచ్చ్భాలాభసంతుష్ణో ద్వంద్వాతీతో విమత్సరః । 
సమస్సిద్ధావసిద్దా చ కృత్వాపి న నిబధ్యతే 11 22 


అ. “అయాచితమసంక్షప్తం ఉపపన్నం యదృచ్చయా” ఇత్యాది వచనముల ననుసరించి 
యతికి శరీరమును నిలబెట్టుకొనుటకు యెవ్వరిని యాచింపక, సంకల్పరహితముగా అయిదు 
యిండ్లనుంచి కాని ఏడు యిండ్ల నుంచికాని, భిక్షాటనచే సంపాదించుకొనబడిన యన్నముగాని, 
భక్తజనులచే స్వయముగా తీసికొని రాబడిన సిద్ధాన్నముకాని ముఖ్యమని యీ శ్లోకముచే 
భగవంతుడు ప్రకటించుచున్నాడు. 


తాను కోరక వచ్చువానితో సంతోషించుచు, శీతోష్టాదులచే బాధపడుచును, 
మనోవికారము నొందక, నేభూతమును విరోధింపక, దైవికముగా పదార్థములు లభించినను 
లభింపకున్నను సమభావంతో నుండు యతి ఆత్మయాధాత్యజ్ఞానము కలవాడగుచు శరీరము 
నిలచియుండుట కుపయోగపడు భిక్షాటనాదులయందు “నేనేమియు చేయుటలేదు. గుణములు 
గుణములయందు ప్రవర్తించుచున్నవి.” అని యెల్లపుడు తలచుచు భిక్షాటనము మున్నగు 
కర్మలను గూడ జేయుట. ఒకవేళ భిక్షాటనాదులయందు ప్రవర్తించినను, కర్భత్వాభిమానము 


లేమిం జేసి యయ్యవి యాతనిం బంధింపజాలవు. 22 
శః గతసంగస్య ముక్తస్య జ్ఞానావస్థితచేతసః 1 
యజ్ఞాయాచరతః కర్మ సమగ్రం ప్రవిలీయతే 11 283 


అ. ప్రపంచసంగమును వదలి, పుణ్యాపుణ్యాది బంధమునుండి మరలి జ్ఞానమాత్రము 
నందు చిత్తమును నిలిపి, మొదలిడిన యజ్ఞమును పూర్తిచేయుటకు, ప్రవర్తించిన యతియొక్క 
కర్మ ఫలమునీయక నశించును. ఇచట యతిశబ్దమునకు “యతతే ప్రయత్నం కరోతి” అను 
వ్యుత్పత్తిచే మోక్షము కొరకు ప్రయత్నించువాడు అని యర్థము. కాని సంన్యాసి యనికాదు. 
మరియు “యజ్ఞాయ” అను పదమునకు యీశ్వర ప్రీతికొరకు అని యర్థము చెప్పదగదు. 
ఆత్మజ్ఞానికి యీశ్వర ప్రీత్యర్థకమగు సంకల్పముండనేరదు. ఆత్మజ్ఞాని యనగా తానే యీశ్వరుడని 
తెలుసుకొనువాడు. ఇట్టితరి యీశ్వరప్రీతియనగా ఆత్మప్రీతియే యగును. ఇయ్యది యనిష్టము. 
ఆత్మజ్ఞానికి తన ప్రీతిరూపమగు ఫలము నందు కోరిక యుచితముకాదు. లోకసంగ్రహము 
కొరకు ప్రారబ్దమగు యజ్ఞమును నెరవేర్చుట ఆత్మజ్ఞానికి గూడ నుచితమే యగును. 

కావున ఆత్మజ్ఞానిచే ననుష్టింపబడిన కర్మ ఫలముతో సహా నశించును. ఫలాభిసంధి 
అహంకారాదులు లేనందున ఆత్మజ్ఞాని చేసిన యజ్ఞము స్వర్గాది ఫలము నీయజాలదు. 28 


చతుర్థాధ్యాయము 225 


శ్లో॥ బ్రహ్మార్చణం బ్రహ్మ హవిర్షహ్మాగ్నా బ్రహ్మణా హుతమ్‌ । 
బ్రహ్మైవ తేన గంతవ్యం బ్రహ్మకర్మసమాధినా ॥ 24 
అ. అర్పణము (హూమసాధనమగు (్రుగాదులు) బ్రహ్మము, ఆజ్యాది హవిస్సు 
బ్రహ్మము, అగ్నిహోత్రము బ్రహ్మము, యజమాని బ్రహ్మము, హోమము (బ్రహ్మము, పొంద 
దగిన స్వర్గాదిఫలము బ్రహ్మము అని యన్వయము. జ్లేయములగు స్రుగాదులు జ్ఞాతయగు 
సాక్షి బ్రహ్మరూపము లెట్లగునని యనదగదు. లోకములో కారణముకంటె భిన్నముగా కార్యము 
లుండనేరవు. మట్టికంటె భిన్నముగా ఘటాదులు కన్పించుటలేదు. “ఆత్మన ఆకాశస్సంభూతకఃి” 
“యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” అను [శ్రుతులు నిఖిలప్రపంమునకు ఆత్మ కారణమని 
చెప్పుచున్నవి. కావున ప్రపంచాంతర్గతములగు స్రుగాదులుకూడ ప్రపంచకారణమగు ఆత్మకంటె 
భిన్నరూపములుగా నుండనేరవు. గనుక స్రుగాదులు సాక్షిబ్రహ్మరూపములగు చున్నవి. 


ముత్తెపుచిప్పయందు రజతము కల్పింపబడినట్లు ఆత్మయందు జగత్తు కల్పింప బడిన 
దని సిద్ధాంతము. కావున ముత్తెపుచిప్పకంటె భిన్నముగా రజతము లేనట్లు ఆత్మకంటె వేరుగా 
స్రుగాది వస్తుజాలము లేదు. శుక్తికయొక్క నిజరూపమును గుర్తెటింగినవాడు, శుక్తికయందు 
రజతములేదని తెలుసుకొనినట్లు ఆత్మతత్వమును దెలిసికొనినవాడు ఆత్మయందు గస్తుగాది 
వస్తుజాలము లేదని తెలిసికొనును. 


అజ్ఞానికి మాత్రము శుక్తియందు రజతము గోచరించినట్లు, బ్రహ్మయందు ప్రపంచము 
భాసించుచుండును. కంటిలోని దోషమువలన శుక్తికయే రజతాకారముగా భాసించినట్లు 
అవిద్యావశమువలన అజ్ఞానులకు ఆత్మయే ప్రపంచాకారముగా దోచును. విద్వాంసులకు 
శుక్తిక శుక్తికగా దోచినట్లు, బ్రహ్మబ్రహ్మగానే భాసించునని భావము. 

ఓయి! ఇట్టితరి బ్రహ్మ (బ్రహ్మయేకాని (స్రుగాదిపదార్థజాలముకాదు - అని చెప్పదగి 
యుండగా, ఏది (స్తుగాదివస్తుజాలమో అయ్యది బ్రహ్మమే యని చెప్పుటేల? అని యనరాదు. 
లోకములో (భ్రాంతిచే నెయ్యది రజతాకారముగా దోచుచున్నదో అయ్యది రజతముకాదు. 
మరేమనిన నిజముగా నయ్యది శుక్తికయే అని పురుషుడు రజతభ్రాంతి దొలగిన పిదప 
తెలిసికొనినట్లు, ఎయ్యది స్రుగాదివస్తురూపముగా దోచుచున్నదో అయ్యది స్రుగాదికము కాదు. 
మరేమనిన అయ్యది నిజముగా (బ్రహ్మమే అని (భ్రాంతిదొలగిన పిదప విద్వాంసుడు 
తెలుసుకొనును. అవిద్వాంసుడు మాత్రము శుక్తికయందు భాసించిన రజతమును రజతమునుగానే 
గుర్తెరింగినట్లు ఆత్మయందు భాసించిన సృగాది వస్తుజాలమును సృగాది రూపముగానే 
దెలిసికొనును. 


ఇచట (బ్రహ్మకును సృగాది వస్తుజాలమునకును భాష్యకారులు శుక్తికారజత 
దృష్టాంతమును చూపినందున (బ్రహ్మజగత్తులకు వివర్తవాదము కాని, మృద్ధటాదులకు వలె 


226 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


పరిణామవాదము కాదని సూచిత మగుచున్నది. కార్యకారణములు సమసత్తాకములయినచో 
పరిణామవాద మనియు అయ్యవి విషమసత్తాకము లయినచో వివర్తవాదమనియు భేదము 
తెలియవలెను. 

(బ్రహ్మవేత్తకు స్రుగాదివస్తుజాలము బ్రహ్మరూపమని చెప్పినట్లు స్వర్గమను ఫలముకూడ 
(బ్రహ్మరూపమే యని చెప్పదగియుండగా మూలమునం దట్లు చెప్పక “బ్రహ్మైవ తేన గంతవ్యమ్‌” 
అని బ్రహ్మవేత్తచే పొందదగిన ఫలము బ్రహ్మమే యని చెప్పుట యెట్లు పొసగునని శంకింపరాదు. 
అజ్ఞాని యజ్ఞానుష్టానమువలన పొందు స్వర్గాదిఫలమును జ్ఞాని బ్రహ్మరూపముగా చూచునని 
దాని భావము. ఎవడు (స్రుగాదివస్తుజాలమును (బ్రహ్మనుగా తెలిసికొనునో వాడు (బ్రహ్మమునే 
పొందును అని గ్రహింపవలెన. ఇట్లు లోకసంగ్రహము కొరకు బ్రహ్మవేత్త (బ్రహ్మబుద్ధితో చేయునట్టి 
కర్మ పరమార్థముగా అకర్మరూపమే యగును. కారకముల స్వరూపము బ్రహ్మబుద్ధితో 
నుపమృదితమయినందున అట్టి కారకములచే నెరవేర్చిన కర్మ కర్మ రూపము కానేరదు. ప్రత్యుత 
బ్రహ్మరూపమే యగును. యజ్ఞమునందు ఏ పస్రుగాదులు ప్రసిద్ధముగా నున్నవో పరమార్ధజ్ఞానము 
కలవానికి అయ్యవి అధ్యాత్మము నందు బ్రహ్మరూపముగానే తోచును. సర్వప్రపంచమునందు 
వానికి బ్రహ్మబుద్ధియుండుటచే నట్టి భావము బ్రహ్మవేత్తకు సహజము. 

లోకములో యజ్ఞాది కర్మలు దేవతా విశేష సంప్రదానాదికారకబుద్ద్ధితోను, 
కర్భత్వాభిమాన ఫలాభిసంధులతోను కూడియున్నవి. అందుచే నయ్యవి కర్మరూపములగును. 
(బ్రహ్మవేత్తచే లోకసంగ్రహార్థ మనుష్టించు యజ్ఞాదులయందు (బ్రహ్మవేత్తకు సంప్రదానాదికారక 
బుద్ధికాని, కర్భత్వాభిమానముకాని, ఫలాభిసంధి కాని యుండదు. అందువలన నయ్యవి 
కర్మరూపములు కానేరవు. (బ్రహ్మరూపములే యగును. 

బుద్ధిభేదముచే కర్మలయందు స్వరూపభేదము, ఫలభేదము, లోకశాస్త్ర సిద్ధము, 
కామ్యాగ్నిహో(త్రము కామన లేమింజేని కామ్యము కానేరదు. (అకామ్య మగును). 
బుద్దిపూర్వకృతమగు ప్రాణిహింస రౌరవాదినరకము నిచ్చును. అదియే అబుద్ధిపూర్వకమగుచో 
రోగాదులమాత్రమే కలుగజేయును. కావున బ్రహ్మవేత్తచే జేయబడు యజ్ఞాదులు బ్రహ్మరూపములు 
కాని కర్మరూపములు కావు. 


ఈ శ్లోకమును కొంద రన్యథా వ్యాఖ్యానించుచున్నారు. ప్రతిమాదుల యందు 
విష్ణుబుద్ధియు, నామాదులయందు బ్రహ్మబుద్ధియు నుంచినట్లు ఈ శ్లోకముచే అర్బణాదులయందు 
(స్రుగాదులయందు) బ్రహ్మబుద్ధి యుంచబడుచున్నదని యభిప్రాయపడి, ఏది బ్రహ్మమో అది 
(సుగాదికము, బ్రహ్మమే హవిస్సు, బ్రహ్మమే అగ్నిహోత్రము, బ్రహ్మమే యజమానుడు, (బ్రహ్మమే 
హూమము, బ్రహ్మమే స్వర్గము అని యన్వయించిరి. బ్రహ్మమే కరణకారక, కర్మకారక, 
అధికరణకారక, కరృకారక, స్యమ్బదానకారకములను పంచవిధకారక రూపముగా పరిణమించి 
యుండెనని వీరి యాశయము. 
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పూర్వ వ్యాఖ్యానమువలన అర్పణాదులయందు అర్చణాది బుద్ధి పోయి బ్రహ్మబుద్ధి 
యుదయించు ననియు, యీ వ్యాఖ్యానమువలన అర్పణాదులయందు బ్రహ్మబుద్ది యుదయించు 
ననియు భేదము గ్రహింపవలెను. పూర్వమతమున అర్పణాదుల యందు అర్పణాదిబుద్ధి 
నశించును. ఈ మతమున నయ్యది నశింపనేరదని భావము. 


ఓయి! ప్రతిమాదులయందు (ప్రతిమాదిబుద్ధి యుండగా విష్ట్వాదిబుద్ధియెట్లు 
కలుగును? అని యనరాదు. ప్రతిమాదులయందు ప్రతిమాదిబుద్ధి నిజమయినది. విష్ట్వాది 
బుద్ది కల్పితము. కావున విషయభేదమువలన రెండు బుద్ధులోకచోట నుండవచ్చును. రెండు 
బుద్దులు నిజములయినను, లేక రెండును కల్పితములయినను విరోధముండును. ఇచట 
యొకబుద్ధి కల్పితము రెండవది వాస్తవికము అయినందున విరోధములేదు. 


అయితే (ప్రతిమాదులయందు విష్ట్వాదిబుద్ది కల్పితమయినను, బ్రహ్మజన్యములగు 
అర్పణాదుల (సుగాదుల) యందు బ్రహ్మబుద్ధి కల్పిత మెట్లగును? మృజ్జన్యమగు ఘటమునందు 
మృద్బుద్ది కల్పితము కానేరదు కదా? అని యనరాదు. అట్టితరి మృజ్జన్యమగు ఘటాదులయందు, 
మృద్చుద్ధి ఘటబుద్దులు రెండును విరోధము లేకుండ యుండినట్లు (బ్రహ్మజన్యములగు 
అర్పణాదులయందు బ్రహ్మబుద్ధి, అర్పణాది బుద్ధులు రెండును యుండుటకు విరోధముండ 
నేరదు. 


అయితే అర్పణాదులయందు బుద్ధిద్వయమును యొప్పినచో, (బ్రహ్మవేత్తకు 
అర్పణాదులయందు అర్చణాదిబుద్ది యెట్లు నశించునని యనదగదు. ఆత్మసాక్షాత్మారము 
కలవానికి సర్వము (బ్రహ్మముగానే తోచును. అల్పునకట్లు తోచదు. వీనికి సర్వమునందు 
బ్రహ్మదృష్టి ప్రతిమాదులయందు విష్ణుబుద్ధివలె నాధేయమగును. కావున నిజముగా (సుగాదులు 
బ్రహ్మరూపములయినను అది గుర్తెజుంగని కించిత్‌జ్ఞునిచే పస్రుగాదులయం దుంచబడిన 
బ్రహ్మబుద్ధి కల్పితమే యగును. కావున బ్రహ్మవేత్త దృష్టా స్రగాదులయందు (అర్పణాదుల 
యందు, బుద్ధిద్యయముండనేరదు. (బ్రహ్మవేత్త (బ్రహ్మకంటె భిన్నముగా నేదియు లేదనియే 
తెలుసుకొనును. అజ్ఞానికే అర్పణాదులయందు బుద్ధిద్వయ ముదయించును. ఇందు ఒకటి 
కల్పితము, రెండవది తాత్వికము అయినందున నీ రెంటికి విరోధము లేదు. 

కావున నీశ్లోకము 'బ్రహ్మయందు అర్పణాదిబుద్ధిని విధించుటకు ప్రవర్తించు చున్నదని 
పూర్వపక్షము. 

సమాధానము : ఈ (ప్రకరణము జ్ఞానయజ్ఞమును స్తుతించుటకు ప్రవర్తించినదా? 
లేక (స్తుగాదికారకములతోం గూడిన యజ్ఞమును స్తుతింపవచ్చినదా? యని ప్రశ్నింపవలెను. 
ఇందు రెండవది నిజమయినచో పూర్వపక్షము కుదిరిడెది. అట్లు కాదు. ఈ ప్రకరణము 
యజ్ఞస్తుతికొరకారంభము కాలేదు. “కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యేత్‌” ఇత్యాది వచనములతో 
జ్ఞానయజ్ఞమును స్తుతింపుచు నీ ప్రకరణ మారంభమయినది. కావున నిందు ప్రతిమాదుల 
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యందు విష్ణుబుద్ధివలె అర్పణాదులయందు (బ్రహ్మబుద్ధికర్తవ్యమని (యుంచదగినదని) చెప్పుట 
యుచితముకాదు. అట్లు చెప్పినను అద్దానివలన (అర్పణాదులయందు (బ్రహ్మదృష్టిసంపాదన 
జ్ఞానమాత్రమున) (బ్రహ్మప్రాప్తిరూపమగు మోక్షఫల ముపపన్నము కానేరదు. “బ్రహ్మైవ తేన 
గంతవ్యమ్‌” అని మోక్షఫలము యిచట సూచింపబడినది. 

మరియు “కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యేత్‌” అని సమ్యగ్గర్శనము నుపక్రమించి “శ్రేయాన్‌ 
ద్రవ్యమయాత్‌ యజ్ఞాద్‌ జ్ఞానయజ్ఞః పరంతప” అని జ్ఞానయజ్ఞమును స్తుతింపుచు స్‌ యధ్యాయము 
ముగిసినది. ఇట్టిస్థితిలో మధ్య నీ శ్లోకమున అప్రసక్తముగా అర్పణాదుల యందు బ్రహ్మదృష్టిని 
విధించినచో ప్రకరణవిరోధము వాటిల్లును. కావున మొదటి వ్యాఖ్యానము నందలి యర్థమే 
సమంజసము. ద్వితీయ వ్యాఖ్యానము సమంజసము కాదు. 
రామానుజమతము : 

బ్రహ్మస్రుగాదికము, బ్రహ్మహవిస్సు, (బ్రహ్మ అగ్ని బ్రహ్మ యజమానుడు, బ్రహ్మ 
హోమము, ఇట్లు కరయంతయు బ్రవ్మాత్మకమగుటచే బ్రహ్మమయమే నని యెవ డనుసన్ధానము 
చేయుచున్నాడో (యెవడు సమాధాన పరచుచున్నాడో) వాడు బ్రహ్మకర్మ సమాధి, వాడు బ్రహ్మమునే 
పొందును. ముముక్షువుచే చేయబడు కర్మ పరబ్రహ్మస్వరూపమే నని యనుసంధానముతో 
కూడియుండుటచే జ్ఞానాకారమగును. అదియే సాక్షాదాత్మ సాక్షాత్మారమునకు సాధన మగును. 
కర్మ జ్ఞాననిష్టను కలుగజేసి మోక్షము నిచ్చు ననునది యుక్తముగాదు. జ్ఞానయుక్తమగు కర్మయే 
నేరుగా మోక్షసాధనమగును. అని రామానుజు లనుచున్నారు. 


వేదాన్తదేశికులు కర్మయోగముచే ప్రత్యక్షముచేసికొనదగిన యాత్మ స్వరూపమే యిచట 
సుక్కు హవిస్సు, అగ్వ్యాదులవలె (బ్రహ్మశబ్దముచే చెప్పబడుచున్నదని యనిరి. 

వీ రుభయుల వ్యాఖ్యానము సరిగాదు (యుక్తముగాదు). కర్మ బ్రహ్మమయమని 
తెలియువాడు ఆత్మసాక్షాత్మారము నొందుననుట యుక్తముగాదు. ఆత్మ సాక్షాత్మారమునకును 
కర్మ బ్రహ్మమయమను జ్ఞానమునకును కార్యకారణభావము లేదు. ఆత్మ [బ్రహ్మకంటె భిన్న 
మను రామానుజమతమున, కర్మ బ్రహ్మజ్ఞానమువలన బ్రహ్మసాక్షాత్మారము కలిగినను 
ఆత్మసాక్షాత్మారము కలుగనేరదు. 

మరియు ఇన్టియవ్యాపారోపరమరూపమగు జ్ఞాననిష్ట లేనిదే అన్తస్థితమగు ఆత్మవస్తువు 
ప్రత్యక్షముకానేరదు. కర్మానుష్టానపరుడు బహిర్ముఖ మనస్ముడుగా నుండును. వానికి కావలసిన 
కారకములన్నియు బాహ్యములుకాని అంతరములు కావు. ఆత్మ ఆంతరుడు (లోపలనుండువాడు). 
వానిని తెలిసికొనుటకు లోపలనుండు మనస్సుయే కారణముకాని బాహ్యకారకములతో కూడిన 
కర్మ కారణము కానేరదు. కర్మ, బ్రహ్మ అను జ్ఞానమువలన ఆత్మసాక్షాత్మారము కలుగునన్నచో 
“ఘటో బ్రహ్మ” ఘటము బ్రహ్మము అను జ్ఞానమువలన గూడ ఆత్మసాక్షాత్మారము గలుగు 
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ననవలసివచ్చును. ఇయ్యది లోకవిరుద్ధము కాన నంగీకరింప దగదు. ఇక ఆత్మ హవిరాదులవలె 
బ్రహ్మాత్మకు డను వేదాన్తదేశికుల మతము పరిశీలింతము. ఆత్మ బ్రహ్మకార్యమగుటవలన 
బ్రహ్మరూపుడా? లేక బ్రహ్మకు జ్లేయమగుట వలన బ్రహ్మరూపుడా? అని ప్రశ్నింపవలెను. 
“అజో నిత్యశ్శాత్వతోల_ యం పురాణ” ఇత్యాది (శ్రుతులు ఆత్మ నిత్యుడని చెప్పుచున్నందున 
ప్రథమవికల్పము పొసగదు. కాక వేదాన్తదేశికులు కూడ ప్రకృతి, పురుషుడు, కాలము - ఈ 
యవి యనాదిపదార్థములని యంగీకరించిరి. (బ్రహ్మవలె, ఆత్మకూడ దృగ్రూపుడగుటచే జ్ఞేయుడు 
కానందున రెండవ వికల్పముకూడ పొసగదు. ఆత్మ జ్లేయమగుచో జడ మగును. “చేతన 
శ్చేతనానామ్‌” అను శ్రుతియందు జీవులు చేతనులని రామానుజీయులు కూడ నంగీకరించిరి. 

ఇక ఆత్మ (బ్రహ్మకు జ్లేయమగుటవలన బ్రహ్మాత్మక మన్నచో (బ్రహ్మకూడ “దృశ్యతే 
త్వగ్య యా బుద్ధా సూక్ష్మయా సూక్ష్మదర్శిభీ?' అను శ్రుతి ప్రమాణమువలన ఆత్మకు జేయ 
మగుచున్నందున బ్రహ్మ ఆత్మరూపుడు కావలసివచ్చును. అపుడు బ్రహ్మకు జడత్వ పరిచ్చిన్నత్వ, 
అనిత్యత్వాది దోషములు ప్రాప్తించును. కావున ఆత్మయందు బ్రహ్మాోత్మకత్వము బ్రహ్మాభిన్నత్వమే 
కాని వేరు కాదు. 24 

శ్లో॥ దైవమేవాపరే యజ్ఞం యోగినః పర్యుపాసతే । 

బ్రహ్మాగ్నావపరే యజ్ఞం యజ్జేనైవోపజుహ్వతి 11 25 

అ. కొందరు కర్మయోగులు దేవతలను పూజించెడి కర్మయజ్ఞము ననుష్టించు చున్నారు. 
మరికొందరు బ్రహ్మవేత్తలు బ్రహ్మ మను అగ్నిహోత్రమునందు ఆత్మను ఆత్మరూపముతో 
హోమము చేయుచున్నారు. బుద్ధాద్యుపాధిధర్మములతో గూడిన జీవాత్మను నిరుపాధికమగు 
పరమాత్మస్వరూపునిగా తెలిసికొనుటయే బ్రహ్మాగ్నియం దాత్మను హోమము చేయుట. 25 

శ్లో॥ శోత్రాదీనీన్టియాణ్యన్యే సంయమాగ్నిషు జుహ్వతి । 

శబ్దాదీన్విషయానన్య ఇన్టియాగ్నిషు జుహ్వతి ॥ 26 

అ. మరికొందరు (శోత్రాది యింద్రియములను, ఇంద్రియ నిగ్రహములనబడు 
అగ్నులయందు హోమము చేయుచున్నారు. మరికొందరు శబ్బస్పర్శాదివిషయములను 
ఇస్టియాగ్నులయందు హోమము చేయుచున్నారు. ఇంద్రియావిరుద్ధము అగు విషయములను 


ఇంద్రియములతో గ్రహించుచున్నారని భావము. 26 
శ్లో॥ సర్వాణీనస్టియకర్మాణి ప్రాణకర్మాణి చాపరే । 
ఆత్మసంయమయోగాగ్నా జుహ్వాతి జ్ఞానదీపితే 11 27 


అ. మరికొందరు శబ్బస్పర్భాది విషయగ్రహణరూపమగు జ్ఞానేంద్రియ వ్యాపారము 
లను, గమనము, సంభాషణము (నడచుట, మాటాడుట) మున్నగు కర్మేంద్రియ వ్యాపారము 
లను, ముడుచుట, చాచుట మొదలగు ప్రాణవాయువ్యాపారములను వివేక జ్ఞానముచే 


230 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


వెలుగొందుచున్న ఆత్మసంయమయోగమను అగ్నియందు "హోమము చేయుచున్నారు. 


ఆత్మయందు మనస్సును నియమించుట (కట్టివేయుట) ఆత్మసంయమ మనబడును. 
అదియే యోగమను అగ్ని కాన ఆత్మసంయమయోగాగ్ని అనగా నిర్బీజసమాధి (నిర్వికల్పసమాధి) 


యని భావము. 27 
శ్లో॥ ద్రవ్యయజ్ఞాస్తపోయజ్ఞాః యోగయజ్ఞాస్తథాపరే । 
దెం స స్త స్త 
స్వాధ్యాయజ్ఞానయజ్ఞాశ్చ యతయస్సంశితవ్రతాః ॥ 28 


అ. పుణ్యతీర్థములయందు ద్రవ్యమును దానముచేయువారు గొందరు, తపస్సును 
ఆచరించువారు గొందరు, ప్రాణాయామ ప్రత్యాహారాది యోగము ననుష్టించువారు కొందరు, 
వేదము నభ్యసించువారు కొందరు, వేదార్థమును తెలుసుకొనువారు కొందరు, శరీరము 
కృశించునట్టి కృచ్చవ్రతముల నాచరించువారు కొందరు, వీరందరు ఆయా రూపములతో 


యజ్ఞముల నాచరించువారే యగుచున్నారు. 28 
శ్లో అపానే జుహ్వతి ప్రాణం ప్రాణేత_ పానం తథాపరే । 
ప్రాణాపానగతీ రుద్దా ప్రాణాయామపరాయణాః ॥ 29 


అ. కొందరు అపానవృత్తియందు ప్రాణవృత్తిని హోమము చేయుచున్నారు. అనగా 
పూరకమను ప్రాణాయామమును చేయుచున్నారని యర్థము. మరికొందరు ప్రాణవృత్తియందు 
అపానవృత్తిని ఉంచుచున్నారు. అనగా రేచకమను ప్రాణాయామమును చేయుచున్నారు. 
ముఖనాసికలచే వాయువును బయటికి విడచుట ప్రాణగతియనబడును. పృష్టభాగముచే 
వాయువును క్రిందికి విడచుట అపానగతి యనబడును. కావున కొందరు ప్రాణాయామ 
పరాయణులు ప్రాణాపానగతులను నిరోధించి కుంభకమను ప్రాణాయామమును చేయుచున్నారు. 


శః అపరే నియతాహారాః ప్రాణాన్‌ ప్రాణేషు జుహ్వతి | 
సర్వే౭_ ప్యేతే యజ్ఞవిదో యజ్ఞక్షపితకల్మషాః ॥ 80 
అ. మరికొందరు పరిమితముగా నాహారమును తీసికొనుచు ప్రాణవాయువులను 
ప్రాణవాయువులందు హోమము చేయుచున్నారు. అనగా ప్రాణాది పంచవాయువులలో నేయే 
వాయువు స్వాధీనమగుచున్నదో ఆయా వాయువునందు, నితర వాయువులను ప్రవేశపెట్టుటయే 
నిచట హోమము. కావున యజ్ఞవేత్తలగు వీరందు యజ్ఞములచే తమ పాపముల పారద్రోలు 


కొనుచున్నారు. 30 
శ్లో యజ్ఞశిష్టామృతభుజో యాన్ని బ్రహ్మ సనాతనమ్‌ । 
నాయం లోకో. స్వృయజ్ఞస్య కుతో న్యః కురుసత్తమ! ॥ 31 


అ. వెనుకటి యజ్ఞముల నాచరించి యజ్ఞములయందు మిగిలిన అమృతమును 
భుజించువారలు బ్రహ్మను పొందుదురు. ఇందు జ్ఞాననిష్టులు శీఘ్రముగా బ్రహ్మను పొందుదురు. 


చతుర్థాధ్యాయము 231 


మిగిలినవారు చిత్తశుద్ధిని పొంది పిదప జ్ఞానముకలిగి క్రమముగా బ్రహ్మను పొందుదురని 
భావము. ఇందు యేయజ్ఞమును అనుష్టించనివారలకు మనుష్యలోకములో ననుభవింపదగిన 
పశుపుత్రకళత్రాన్నాదిభోగములేవియు నుండవు : ఇంక విశిష్టసాధన సాధ్యమగు స్వర్గాదిలోక 
ముండదని వేరుగ చెప్పనేల? 

ఓయి! ఆజ్యాదిహవిస్సులతో దేవతలను పూజించెడి దైవయజ్ఞమునందు ఆజ్యముకాని, 
అన్నముకాని, మాంసముకాని భుజింపదగిన పదార్థము మిగిలి యుండును. వారు దానిని 
భుజింతురు. యోగ, స్వాధ్యాయ, జ్ఞానాది యజ్ఞములయందట్లు భుజింపదగిన పదార్థము 
లేనందున స్వాధ్యాయాది యజ్ఞముల నాచరించినవారలకు యజ్ఞములందు మిగిలిన 
పదార్థములను భుజించు టెట్లు సంభవించును? 

సమాధానము : దైవయజ్ఞములయందు యజ్ఞశిష్టమగు అన్నాదులను భుజింతు 
రనియు, మిగిలిన యోగాది యజ్ఞములయందు యజ్ఞముల నాచరించగా మిగిలిన కాలమునందు 
విధిచోదితమగు అన్నమును భుజించెదరనియు అర్థభేదమును అంగీకరింప వలెను. 31 

శ్లో॥ ఏవం బహువిధా యజ్ఞా వితతా బ్రహ్మణో ముఖే 1 

కర్మజాన్‌ విద్ధి తాన్‌ సర్వానేవం జ్ఞాత్వా విమోక్ష్యసే ॥ 32 

అ. ఇట్లు నానావిధములయిన యజ్ఞములు “వాచి హి ప్రాణం జుహుమ ప్రాణే వా 
వాచం యో హ్యేవ ప్రభవః స ఏవాప్యయః” ఇత్యాది వేదవాక్యముల ద్వారా విస్తరించి చెప్పబడినవి. 
ఇవి యన్నియు కాయిక, వాచిక, మానసిక, వ్యాపారము వలన కలిగినవని గ్రహింపుము. 
దీనిచే ఆత్మ నిర్వాపారుడను జ్ఞాన ముదయించును. ఇట్టి యాత్మ తత్వజ్ఞానముచే మోక్షము 
(ప్రాప్తించును. 32 

శ్లో॥ శ్రేయాన్‌ ద్రవ్యమయాత్‌ యజ్ఞాత్‌ జ్ఞానయజ్ఞః పరంతప! । 

సర్వం కర్మాఖిలం పార్థ! జ్ఞానే పరిసమాప్యతే ln 33 

అ. “బ్రహ్మార్చణం” ఇత్యాది శ్లోకముచే ఆత్మజ్ఞానమునకు యజ్ఞరూపమును చెప్పి 
వివిధములగు యజ్ఞముల నుపదేశించి, సిద్ధపురుషార్థములగు నా యజ్ఞములచే జ్ఞానమును 
స్తుతింపుచున్నాడు. 

దైవయజ్ఞము, ద్రవ్యయజ్ఞము, తపోయజ్ఞములు కాయికములు. స్వాధ్యాయ యజ్ఞము 
వాచికము. ఆత్మసంయమయోగ యజ్ఞము, శాస్త్రార్థజ్ఞాన యజ్ఞము ఈ రెండును మానసికములు. 
వీటియన్నిటికంటె జ్ఞానయజ్ఞము గొప్పది. [ద్రవ్యాది యజ్ఞములు ఫలమును పుట్టించును. 
జ్ఞానయజ్ఞము ఫలమును పుట్టింపదు. జ్ఞానసిద్ధికి ప్రతిబంధకముగానున్న యవిద్యను 
నశింపజేయుటకు మాత్రమే జ్ఞానయజ్ఞముపయోగపడును. నాలుగు అంకములు గల కృతమను 
పేరుగల జూదమును జయించినవానికి మూడు, రెండు, ఒకటి యంకములుగల త్రేతా, 
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ద్వాపర, కలియను పేరుగల జూదములు జయింపబడిన వగుచున్నవి. కృతమునందు త్రేతాదులు 
యిమిడియున్నట్లు, కర్మయంతయు జ్ఞానమునం దిమిడియుండును. ఆత్మజ్ఞానము కలిగినచో 
సర్వకర్మలు ఫలించినట్లే యగునని భావము. 

ఇచట రామానుజులు కర్మ రెండంశలు కలదనియు, అందు కర్మాకారమగు అంశ 
కంటె జ్ఞానాకారమగు నంశము గొప్పదని వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. ఇయ్యది సరిగాదు. కర్మకు 
నుభయాకారత్వము అసంభవము. కర్మ కర్మాకారమే యగును. జ్ఞానము జ్ఞానాకారమే యగును. 
ఇందొకదానికి మరియొకదాని యాకారము లభింపదు. అట్లు లభించినచో నయ్యది యుభయమే 


యగునుకాని కర్మ కానేరదు. 33 
శో॥ తద్విద్ధి ప్రణిపాతేన పరిప్రశ్నేన సేవయా । 
ఉపదేక్ష్యంతి తే జ్ఞానం జ్ఞానినస్తత్వదర్శినః ॥ 34 


అ. సాష్టాంగ నమస్మారముచేతను, బంధమోక్ష విద్యావిద్యలగురించిన ప్రశ్నచేతను, 
గురుశుశూషచేతను స్వాధీనపరచుకొనబడిన గురువులు తత్త్వవేత్తలు. కనుక తత్త్వము 
నుపదేశింతురు. (బ్రహ్మజ్ఞానము నొందుట కుపాయమును అట్టి గురువుల నడిగి తెలుసుకొనుము. 


ఇచట రామానుజులు “సాష్టాంగనమస్మ్కారాదులచే బ్రహ్మజ్ఞానమును తెలిసికొనుము” 
అని వివరించిరి. ఇయ్యది సరిగాదు. ప్రణిపాతాదులు ఆత్మజ్ఞానమునకు సాధనములు కావు. 
ఆత్మజ్ఞానము శాస్తముచే ప్రతిపాదించబడుచున్నది కాని ప్రణిపాతాదులచే ప్రతిపాదింపబడుట 
లేదు. కావున రామానుజాన్వయము పొసగదు. యద్యపి “విద్ధి” అను క్రియాపదమునకు 
లాభార్థము నాశ్రయించినచో రామానుజాన్వయముకూడ పొసగును. కాని, విద్‌ ధాతువునకు 
పొందుట అను అర్థమే అయుక్త మగును. 


భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు అర్జునునకు సాక్షాత్‌ ఆత్మజ్ఞానమునే యుపదేశించి 
యున్నందున పార్భునకు ఆత్మజ్ఞానము నొందుట కుపాయ మెద్దియో? యను జిజ్ఞాసయే 
యుదయింవదు. అయినను లోకానుగ్రహము కొరకు అర్జునుని నిమిత్తముగా జేసికొని 
భగవంతుడు జ్ఞానప్రాపుపాయముల నుపదేశించె నని (గహింపవలెను. ఇందువలన 
గురూపదేశము లేకుండా స్వయముగా శాస్త్రవిచారముచే సంపాదించుకొన్న జ్ఞానము మోక్ష 
సాధనము కానేర దని స్పష్టమగుచున్నది. 

భగవంతుడు యెట్లు భక్తిచే భక్తపరవశుడగుచూ భక్తులకు ఫలమునొసగు చున్నాడో, 
అట్లే విద్వాంసులుగూడ సాష్టాంగనమస్మారాదులచే శిష్యులకు స్వాధీనులయి శాస్తార్థము 
నుపదేశింతురు. ఇంతియే కాని తత్త్వవేత్తలగు గురువులు ధనాదులచే లొంగరు. 

కావున తత్త్వవేత్తలకుగూడ శిష్యానుగ్రహము కొరకు శాస్తపాఠము భాష్యరచనయు 
ఆవశ్యకమగుచున్నది. అట్లుకానిచో శాస్తార్థసంప్రదాయమే నశించును. భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణు 
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డవాప్తసర్వకాముడు కనుక “ఏది యెట్లు జరిగిన నాకేమి” అని యూరకున్నచో గీతాశాస్త్రమే 
ప్రవర్తించెడిది కాదుకదా? కనుక గురువు ననుగ్రహింప జేసికొనుట శిష్యునకు, శిష్యుని 


యనుగ్రహించుట గురువునకును ఆవశ్యకము. 34 
శ్లో యద్‌ జ్ఞాత్వా న పునర్మోహమేవం యాస్యపి పాండవ! । 
యేన భూతాన్యశేషేణ ద్రక్ష్యస్యాత్మన్యథో మయి ॥ 85 


అ. ఓయి యర్జునా! తత్పవేత్తలచే నుపదేశింపబడు నేజ్ఞానమును పొంది నీవు మరల 
యట్లవివేకమునకు పాల్పడవో, ఏ జ్ఞానముచే బ్రహ్మాది స్తంబపర్యంతములయిన భూతములను 
ప్రత్యగాత్మయందు, నాయందును జూతువో అట్టి జ్ఞానమును తెలిసికొనుము. అని పూర్వశ్లోకముతో 
నన్వయము. 


ఓయి! ఒకప్పుడు ఒకానొక మందువలన ఒకానొక రోగము నివర్తింపగా మరల 
యారోగము ఆ మందువలన నివృత్తి చెందునని యెల్లమానవులకు సాధారణముగా దెలియును. 
అట్లే ఒకప్పు డాత్మజ్ఞానమువలన యవివేకము నశింపగా మరల యింకొకపు దట్టి యవివేక 
ముదయించిన నయ్యది ఆత్మజ్ఞానముచే నశించునని సులభముగా అర్జునుడు తెలిసికొనును. 
ఇద్దానిని భగవంతు డీశ్లోకముచే జెప్పనేల? అని యనదగదు. మహానుభావుడగు శ్రీకృష్ణు 
డుపదేశించిన యాతృ్మజ్ఞానమువలన నిపుడు అవివేకము నశించినను, యీ జ్ఞానము మరచిపోయి 
మరల యిట్టియవివేకముదయించిన, అపుడు శ్రీకృష్ణుని యంతటివారు లేనందున అర్వాచీనులగు 
గురువులచే నుపదేశింపబడిన యాత్మజ్ఞానమువలన నజ్ఞానము నివర్తించునా? నివర్తింపదా? 
యను శంక పార్గునకు కలుగవచ్చును. అట్టి శంకను బాపుటకు శ్రీకృష్ణుడు తత్వవేత్తలగు 
గురువులుకూడ నావంటివారే యనియు, కావున వార లుపదేశించిన ఆత్మజ్ఞానమువలన గూడ 
మోహనివృత్తి కలుగుననియు, భగవంతుడీ శ్లోకముచే నుపదేశించుట యుచితమే యగుచున్నది. 


లేక నేను అవకాశము లేనందున నీకు సంగ్రహముగా నాత్మజ్ఞానము నుపదేశించితిని. 
దీనివలన నీకు తాత్మాలికముగా మోహము నశించునుకాని శాశ్వతముగా నశింపదు. నీకు 
శాశ్వతనివృత్తి కావలయు నన్నచో, అర్జునా! నీవు యుద్దానన్తరము తత్వవేత్తల కడకేగి వారలవలన 
విస్తరించి యాత్మజ్ఞానమును దెలిసికొనుము. అని శ్లోక ప్రవృత్తికి కారణ మూహింపవచ్చును. 


ఇచట జీవేశ్వరులయందు సమస్తభూతములను చూడగలవని చెప్పుటవలన జీవేశ్వరుల 
కభేదము సూచితమగుచున్నది. జీవేశ్వరులకు భేదము ఉపాధిప్రయుక్తము. మాయోపహితుడు 
యీశ్వరుడు. అంతఃకరణోపహితుడు జీవుడు అని భేదము. 

ఇచట రామానుజులు (ప్రకృతి వినిర్ముక్తులను ఆత్మలందరు పరస్పరము సమాను 
లనియు, సర్వేశ్వరులతో సములనియును యీ శ్లోకమునకు పిండితార్థమని చెప్పిరి. మరియు 
దృష్టాంతభూతమగు ఆత్మయందు స్థాలీపులాకన్యాయముగ సర్వభూతములను చూడగలవని 
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వివరించిరి. 


ఇయ్యది సరిగాదు. ఆత్మ దృష్టాంతమగుచో తనవలె సర్వభూతములను చూతువని 
చెప్పవలెను. “ఆత్మని” అనుసప్తమి అధికరణార్థమునందు విధింపబడినది. కర్మార్థమునందు 
సంభవింపదు. భావలక్షణసప్తమి కూడ నుచితముకాదు. సర్వభూత దర్శనమునకు ఆత్మనిదర్శనత్వము 
భావలక్షణము కానేరదు. పైగా “నిదర్శనభూతే” అను పదము మూలములో లేనందున 
కల్పింపవలసి వచ్చును. దేహేన్చియాది సంఘాతమును చెప్పునట్టి భూతపదమును ఆత్మయందు 
ప్రయోగించుట కుదరదు. 

ప్రకృతి రహితులగు ఆత్మలకు భేదకారణమే లేనందున “సర్వమాత్మవస్తు” వని 
చెప్పుటకూడ యుక్తముకాదు. 

నియామ్య నియామకాది భేదముగల ఆత్మేశ్వరులకు సామ్యము అయుక్తము. (ప్రకృతి 
రహితమగు చైతన్యము ఏకరూపమే కావున ఆత్మాభేదమే సిద్ధించును. కాని ఆత్మభేదము సిద్ధింపదు. 
“ఆత్మవస్తువు ప్రకృతి వినిర్ముక్తము” అని యొప్పిన రామానుజమతమున నిరుపాధికాత్మవాదము 


బలాత్మారముగా (ప్రసక్తించును. కావున వారి వివరణము యుక్తము కాదు. 35 
శ్లో అపి చేదసి పాపేభ్యః సర్వేభ్యః పాపకృత్తమః । 
సర్వం జ్ఞానప్లవేనైవ వృజినం సన్తరిష్యసి ॥ 36 


అ. పాపమొనర్చిన వారందరికంటె నీవు మిక్కిలి పాపమొనర్చిన వాడవయినను, ఆ 
పాపమునంతయును జ్ఞాన మను తెప్పచే తరింపగలవు. ఇచట పాపశబ్దము “శస్తం చాథ 
త్రిషు ద్రవ్యే పాపపుణ్యసుఖాని చ” అను అమరకోశమువలన పాపము చేసినవానియందు 
వర్తించును. ఉత్తరార్థము నందలి వృజిన శబ్దమునకు “పాపపుణ్యాత్మకమగు సంసార సముద్రము” 
అని యర్థము. 36 

శ్లో యథఢైధాంసి సమిద్గో9_గ్నిర్భస్మసాత్మురుతే9_ర్జున! । 

జ్ఞానాగ్నిస్సర్వకర్మాణి భస్మసాత్మురుతే తథా ॥ 837 

అ. ఓయి అర్జునా! మండుచున్న అగ్ని కట్టెల నెట్లు భస్మముచేయునో అట్లే జ్ఞానమను 
అగ్ని సర్వకర్మలను భస్మము చేయును. అనగా బీజశక్తిలేని వాటినిగా చేయు నని యర్థము 
“తస్య తావదేవ చిరం యావన్న విమోక్ష్యే అథ సంపత్స్యే” అను శ్రుతి, జ్ఞానికి ప్రారబ్దాధీన 
మగు శరీరము పడిపోవునంతవరకు మోక్షము సిద్ధింపదని చెప్పుటచే, జ్ఞానమునకు ప్రారబ్ధకర్మను 
భస్మముచేయు సామర్థ్యము లేదని తేలుచున్నది. అందువలన “సర్వకర్మాణి” అను పదమునకు 
“ప్రారబ్ధవ్యతిరిక్త కర్మలను అని చెప్పవలెను. అనగా ఆగామిసంచితము లను మాత్రమే జ్ఞానాగ్ని 
భస్మము చేయునని యర్థము. ప్రారబ్ధకర్మమాత్రము “ప్రారబ్ధం భోగతో నశ్యేత్‌” అను శ్రుతి 
వలన అనుభవించియే నశింపజేసికొనవలయును. 37 


చతుర్థాధ్యాయము 235 


శ్లో॥ నహి జ్ఞానేన సదృశం పవిత్రమిహ విద్యతే । 
తత్స్వయం యోగసంసిద్ధః కాలేనాత్మని విందతి ॥ 88 


అ. ఓయి అర్జునా! జ్ఞానముతో సమానమయిన పవిత్రవస్తువు యీ లోకమున లేదు. 
అట్టి జ్ఞానమును కర్మయోగముచే గాని, సమాధియోగముచేగాని, చిత్త సంస్మారమును 


సంపాదించుకొనిన ముముక్షువు చాలకాలమునకు పొందును. 88 
శ్లో॥ శ్రద్ధావాన్‌ లభతే జ్ఞానం తత్పరస్సంయతేంద్రియః । 
జ్ఞానం లబ్బ్వా పరాం శాంతిమచిరేణాధిగచ్చతి [| 39 


అ. శ్రద్ధ కలవాడును, గురూపసత్తియందు (గురువు దరిజేరుటయందు) ఆసక్తి 
కలవాడును, ఇంద్రియని[గ్రహము కలవాడును జ్ఞానమును పొందును. అనగా శ్రద్దా, 
గురూపసదన, ఇంద్రియని[గ్రహములు జ్ఞాన ప్రాప్తికి యుపాయము లని స్పష్టమగు చున్నది. 
అయితే లోగడ ప్రణిపాత, పరిప్రశ్న, గురుశుశ్రూష లను నుపాయములు చెప్పబడియుండగా 
మరల యిచట శ్రద్దా, ఆసక్తి, ఇంద్రియనిగ్రహము లను నుపాయముల జెప్పనేల? అని యనరాదు. 
అయ్యవి బాహ్యములు, అనైకాన్తికములును. వాటివలన తప్పక జ్ఞానము కలుగు నను నియమము 
లేదు. (ప్రణిపాతాదులను కృత్రిమముగా కూడ గొందరు కపటులు ఆచరింప వచ్చును. అట్టి 
కపటులు నియమముగా జ్ఞానమును పొందరు. ఈ శ్లోకమున చెప్పిన శ్రద్ధాద్యుపాయములు 
అంతరంగికములు, ఏకాంతికములు. (తప్పక ఫలమునిచ్చునట్టివి) శ్రద్ధాదులు కపటముగా 
నాచరింప వీలులేదు. కావున శ్రద్దా, ఆసక్తి, ఇం[ద్రియనిగహములు తప్పక ఫలమునిచ్చునట్టి 
వయినందున వెనుకటి యుపాయములకంటె వేరుగా జెప్పుట పొసగుచున్నది. ఇట్టి జ్ఞానమును 
పొందినవాడు వెంటనే మోక్ష మను శాంతిని పొందును. కర్మయోగాదులు విలంబముగా 
మోక్షము నిచ్చుననియు, జ్ఞానయోగము వెంటనే మోక్షము నిచ్చుననియు “అచిరేణ” అను 
పదమువలన స్పష్టమగుచున్నది. “తరతి శోకమాత్మవిత్‌” “బ్రహ్మవిద్ర హ్మైవ భవతి” ఇత్యాది 


శాస్తములిందు ప్రమాణములగుచున్నవి. 39 
శ్లో॥ అజ్జశ్చాశ్రద్దధానశ్చ సంశయాత్మా వినశ్యతి । 
నాయం లోకో౭స్తి నపరోన సుఖం సంశయాత్మనః 11 40 


అ. బొత్తుగా ఆత్మజ్ఞానములేనివాడు, అజ్ఞుడు, గురువు ఆత్మతత్వమును గురించి 
చెప్పినను అందు విశ్వాసములేనివాడు, అ(శ్రద్దధానుడు, ఆత్మశాస్త్రముచెప్పినట్లు బ్రహ్మాభిన్నుడా? 
లేక తార్మికాదులు చెప్పినట్లు ఈశ్వరునికంటె భిన్నుడా? బౌద్దులు చెప్పినట్లు దేహాదిరూపుడా? 
అను సంశయములుగలవాడు, సంశయాత్మ, ఈ మువ్వురు చెడిపోవుదురు. ఇందు మూడవవానికి 
అనగా సంశయాత్మకు ఇహలోక సుఖము, పరలోకసుఖము రెండును లేవు. సంశయాత్మకు 
ఆత్మయం దెట్లు సందేహమో అన్నిటియందును అట్లే సంశయ ముదయించును. పుత్రేష్టిజేసిన 


236 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


పుత్రులు పుట్టెదరో లేదో అని సంశయముండును. జ్యోతిష్టామము చేసిన స్వర్గము కలుగునో 
కలుగదో అను సంశయముండును. స్తకృందన వనితాదుల వలన నాకు సుఖముండునో లేదో 
అను సంశయముండును. ఇట్లు అన్నిటి యందు సంశయపడువాడు దేనిని యాచరింపనేరడు. 


కావున వానికి నేవిధమగు సుఖము నుండదని భావము. 40 
శ్లో॥ యోగసన్న్యస్తకర్మాణం జ్ఞానసజ్ళొన్నసంశయమ్‌ । 
ఆత్మవన్తం న కర్మాణి నిబధ్నంతి ధనంజయ! ॥ 41 


అ. పరమార్ధదర్శన రూపమగు యోగముచే సర్వకర్మలను పదలుకొని, ఆత్మైకత్వ 
జ్ఞానముచే సర్వసంశయములను వీడి, మనోనిగ్రహముగల ముముక్షువును యేకర్మలు 
సంసారబంధము నీయజాలవు. జ్ఞానికి మనశ్చాంచల్యరూపమగు ప్రమాదము తగదు. దానివలన 
జ్ఞానిసర్వానర్థములను పొందు నని “ధ్యాయతో విషయాన్‌ పుంసః” “బలవానిన్టియగ్రామో 
విద్వాంసమపి కర్షతి” అను శ్లోకములచే పూర్వము యీ యధ్యాయమున చెప్పబడినది. కావున 
ముముక్టువగు విద్వాంసుడు జితేన్టియుడయి అన్నర్ముఖమగు మనన్సుతో నెల్లపుడు 
ఆత్మస్వరూపమును సాక్షాత్మారమును చేసికొనుచుండ ముక్తినొందునని భావము. 41 

శః తస్మాదజ్ఞానసంభూతం హృత్‌స్థం జ్ఞానాసినాత్మనః । 

ఛిత్వైనం సంశయం యోగమాతిష్టాత్తిష్ట భారత! ॥ 42 

అ. ఓయి యర్షునా? అవివేకమువలన బుట్టిన, మనోగతమగు సంశయమును 

జ్ఞానమను కత్తితో ఛేదించి, సమ్యగ్‌జ్ఞానమునకు సాధనభూతమగు కర్మయోగ మాచరింపుము. 


ఇట్లు శ్రీభగవద్గీతాభాష్యార్నప్రకాశికానువాదమున 
+ చతుర్థాధ్యాయము ముగినినది + 
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శ్రీః 
శ్రీ భగవర్లీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికాశువాదము. 
పంచమాధ్యాయము. 


శ్రీకృష్ణుడు ద్వితీయాధ్యాయమున కర్మ, జ్ఞాన, యోగముల ప్రతిపాదించి అందు 
కర్మయోగముకంటె జ్ఞానయోగము గొప్పదని నిరూపించి, యర్జ్హునుడు జ్ఞానయోగమున కర్పుడు 
కానందున నతనికి కర్మయోగమే కర్తవ్యమని తృతీయాధ్యాయమున వివరించెను. మరల 
చతుర్థాధ్యాయమున “కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యేత్‌” అను వాక్యము మొదలు “జ్ఞానాగ్నిదగ్గకర్మాణం” 
“శారీరం కేవలం కర్మ కుర్వన్‌” “బ్రహ్మార్పణం బ్రహ్మహవిఃి “కర్మజాన్‌ విద్ధి తాన్‌ సర్వాన్‌” 
“జ్ఞానాగ్నిస్సర్వకర్మాణి” ఇత్యాది వచనములచే సర్వకర్మసంన్యాస పూర్వక జ్ఞానయోగమునే 
ప్రశంసించి, అధ్యాయాన్తమునందు “భిత్వైనం సంశయం యోగమాతిష్టోత్తిష్ట భారత” అను 
వచనముచే నర్జునుని కొరకు కర్మయోగము నుపదేశించెను. 

కర్మసంన్యాసము రెండువిధములు, విద్వత్సన్యాసము, వివిదిషాసన్యాసము అని. 
విద్వత్సంన్యానమునం దధికారి జ్ఞాని, వివిదిషానన్యాసమునందు అజ్ఞాని యధికారి. 
విద్వత్సంన్యాసము సాక్షా న్నోక్షహేతువగుటచే బ్రధానము. వివిదషాసన్యాసము చిత్తశుద్ధి ద్వారా 
జ్ఞానమాత్రమునకు హేతువగుటచే నప్రధానము. ఇట్టిస్థితిలో అజ్ఞానికి కర్మయోగము నందువలె 
కర్మసంన్యాసమునందు కూడ నధికారముండుటచే, నజ్ఞానికి కర్మయోగము శ్రేయస్మరమా? 
లేక కర్మసంన్యాసము శ్రేయస్మరమా? అని యా రెంటిలోని విశేషమును తెలియగోరి యర్జును 
డడుగుచున్నాడు. “సంన్యాసం కర్మణాం కృష్ణ అను శ్లోకముచే, “సంన్యాసః కర్మయోగశ్చ 
నిఃశ్రేయసకరావుభౌ, తయోస్తు కర్మసంన్యాసాత్మర్మయోగో విశిష్యతే” అని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పిన 
సమాధానమును బట్టికూడ పార్గుని ప్రశ్నాభి ప్రాయ మిదియే యని స్పష్టమగుచున్నది. 

శ్రీకృష్ణుని సమాధానవాక్యార్థ మిసుమంత విచారింతము. శ్రీకృష్ణుడు కర్మయోగ, 
కర్మసన్యాసముల రెంటికి నిఃశ్రేయసకరత్వము (మోక్షమును కలుగజేయుట) ఫలమని యొప్పి 
ఆ రెంటిలో నేదియో యొక విశేషమువలన కర్మసంన్యాసముకంటె కర్మయోగము గొప్పదని 
చెప్పెను. 

ఇచట శ్రీకృష్ణుడు, ఆత్మజ్ఞాని యాచరించెడి కర్మసంన్యాస కర్మయోగములకు మోక్ష 
ఫలము నంగీకరించి, అందు సంన్యాసముకంటె కర్మయోగము గొప్పదని చెప్పెనా? లేక అజ్ఞాని 
యాచరించెడి సంన్యాసకర్మయోగములకు మోక్షప్రదత్వ మంగీకరించి అందు కర్మసంన్యాసము 
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కంటె కర్మయోగము గొప్పదని చెప్పెనా? అని విచారింపవలెను. ఇందు మొదటి పక్ష 
ముపపన్నము కాదు. ఏలయన జన్నాది సర్వవికారరహితమగు నిర్వికారాత్మను తానుగా తెలిసికొను 
నట్టి యాత్మవేత్తకు మిథ్యాజ్ఞానము పూర్తిగా నశించినందున నిష్మియాత్మ స్వరూపముతో 
నుండుటయను సర్వకర్శ్మసంన్యాసమే సంభవించునుగాని మిథ్యాజ్ఞానమూలక మగు కర్మయోగము 
సంభవింపనేరదు. తత్వవేత్తయగు జనకాదులకు కర్మలయందు ప్రవృత్తి, ఆత్మవేత్తయగు సంన్యాసికి 
భిక్షాటనాదులయందువలై, వాసుదేవునకు సృష్ట్యాదుల యందువలెయు నెంచవలె గాని యయ్యది 
కర్మరూప మనదగదు. కావున మిథ్యాజ్ఞానము నశించిన యాత్మవేత్తకు మిధ్యాజ్ఞానమూలకమగు 
కర్మయోగము సంభవింపదు. అందువలన ఆత్మవిత్మరకములగు, సంన్యాస కర్మయోగములే 
సంభవము కానందున వాటికి నిఃశ్రేయసకరత్వము చెప్పుటకాని అందు సంన్యాసయోగముకంటె, 
కర్మయోగమే గొప్పదనుటకాని యెంతమాత్రము పొసగదు. 


గీతాశాస్త్రమునం దచ్చటచ్చట య ఏనం వేత్తి హంతారం యశ్చ్రైవం మన్యతే హతం, 
ఉభౌ తౌ న విజానీతః నాయం హంతి న హన్యతే, వేదావినాశినం నిత్యం య ఏనమజమవ్యయం, 
కథం స పురుషః పార్థ కం ఘాతయతి హన్తికమ్‌” ఇత్యాది స్థలముల యందు ఆత్మవేత్తకు 
కర్మాభావము ప్రతిపాదింపబడినది. 

అయితే గీతాశాస్తమునందు ఆత్మస్వరూపమును నిరూపించు ప్రకరణమున “స్వధర్మ 
మపి చావేక్ష్య న వికంపితుమర్హసి, ధర్యాద్ధి యుద్దాచ్చేయో౭_న్యత్‌ క్షత్రియస్య న విద్యతే” 
“తస్మాదుత్తిష్ట కౌన్తేయ! యుద్ధాయ కృతనిశ్చయఃి” “తతో యుద్ధాయ యుజ్యస్వ నైవం పాప 
మవాప్స్యసి” “తస్మాద్యుధ్యస్వ భారత” “కర్మణేవాధికారస్తే మా ఫలేషు కదాచన” ఇత్యాది 
వచనములచే కర్మయోగము ప్రతిపాదింప బడి యుండుటవలన ఆత్మవేత్తకు కర్మయోగము 
సంభవమే యని శంక కలుగును. 

సమాధానము : 1. సమ్యగ్‌జ్ఞానముకలవాడు ఆత్మవేత్త, మిథ్యాజ్ఞానముగలవాడు 
కర్మయోగి. మిథ్యాజ్ఞాన సమ్యగ్‌జ్ఞానములకు పరస్పరవిరోధము కలదు. కావున సమ్యగ్‌ 
జ్ఞానముకల యాత్మవేత్తకు మిథ్యాజ్ఞానమూలకమగు కర్మయోగము సంభవింపదు; 2. శ్రీకృష్ణుడు 
తృతీయాధ్యాయమున ఆత్మవేత్తలకు జ్ఞానయోగమనియు, యోగులకు (అనాత్మవేత్తలకు) 
కర్మయోగమనియు వేరుపరచి యుపదేశించి యుండెను. 8. కృతకృత్యుడగు నాత్మవేత్తకు 
కర్మలవలన పొందదగిన ఫలము లేదు. 4. “తస్య కార్యం న విద్యతే” (ఆత్మజ్ఞానికి చేయదగిన 
పనిలేదు) అని శ్రీకృష్ణుడు జ్ఞానికి కర్మలతో బనిలేదని స్పష్టముగా చెప్పెను. 5. గీతలయందు 
కర్మయోగము ఆత్మజ్ఞానాంగముగా విధింపబడినది. 6. “యోగారూఢస్య తస్యైవ శమః 
కారణముచ్యతే” అని జ్ఞానయోగము నొందినవానికి కర్మయోగముతో బనిలేదని శ్రీకృష్ణుడు 
వివరించెను. 7. ఆత్మజ్ఞానికి శరీరము నిలచియుండుటకు తగిన కర్మల కంటె మిగిలిన పనులు 
పనికిరావని నివారించెను. 8. “నైవ కించిత్మరోమీతి యుక్తో మన్యేత తత్త్వవిత్‌” అను వచనముచే 
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కేవల దర్శనశ్రవణాదులయిన పనులయందు కూడ జ్ఞానికి కరృత్వాభిమాన ముండకూడదని 
భగవాను డుపదేశించెను. కావున ఆత్మవేత్తకు సమ్యగ్‌జ్ఞాన విరుద్ధమగు కర్మయోగము 
స్వష్నమునందు గూడ నూహింప శక్యముకాదు. 

కావున అజ్ఞాని యాచరించెడి సంన్యాసకర్మయోగములకే నిఃశ్రేయసకరత్వమును 
(మోక్షము నిచ్చుటను) శ్రీకృష్ణుడు చెప్పెననియు, అజ్ఞాని యాచరించెడి సంన్యాసముకంటె వానికి 
కర్మయోగమే ప్రశస్తమని భగవాను డుపదేశించెననియు శ్రీకృష్ణుని సమాధాన వాక్యమువలన 
(గహింపనగును. 

ఆత్మవేత్తయొక్క సంన్యాసము, జ్ఞానసహితము. అనాత్మవేత్తయొక్క సంన్యాసము 
జ్ఞానరహితము. అనాత్మవేత్తకు సంన్యాసమునందు 'నేను కర్తను, నేను భిక్ష నాచరింపు చున్నాను” 
ఇత్యాద్యభిమానముండును. తత్త్వవేత్తకు “నాహం కరోమి” 'నేనేమియు చేయుటలేదు' అను 
తత్త్వనిశ్చయముండును. ఇంతియే కాని కర్భత్వాభిమాన ముండదు - కనుక అనాత్మవేత్తయొక్క 
సంన్యాసము ఆత్మవేత్తయొక్క సన్యాసముకంటె విలక్షణమగుచున్నది. అజ్ఞుడు కర్మజాతములో 
కొంతభాగమునే విడచును. దండతర్భణస్నానభిక్షాటనాది కర్మలు అనాత్మవేత్తయగు సంన్యాసికిగూడ 
కలవు. అనాత్మవేత్తయగు సంన్యాసికి ఆనృశంస్యము, క్షమ, సత్యము, అహింస, దమము, 
ఆర్జవము, ప్రీతి, ప్రసాదము, మాధుర్యము, క్రోధరాహిత్యము మున్నగు నియమములు కలవు. 
కావున యిన్నినియమములతో గూడిన సంన్యాసముకంటె యనాత్మవేత్తకు కర్మయోగమే ప్రశస్తమని 
భావము - 

ఓయి! ఆత్మవిత్మర్భకమగు (ఆత్మజ్ఞాని యాచరించెడి) సంన్యాసముకంటె, అనాత్మవేత్త 
యాచరించెడి కర్మయోగమే గొప్పదని భగవన్తుని సమాధానవాక్యమున కర్థమేల చెప్పరాదు? 
అనినచో నట్లుకాదు. సాక్షాన్నోక్షహేతువగు విద్వత్సంన్యాసముకంటె పరంపరామోక్షసాధనమగు 
అవిద్వాంసుడాచరించెడి కర్మయోగము గొప్పదని కలలోగూడ నూహింప శక్యముకాదు. ఇక 
నాత్మవేత్తకు కర్మయోగము ప్రశస్తతర మెన్నడును కానేరదు. ఆత్మవేత్తకు మిథ్యాజ్ఞానము 
నశించినందున కర్మయోగము ననుష్టింపడు. తప్పక సంన్యసించును. కావున ఆత్మవేత్త విషయమై 
తెలియదగిన యంశమేమియు లేదు. అనాత్మవేత్తయగు ముముక్షువు విషయమై తెలుసుకొన 
దగిన యంశము కలదు. అనాత్మవేత్త కర్మయోగము నాచరింపవలెనా? లేక సంన్యాస మాచరింప 
వలెనా? ఈ రెంటిలో నేది ప్రశస్తము? అని తెలుసుకొనగోరి యర్షును డడుగుచున్నాడని 
భావము. 

ఓయి! “కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యేదకర్మణి చ కర్మయః” అను గ్రంథముచే శ్రీకృష్ణుడు 
కర్మసంన్యాసమును ప్రతిపాదించియుందెను. కర్మసంన్యాసము జ్ఞానమార్గమగుటవలన నందు 
ఆత్మవేత్తయే కర్తగాని యనాత్మవేత్త కర్తకానేరడు. ఇట్టితరి యర్షునుడు అనాత్మవేత్తకు కర్మసంన్యాస 
కర్మయోగములలో నెయ్యది ప్రశస్త మని యెట్లడిగెను? వినుము సమాధానము. 
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కర్మసంన్యాసమునందు సమ్యగ్‌జ్ఞాన మను హేతువువలన ఆత్మవేత్తకు కర్భత్వమెట్లు 
సంప్రాప్తమయ్యెనో అట్లే అనాత్మవేత్తకుగూడ కర్మఫల మనిత్యమని తెలుసుకున్నందువలనను, 
వైరాగ్యము కలిగినందునను కర్మసంన్యాసమునందు కర్భత్వము ప్రాప్తించును. 

“జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌” అను వచనముచే శ్రీకృష్ణుడు 
ఆత్మవేత్తకు సంన్యాసయోగము, అనాత్మవేత్తకు కర్మయోగము అని నియమించెను కదా? యని 
యనరాదు. శ్రీకృష్ణుడు ఆత్మవేత్తకు సంన్యాసమే కర్తవ్యమని నియమించెను కాని ఆత్మవేత్తయే 
సంన్యసింపవలెనని నియమించియుండలేదు. కావున సంన్యాసమునందు ఆత్మవేత్తయే 
కర్తయనుటకు వీలులేదు. 


అయితే యిట్లే కర్మయోగముకూడ అనాత్మవేత్తయే యాచరింపవలెనని నియమించ 
బడలేదు కనుక, ఆత్మవేత్తకుగూడ కర్మయోగము సంభవముకదా? అని యనదగదు. కర్మయోగము 
నకు కారణమగు మిథ్యాజ్ఞానమునకు, ఆత్మవేత్త్రయందలి సమ్యగ్‌ జ్ఞానమునకును పరస్పర 
విరోధముండుటచే, నాత్మవేత్తకు కర్మయోగము సంభవింపదు. 

అయితే యిట్లు సమ్యగ్‌జ్ఞాన మిథ్యాజ్ఞానములు పరస్పరవిరోధముండుచో సమ్యగ్‌ 
జ్ఞానమూలకమగు కర్మసంన్యాసము మాత్రము మిథ్యాజ్ఞానముగల యనాత్మవేత్తకెట్లు సంభవ 
మగును? అని శంకింపరాదు. సర్వకర్మసంన్యాసము, సమ్యగ్‌ జ్ఞానమువలన కలిగినను, కర్మెకదేశ 
సంన్యాసము (కొన్ని కర్మలను మాత్రమే విడచుట) సమ్యగ్‌జ్ఞాన మూలకము కాదు. కావున 
నయ్యది మిథ్యాజ్ఞానముకల అనాత్మవేత్తలకు గూడ సంభవింప వచ్చును. 

ఓయీ! యిట్లు సర్వకర్మసంన్యాసము, కర్మైకదేశసంన్యాసము అని రెందు రకముల 
సంన్యాసము కలదనుటకు ప్రమాణమేమి? వినుము. ఇందు భాపష్యకారవచనమే ప్రమాణము. 
మరియు సంన్యాసులలో కుటీచకాదులకు కొన్ని కర్మలుండు ననియు, అవధూతలగు 
పరమహంసలకు నేకర్మయు లేదనియు శాస్త్రమే చెప్పుచున్నది. 

మరియు, జ్ఞానసహితమగునది సర్వకర్మసంన్యాస మనియు, జ్ఞానరహితమగునది 
కర్మెకదేశసంన్యాసమనియు యుక్తికూడ కలదు. 

కావున జ్ఞానసహితమగు సర్వకర్మసంన్యాసమునందు ఆత్మవేత్త కర్తయనియు, 
జ్ఞానరహితమగు కర్మైకదేశసంన్యాసమునందు అనాత్మవేత్త కర్తయనియు గ్రహింపవలెను. 

అనాత్మజ్ఞునకు కర్మయోగమే అవశ్యకర్తవ్యమని శ్రీకృష్ణుడు “కర్మయోగేన యోగినామ్‌” 
అను వచనము నియమించి యున్నను, యమనియమాది పూర్వక ధ్యానయోగాత్మక కర్మయోగము 
నందు యోగ్యతను సంపాదించెడి కర్మైకదేశ సంన్యాసముకూడ కర్మయోగమే యగునుకాని 
అతిరిక్తము కానేరదు. 


కావున అనాత్మవేత్తయగు పురుషుడు సంన్యసించి ధ్యానయోగ మభ్యసింపవలెను. 
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సంన్యసింపక పూర్వము యజ్ఞాది కర్మల ననుష్టింపవలెను. అని యిట్లు అనాత్మజ్ఞునకు 
సంన్యాసమునందు పాక్షికప్రవృత్తి కలదు. అనాత్మజ్ఞునకు సంన్యాసము కలదనుటలో “న చ 
సంన్యసనాదేవ సిద్ధం సమధిగచ్చతి” అను భగవద్వచనమే ప్రమాణము. 
రామానుజమతము : “కర్మణ్యకర్మ యఃపశ్యేద కర్మణి చ కర్మయః” అను గ్రంథముచే 
శ్రీకృష్ణభగవానులు ప్రతిపాదించిన జ్ఞానము కర్మయోగమున కుపకరించు జ్ఞానముకాని 
సంన్యాసమున కుపకరించు జ్ఞానము కాదు. 

“తస్మాదజ్ఞానసంభూతం హృత్‌స్థం జ్ఞానాసినాత్మనః” 

ఛిత్వైనం సంశయం యోగమాతిషోత్తిష్ట భారత!” అని చతుర్జ్థాధ్యాయాంత మందు 
కర్మానుష్టానమునగూడ సంశయ నిరాసముకొరకు జ్ఞాన మావశ్యక మని శ్రీకృష్ణభగవానుడు 
ప్రతిపాదించెను. 


“న మాం కర్మాణి లింపంతి న మే కర్మఫలే స్పృహా, ఇతి మాం యో౭ భీజానాతి 
కర్మభిర్న స బద్ధ్యతే” “ఏవం జ్ఞాత్వా కృతం కర్మ పూర్వైరపి ముముక్షుభిః” “కురు కర్మైవ 
తస్మాత్వం పూర్వైః పూర్వతరం కృతమ్‌” అని ప్రారంభమునందు గూడ జ్ఞానపూర్వకముగ కర్మ 
యనుష్టింపదగిన దని నిరూపింపబడినది. 

యస్య సర్వే సమారంభాః కామసంకల్పవర్ణితాః । 

జ్ఞానాగ్నిదగ్గకర్మాణం తమాహుః పండితం బుధాః ॥ 

త్యక్వా కర్మఫలాసంగం నిత్యతృప్తో నిరాశ్రయః । 

కర్మ్శణ్యభి ప్రవృతో9_పి నైవ కించిత్మరోతి సః ॥ 

యజ్ఞాయాచరతః కర్మ సమగ్రం ప్రవిలీయతే । 

జ్ఞానాగ్నిస్సర్వకర్మాణి భస్మసాత్మురుతే9_ర్జున! I 

అని మధ్యనుగూడ జ్ఞానపూర్వక కర్మానుష్టానము పరామర్శింపబడినది. కావున 
ఆత్మవేత్తకు గూడ కర్మయోగము సంభవించును. 

“తస్య కార్యం న విద్యతే” సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యస్య” ఇత్యాది వాక్యాంతరములచే 
నాత్మవేత్తకు కర్మసన్యాసముగూడ విధింపబడినది. కావున అర్జునుడు “సంన్యాసం కర్మణాం 
కృష్ణ పునర్యోగం చ శంససి, యద్ర్రేయ ఏతయోరేకం తన్మే బ్రూహి సునిశ్చితం” అని 
ఆత్మవిత్మర్భకములగు సంన్యాసకర్మయోగములలో తారతమ్యమును తెలియగోరియే యర్జునుడు 
ప్రశ్నించెనని రామానుజులు వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. 


మరియు ఫలేచ్చతో జేసెడి కర్మ సాధారణమగ కర్మ ఫలేచ్చను విడచి చేయునట్టి 
కర్మ విశిష్టమగు కర్మయోగ మనబడును. అజ్ఞానకు ఫలాభిసంధిపూర్వకమగు సాధారణకర్మ 


242 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ్క ప్రకాశికానువాదము. 


సంభవించినను, ఫలాభిసంధి రహితమగు విశేషకర్మయోగము సంభవింపదు. ఆత్మజ్ఞానములేనిదే 
ఫలపరిత్యాగము కుదరదు. కనుకనే “త్యక్వా కర్మఫలాసంగం నిత్యతృప్తో నిరాశ్రయః, 
కర్మణ్యభిప్రవృతోపి నైవ కించిత్మరోతి సః” అను శ్లోకము ప్రవృత్తిమార్గమందున్న యాత్మవేత్త విషయ 
మని భాష్యకారు లనిరి. 

“జేయస్స నిత్యసంన్యాసీ యో న ద్వేష్టి న కాంక్షతి 

నిర్వంద్వో హి మహాబాహో! సుఖం బంధా(త్రముచ్య 2 

అని చెప్పబోవు భగవన్తుని సమాధాన/వచనమునుబట్టి కూడ కర్మయోగము 

ఆతృ్మవిత్మర్శక మని (ఆత్మవేత్త యాచరించునని) నిర్ణయమగుచున్నది. రాగద్వేషములు జ్ఞానము 
లేనిదే యెవ్వనికిని నశింపవు. కావున ఆత్మవేత్తకు విశేషకర్మయోగము సంభవించును గనుక 
ఆత్మవేత్త యాచరించెడి కర్మయోగ కర్మసంన్యాసములలో తారతమ్యమును తెలుసుకొనగోరియే 
యర్షునుడు ప్రశ్నించెనని రామానుజీయుల యభిప్రాయము. 


ఇయ్యది యుక్తము కాదు. కర్మయోగమున కెట్టి జ్ఞాన మావశ్యకమో, కర్మసంన్యాసమున 
కెట్టి జ్ఞాన మావశ్యకమో - యీ భేదము రామానుజీయులకు బొత్తుగా తెలియదు. తెలిసినచో 
వారిట్టి వ్యాఖ్యానమునకు తారసిల్లెడువారు కారు. ఆత్మ నిత్యుడు, ఈశ్వరునికొరకు నేను కర్మ 
చేయుచున్నాను, నశించునట్టి స్వర్గాది ఫలము నాకు వలదు. ఇంద్రియముల విషయాభిముఖ్య 
మును నేను నివారించుకొనవలెను, మనస్సును నా స్వాధీనములో నుంచుకొనవలెను, శీతోష్టాది 
ద్వంద్వములను సహించుకొనవలయును, కర్మఫలము సిద్ధించినను సిద్ధింపకున్నను సమచిత్తతతో 
నుండవలెను అను జ్ఞానము కర్మయోగమున కావశ్యకము. 

“ఆత్మ నిర్వికారుడు, కర్భత్వభోకృత్వరహితుడు. సచ్చిదానంద బ్రహ్మరూపుడు, కర్మలు 
దేహేన్టియాదుల నాశ్రయించి యుండును” అను జ్ఞానము కర్మసంన్యాసమున కావశ్యకము. 
ఇదియే సమ్యగ్‌జ్ఞాన మని చెప్పబడును. ఇట్టి జ్ఞానముకలవాడే యాత్మవెత్త. కావున ఆత్మవేత్త 
యందలి సమ్యగ్‌జ్ఞానమునకు కర్మయోగమునకుపయుక్తమగు జ్ఞానమునకును అత్యంత 
విరోధముండుటచే నాత్మవేత్తకు కర్మయోగము సంభవింపదు. 


“త్యక్వా కర్మఫలాసంగమ్‌” అను శ్లోకముచే రామానుజీయులు చూపిన కర్మయోగము 
కర్మయోగముకాదు. అయ్యది లోకసంగగ్రహార్థ మగుటవలనను నిరభిమానపూర్వక మగుటవలనను 
అకర్మరూపమే యని గీతాశాస్త్రము నందు అనేక మారులు ప్రతిపాదింప బడినది. 


సంశయ నిరాశకొరకు కావలసినది శోకమోహాదిదోషజ్ఞానమే కాని సమ్యగ్‌ జ్ఞానము 
కాదు. లేక “తత్త్వవేత్తయగు నేను లోకసంగ్రహార్థము కర్మ యాచరింప వలెనా? లేదా? అను 
సంశయమును పోగొట్టుకొని జనకాదుల దృష్టాంతము చేసికొని కర్మనాచరింపుము” అనియే. 
“ఛిత్సైనం సంశయం యోగమాతిపష్ప్టాత్తిష్ట భారత” అను శ్లోకమున కర్థము. ఎట్లెనను కృతకృత్యుడయి 
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నిర్వికారబ్రహ్మరూపముతో నుండునట్టి తత్వ్వవేత్తకు కర్మయోగాసంభవము సుస్థిరము. 
బ్రహ్మరూపముతో నుండుటయను సర్వకర్శ్మసంన్యాసమే యతనికి స్థిరము. 

ఇక శ్రీకృష్ణుడు “కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యేత్‌” అను శ్లోకముచే జ్ఞాని యాచరించెడి 
సంన్యాసమునే చెప్పెను. కాని యర్జునుడు మాత్రము దానిని తెలుసుకొనలేక అజ్ఞానికర్భకమగు 
సంన్యాసముగా నభిప్రాయపడి యిట్లడిగె నని యనరాదు. అట్లగుచో శ్రీకృష్ణుడయినను “నేను 
విద్వత్సంన్యాస మే చెప్పియుంటిని, అవిద్వత్సంన్యాసమును చెప్పలేదు. విద్వత్సన్యాసము 
కర్మయోగముకంటె గొప్పది. అవిద్వసత్సంన్యాసము కర్మయోగముకంటె తక్కువది” అని బదులు 
చెప్పియుండవలెను. శ్రీకృష్ణుడట్లు బదులు చెప్పలేదు. కావున రామానుజీయుల వ్యాఖ్యానము 
యుక్తముగాదు. శాంకరసిద్దాన్తమే నిర్దుష్టము. 

శ్లో సంన్యాసం కర్మణాం కృష్ణ! పునర్యోగం చ శంససి | 

య్ర్రేయ ఏతయోరేకం తన్మే బ్రూహి సునిశ్చితమ్‌ ॥ 1 

అ. ఓయి కృష్ణ! నీవు శాస్త్రవిహితములగు నిత్యనైమిత్తికకర్మలను విడువుమని 
“కర్మణ్యకర్మ యః పశ్యే” దిత్యాది గ్రంథముచేం జెప్పుచుంటివి. మరలి “ఛిత్వైనం సంశయం 
యోగమాతిషోత్తిష్ట భారత” అను వచనముచే నిత్యనైమిత్తిక కర్మల ననుష్టింపు మనుచుంటివి. 
ఇవి రెండు ఒకనిచే నొకేమారు అనుష్టించుటకు శక్యము కావు. అందువలన నేనేమి చేయవలెనను 
సంశయము నాకు కలిగినది. కావున నీ రెంటిలో యేది శ్రేయస్మరమో (ప్రశస్తమో) దానిని నీవు 
నిర్ణయించి చెప్పుము. ప్రాశస్త్యమును తెలిసికొనినగాని యనుష్టింప ప్రవృత్తి కలుగదు. 
సర్వజ్ఞుడవగు నీకు నెయ్యది యభిపేతమో అయ్యది మాబోటివారల కనుష్టేయము. కావున 


కర్మసంన్యాస కర్మయోగములలో నేది ప్రశస్తమో దానిని నిర్వచించి చెప్పుము. 1 
శ్రీభగవానువాచ : 
శ్లో॥ సంన్యాసః కర్మయోగశ్చ నిఃశ్రేయసకరావుభౌ 
తయోస్తు కర్మసంన్యాసాత్మర్మయోగో విశిష్యతే ॥ 2 


శ్రీకృష్ణుడు సమాధానము చెప్పుచున్నాడు. 
అ. కర్మసంన్యాసము, కర్మానుష్టానము యీ రెండును జ్ఞానోత్పత్తిద్వారమున మోక్షము 
నిచ్చును. అయినను జ్ఞానరహితమగు కర్మసంన్యాసముకంటె కర్మయోగము గొప్పది. 2 


శ్లో॥ జేయస్స నిత్యసంన్యాసీ యోన ద్వేష్టి న కాంక్షతి । 
నిర్దంద్యో హి మహాబాహో! సుఖం బన్గాత్రముచ్యతే 11 83 


అ. ఎవడు దుఃఖమును గాని, దుఃఖహేతువునుగాని ద్వేషింపడో యెవ్వడు సుఖముకాని, 
సుఖహేతువునుగాని కోరడో వాడు నిత్యసంన్యాసి. ప్రసిద్దుడగు యతి ఆశ్రమ స్వీకారానన్తరమే 
సంన్యాసి యనబడును. రాగద్వేషములు లేని కర్మయోగి యెల్లపుడు సంన్యాసి యనబడును. 
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ఓయి అర్జునా! శీతోష్టరాగద్వేషాది, ద్వంద్వములను సహించిన పురుషుడు అనాయాసముగా 
సంసారబంధమునుండి విముక్తుడగును. ఇచట కర్మయోగికి కూడ సంన్యాసివలె రాగద్వేషాదులు 
పనికిరావని యుపదేశము సూచితమగుచున్నది. కర్మయోగి సుఖముగా విముక్తుడగునని 
చెప్పుటచే, కర్మసంన్యాసికి దుష్మరములగు యమనియమాదు లుండుటచే ముక్తి నొందుటలో 
గొంత క్లేశము కలదనియు, అందువలన కర్మసంన్యాసము కంటె కర్మయోగము విశిష్టమనియు 
స్పష్టమగుచున్నది. 8 

శో॥ సాంఖ్యయోగౌ పృథగ్బాలాః ప్రవదంతి న పండితాః । 

ఏకమప్యాస్థితస్సమ్యగుభయోర్విందతే ఫలమ్‌ ॥ 4 

అ. సాంఖ్యము, యోగము యీ రెండును పరస్పరము వేరనియు, విరుద్ధము లనియు, 
భిన్నఫలము కలవనియు, నజ్ఞానులందురు. జ్ఞానులట్లనరు. సాంఖ్యయోగముల రెంటిలో 
నేయొక్కటియయినను చక్కగ ననుష్టించినవాడు రెంటియొక్క ఫలమును పొందును. కావున నీ 
రెంటికి ఫలమునందు విరోధములేదు. 


ఓయి! అర్జునుడు అవిద్వత్మర్శకములగు కర్మసంన్యాసకర్మయోగములను గురించి 
ప్రశ్నించగా శ్రీకృష్ణుడు సమాధాన(గంథములో జ్ఞాన కర్మయోగముల నుద్దేశించి బదులు చెప్పుట 
అప్రకృతముకదా? కాదు. భగవంతుడు అర్జును డడిగిన విషయమును విడువకయే స్వాభిప్రేత 
విశేషమునుకూడ చేర్చి మాటలభేదముచే సమాధానమును చెప్పెను. అర్జును డడిగిన ప్రకృత 
సంన్యాసమే జ్ఞానయుక్త మగుచో సాంఖ్యమనబడును. సమత్వబుద్ధితో కూడినపుడు కర్మానుష్థానమే 
యోగమనబడును. కావున పార్గుని ప్రశ్న విషయములగు సంన్యాస కర్మయోగములు, శ్రీకృష్ణుని 
సమాధానమునందలి సాంఖ్యయోగములలో నిమిడియే యున్నవి. కృష్ణుని సమాధానము 
అపకృతముకాదు. 4 
శో॥ యత్సాంఖ్యైః ప్రాప్యతే స్థానం తద్యోగైరపి గమ్యతే । 
ఏకం సాంఖ్యం చ యోగం చ యః పశ్యతి స పశ్యతి ॥ 5 
అ. సాంఖ్యమనగా ఆత్మతత్త్వజ్ఞానము. అది కలవారు సాంఖ్యులు. అనగా జ్ఞానులని 
యర్థము. సమత్వబుద్ధితో నాచరించెడు కర్మయోగము యోగమనబడును. అది కలవారు 
యోగులనబడుదురు. సాంఖ్యులు పొందు మోక్షపదవిని యోగులు కూడ పొందుదురు. 
సాంఖ్యులు సాక్షాత్‌ మోక్షమునొందుదురు. యోగులు పరమార్ధజ్ఞాన సంన్యాస ప్రాప్తిద్వారా మోక్షము 
నొందుదురు. కావున సాంఖ్యయోగములు రెండును ఒకే ఫలమును యిచ్చునని తెలిసికొనినవాడు 
తెలివిగలవా డనబడును. సాక్షాన్మోక్షసాధనమగు సాంఖ్యయోగముకంటె పంరపరామోక్షసాధనమగు 
కర్మయోగము గొప్పది కాకున్నను, జ్ఞానరహితమగు సంన్యాసయోగముకంటె కర్మయోగము 
మాత్రము సుకరమగుటచే నుత్మృష్టమగును. “తయోస్తు కర్మసంన్యాసాత్మర్మయోగో విశిష్యతే” 
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అను శ్లోకమున కర్మసంన్యాస, కర్మయోగ పదములు జ్ఞానరహిత సన్యాస కర్మయోగపదములు. 
ప్రకృత శోకమునందలి సాంఖ్యయోగ పదములు మాత్రము జ్ఞానసహితమయిన సన్యాస 
కర్మయోగపదములు - యీ రెంటిని గురించి తారతమ్యమును పార్టు డడుగలేదు. అయినను 
శ్రీకృష్ణుడు ప్రియశిష్యుడయిన పార్గునకు అడిగినదానికంటె నధికముగా జెప్పదలచి యీ రెంటిని 
ముచ్చటించెను. 


ఇచ్చట నియ్యది తత్త్వము: సంన్యాన, యోగములు పారమార్థికములు, 
అపారమార్థికములు అని రెండు రకములు. ఆత్మవేత్త యాచరించెడి సంన్యాసము పారమార్థికము. 
అనాత్మవేత్త యాచరించెడి సంన్యాసము అపారమార్థికము. ఆత్మవేత్త యాచరించెడి లోకసం[గ్రహార్థ 
మయిన కర్మయోగము పారమార్థికము. ఆనాత్మవేత్త యాచరించెడి చిత్తశుద్ధ్యర్థ మయిన 
కర్మయోగము అపారమార్థికము. ఇందు పారమార్థికమయిన సంన్యాసము పారమార్థిక 
మయిన కర్మయోగము కంటె భిన్నము కాదు. అచ్చట సంన్వ్యాసికివలె కర్మయోగికి కూడ 
కర్భత్వాద్యభిమానము లేకుండుటచే కర్మయోగి యాచరించెడికర్మ కర్మకానేరదు. అకర్మయే 
యగును. అట్లే అనాత్మవేత్త యాచరించెడి కర్మసంన్యాస కర్మయోగములున్ను భిన్నములు కావు. 
ఇరువురకు కర్భత్వాద్యభిమానము సమానముగా నుండుటవలనను, యోగికి యజ్ఞాదులవలె 
సంన్యాసికి యమనియమాదులు కర్మరూపములగుట వలనను, యీ రెంటికి భేదములేదు. 
కనుకనే అనాత్మవేత్తయొక్క కర్మయోగము “జ్లేయస్స నిత్యసంన్యాసీ యోన ద్వేష్టి న కాంక్షతి” 
అను వచనముచే నౌపచారికముగా సన్యాసమునందు చేర్చబడినది. అనాత్మవేత్తయొక్క 
సమాధియోగముకూడ నట్లే కర్మయోగమునం దన్త్వర్భూతమగుచున్నది. లేక సంన్యాసము 
పారమార్థికమనియు, జ్ఞానహీనమనియు రెండు విధములు. అట్లే కర్మయోగము కూడ 
సమతాబుద్ధియుక్తకర్మయోగమనియు, కేవల కర్మయోగమనియు రెండు విధములు. అందు 
పారమార్థికసంన్యాసము సాంఖ్యమనబడును. సమత్వబుద్ధితో గూడిన కర్మయోగము పరమార్థ 
యోగమనబడును. ర్‌ 

శ్లో॥ సంన్వాసస్తు మహాబాహో! దుఃఖమాప్రమయోగతః । 

యోగయుక్తో మునిరహ్మ న చిరేణాధిగచ్చతి ॥ 6 

అ. ఓయి అర్జునా! సంన్యాసము కర్మయోగము లేనిదే పొంద సులభముకాదు. 
కర్మయోగముతో గూడిన ముని (బ్రహ్మ) పరమాత్మజ్ఞాననివ్థాలక్షణమగు సంన్యాసమును శీఘ్రముగా 
బొందును. ఇచట పరమాత్మజ్ఞానలక్షణమగు సంన్యాసమునందు పరమాత్మను చెప్పునట్టి 
బ్రహ్మశబ్దమును ప్రయోగించుట జెపచారికమగుచున్నది. సంన్యాసమను యర్థమునందు 
బ్రహ్మశబ్దమును ప్రయోగించుటలో శ్రుతి ప్రమాణము కలదు. “న్యాస ఇతి బ్రహ్మ హి పరః 
పరో హి బ్రహ్మో” అని శ్రుతి. బ్రహ్మ = బ్రహ్మశబ్దవాచ్యమగు, న్యాసః = సంన్యాసము, పరః = 
సత్యశమదమాది తపస్సుల కంటె గొప్పది, హి = ఏకారణమువలన, బ్రహ్మ = హిరణ్యగర్భుడు, 
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ఆహ = (అని యధ్యాహారము) చెప్పెనో, హి = ఏకారణమువలన, బ్రహ్మ = హిరణ్యగర్భుడు, 
పరః = ఆదిపురుషుడగుటవలన నందరికంటె గొప్పవాడు, “తస్మాన్న్యాస ఏవావరాణి 
తపాంస్యత్యరేచయత్‌” అని తరువాత వాక్యము. కావున సంన్యాసమే అల్పములగు సత్యశమదమాది 
తపస్సులను మిగులుచున్నది. అని వాక్యశేషమున కర్థము. సత్యాది స్వల్పతపస్సులకంటె 
సంన్యాసమే గొప్పదని వాక్యశేషముయొక్క భావము. 

ఈ (శ్రుతి తైత్తిరీయక విద్యారణ్యభాష్యమునందు “న్యాస ఇతి బ్రహ్మా హి పరః పరో 
హి బ్రహ్మో” అని మాత్రమే యుదాహరింపబడినది. అచ్చట విద్యారణ్యులు “సంన్యాసమే 
యుత్తమమగు మోక్షసాధనమని హిరణ్యగర్భుడు తలచెను” అని వ్యాఖ్యానము చేసిరి. దీనినిబట్టి 
చూడ, సంన్యాసమునందు (బ్రహ్మశబ్దము ప్రయోగించుటకీ శ్రుతి ప్రమాణముగా నుదాహరింప 
దగదు. సంన్యాసము మోక్షహేతువగుటచే నుత్తమమని భాష్యమును పూర్తిచేయవలెను. 

ఓయి! జ్ఞానరహితమగు సంన్యాసము పారమార్థికసంన్యాసమున కుపాయమగు 
చున్నది. కర్మయోగముకూడ చిత్తశుద్ధిద్వారా పారమార్థికసంన్యాసమున కుపాయమే యగుచున్నది. 
ఇట్టి స్థితిలో సంన్యాసముకంటె కర్మయోగము గొప్పదెట్లగును? వినుము. కర్మయోగికి 
పారమార్థికసంన్యాసము శీఘ్రముగా కలుగును. జ్ఞానరహిత (కేవల) సంన్యాసికి చాలకాలమునకు 
కలుగును. కేవల సంన్యాసికి ప్రాణాయామాదులతో మనస్సును స్వాధీనపరచుకొనుట 
చిరకాలమున కగును. రాగద్వేషాది రహితుడుగ కర్మయోగికి మనోనిగ్రహము చిత్తశుద్ధిద్వారా 
సులభము. కావున కేవల సంన్యాసముకంటె కర్మయోగము గొప్పదని రహస్యము. 

ఈ శోకమునకు యోగయుక్తుడగు పురుషుడు శీభ్రుముగా సంన్యాసియయి 
(బ్రహ్మపదమును పొందును. అని యన్వయము చెప్పవచ్చును. కర్మయోగమున పారమార్ధిక 
సంన్యాసప్రాప్తి, దానివలన బ్రహ్మవ్యాప్తి అని యర్థము. 
రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు కర్మయోగయుక్తునకు ఆత్మప్రాప్తి సులభమనియు, 
జ్ఞానయోగముతో గూడినవానికి ఆత్మప్రాప్తి కష్టసాధ్యమనియు వ్యాఖ్యానమొనర్చిరి. 


ఇయ్యది యుక్తముగాదు. ఇచట ఆత్మప్రాప్తియనగా ముక్తియా? లేక జ్ఞానమా? అని 
యడుగవలెను. ఇందు మొదటి పక్షము కుదరదు. కర్మలవలన ముక్తి సంభవింపదు. ఆత్మప్రాప్తి 
ముక్తియని రామానుజు లంగీకరింపరు. ఇక రెండవ పక్ష మంగీకరించినచో నదియు పొసగదు. 
కర్మయోగమువలన ఆత్మజ్ఞానము సులభముగా ప్రాప్తింప జ్ఞానయోగము వలన మాత్ర మట్టి 
జ్ఞానమేల (ప్రాప్తింపదు? ఇక జ్ఞానయోగమునందలి జ్ఞానము పరోక్షమనియు, కర్మయోగమువలన 
లభించు జ్ఞానము అపరోక్ష మనియు, నన్నచో పరోక్షజ్ఞానము లేనిదే యపరోక్షజ్ఞానము కుదరదు. 
కావున పరోక్షజ్ఞానరూపమయిన జ్ఞానయోగమువలన అపరోక్షజ్ఞానము సులభముగా 
ప్రాప్తించును. పైగా కర్మయోగమే పరోక్షజ్ఞానమును పుట్టించి పిదప నపరోక్ష జ్ఞానమును 
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పుట్టింపవలెను. కావున కర్మయోగమే ఆత్మ(ప్రాప్తికి బహిరంగ సాధనమగును. కావున 


రామానుజుల వ్యాఖ్యానము పొసగదు. 6 
శ్లో యోగయుక్తో విశుద్ధాత్మా విజితాత్మా జితేన్టియః । 
సర్వభూతాత్మభూతాత్మా కుర్వన్నపి న లిప్యతే 11 7 


అ. కర్మయోగముతో గూడిన మానవుడు చిత్తశుద్ధి నొంది, దేహేన్టియాదుల 
జయించుకొని, సమ్యగ్‌ జ్ఞానము కలవాడయి, కర్మలు చేయుచున్నను కర్మఫలమంటడు. 
తనలోనున్న చిదాత్మయే యెల్లభూతములకు ఆత్మయని తలచువాడు సర్వభూతాత్మభూతాత్మా 
యనబడుచున్నాడు. ఇట్టి జ్ఞానము జీవబ్రహ్మాభేదజ్ఞానము వలన కాని కలుగదు. కావున 
“సర్వభూతాత్మభూతాత్మి” యనగా సమ్యగ్‌జ్ఞానమని యర్థము. 

ఇచట రామానుజులు “సర్వభూతాత్మభూతాత్మా” అను పదమునకు జ్ఞానాకారు లగుటచే, 
సర్వాత్మలు సమాను లను జ్ఞానముకలవాడు అని వ్యాఖ్యానము చేసిరి, 


ఇయ్యది సరిగాదు. మూలకర్తయగు శ్రీకృష్ణున క్రీ యర్థ మభిప్రేతము కాదు. అట్లగుచో 
శ్రీకృష్ణుడు “సర్వభూతాత్మతుల్యాత్మ” అనియే చెప్పియుండెడివాడు. మరియు సర్వదేహములు 
భౌతికము లని సామ్యము చెప్పిన నెంతప్రయోజనమో సర్వాత్మలకు స్వరూప సామ్యము 
చెప్పుటవలన గూడ నంతే ఫలముండును. అత్యన్త సామ్యముచెప్పినచో భేదమే కుదరదు. ఉ 
పాధిభేదముచే భేద మంగీకరించినచో నాత్మైకత్వము సిద్ధించును. మరియు ఆత్మస్వరూపమగు 
జ్ఞానము వృత్యాత్మకమా? లేక చైతన్యాత్మకమా? మొదటి పక్షము కుదరదు. వృత్తిజ్ఞానము 
మనోజన్యమగును. కాని యాత్మస్వరూపము కానేరదు. మొదటిపక్ష మంగీకరించినచో, 
సుషుప్యాద్యవస్థలయం దనుభవసిద్ధమగు నిర్విశేషచైతన్యమునకు భేదము కుదరదు. కావున 
అద్వైతము సుస్థిరమగును. 7 
శ్లో॥ నైవ కించిత్మరోమీతి యుక్తో మన్యేత తత్తవిత్‌ । 
పశ్యన్‌ శృణ్వన్‌ స్పృశన్‌ జిఘ్రన్నశ్నన్‌ గచ్చన్‌ స్వపన్‌ శ్వసన్‌ ॥ 8 
శ్లో॥ ప్రలపన్‌ విసృజన్‌ గృహ్హన్నున్మిషన్నిమిషన్నపి । 
ఇన్టియాణీన్దియార్ధేషు వర్తంత ఇతి ధారయన్‌ ॥ 9 
అ. పరమార్థజ్ఞానము కల మానవుడు సమాహిత చిత్తుడగుచూ చూచుచును, 
వినుచును, తాకుచును, వాసనచూచుచును, తినుచును, వెళ్లుచును, నిదురించుచును, ఊపిరి 
పీల్చుచును, మాటాడుచును, విడచుచును, తీసికొనుచును, కనుతెజచుచును, కనుమూత 
వేయుచును, ఇంద్రియములు విషయములందు ప్రవర్తింపుచున్నవికాని “నే నేమి చేయుట 
లేదు” అని తలచును. 


ఎండమావులయం దుదకబుద్ధివలె, ఆత్మయం దజ్ఞానవశమున కర్మ తోచును. 
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అందువలన అజ్ఞాని ప్రవర్తించుచున్నాడు. అజ్ఞానము నశించుచో, ఆత్మయందు కర్మాభావమే 
తోచును. అపుడు తత్త్వవేత్తకు విషయాదులయందు ప్రవృత్తి సంభవింపదు. 

ఓయి! దర్శనాదిక్రియల నొనర్చువాడు నే నేమియు చేయుట లేదనుకొనుట మిథ్యాజ్ఞానము 
కాదా? అని యనదగదు. ఆత్మకు కర్మలేదు. కర్మచేయునట్టి దేహేన్దియాదు లాత్మలుకావు. 
కావున తత్త్వవేత్త యథార్థదృష్టి కలవాదేకాని, మిథ్యాజ్ఞాని కాడు. 

ఓయి! తత్వవేత్తకు కర్మలయందు ప్రవృత్తి సంభవింపనిచో శ్రీకృష్ణుడు దర్శనాది 
క్రియల నెట్లు వర్ణించెను? అనియెదరేమో - వినుడు : తత్త్వవేత్త లోకదృష్టిచే కర్మలను 
చేయుచున్నట్లు కనుబడుచున్నను నిజముగా చేయువాడు కాడని యర్థము. అధ్యాత్మరామాయణము 
నందు విశ్వామిత్రుడుకూడ నిట్లే చెప్పెను. “రామో న గచ్చతి, న తిష్టతి నానుశోచత్యాకాంక్షతే 
త్యజతి నో న కరోతి కించిత్‌, ఆనందమూర్తిరచలః పరిణామహీనః మాయా గుణా ననుగతో 
హి తథా విభాతి” అని. శ్రీరామచంద్రునకు గమనాగమనాది క్రియ లెవ్వియు లేవు. ఆతడు 
ఆనందరూపుడు, అచలుడు, నిర్వికారుడు, మాయాకార్యముల ననుసరించువానివలె కనుబడును. 
అని భావము. 

శా బ్రహ్మణ్యాధాయ కర్మాణి సంగం త్యక్వా కరోతి యః । 

లిష్యతే న స పాపేన పద్మపత్రమివామృసా ॥ 10 

అ. కర్మాధికారియగు అజ్ఞాని యీశ్వరునియందు కర్మలనుంచి కర్మఫలము తా 

నపేక్షింపక కర్మలజేయుచో అట్టిమానవుడు తామరాకు నీటిని యంటనట్లు పాపము నంటడు. 


ఇచట రామానుజులు బ్రహ్మశబ్దమునకు “నింద్రియాకారముగా నున్న ప్రకృతి యని” 
అని యర్థమును చెప్పిరి. వెనుకటి శ్లోకముతో పౌనరుక్ష్య మేర్చడును గాన అయ్యది యుక్తముగాదు. 


శ్లో కాయేన మనసా బుద్ధ్యా కేవలైరిన్టియెరపి I 
యోగినః కర్మ కుర్వంతి సంగం త్యక్వాత్మశుద్ధయే 11 11 
అ. కర్మయోగులు చిత్తశుద్ధికొరకు ఫలేచ్చను వదలి దేహముతోను మనసుతోను, 
బుద్ధితోను, ఇంద్రియములతోను ఈశ్వరార్పణబుద్ధితో కర్మల నాచరింతురు. వైదికులు 
సంధ్యావందనాంతమునందు పఠించునట్టి “కాయేన వాచా మనసేన్దియైర్వా” అను శ్లోకమున 
కియ్యది మూలభూతము. సంశయాత్మకము మనస్సు, నిశ్చయాత్మకమయినది బుద్ధి. అని 
భేదము. 11 
శ్లో; యుక్తః కర్మఫలం త్యక్వా శాన్తిమాప్పోతి నైష్టికీమ్‌ | 
అయుక్తః కామకారేణ ఫలే సక్తో నిబధ్యతే ॥ 12 
అ. కర్మలు యీశ్వరునికొరకుకాని, నాకు ఫలముకొరకు కాదు - అను నిశ్చయము 
కలవాడు కర్మఫలమును విడచి కర్మనాచరింపుచు చిత్తశుద్ది, జ్ఞాప ప్రాప్తి, సర్వకర్మసంన్యాస 
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పూర్వక జ్ఞాననిష్టద్వారా మోక్ష మను శాన్తిని బొందును. అట్టి నిశ్చయము లేనివాడు ఫలాశతో 
గూడినవాడయి, ఫలేచ్చతో కర్మల నాచరించుచూ జన్మమరణరూపమగు సంసారము నొందును. 


కావున అర్జునా! నీవుమాత్రము ఫలాసక్తుడవు కాకుము. 12 
శ్లో॥ సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యస్యాస్తే సుఖం వశీ । 
నవద్వారే పురే దేహీ నైవ కుర్వన్న కారయన్‌ ॥ 13 


అ. పరమార్థజ్ఞానముకల సంన్యాసి - నిత్యనైమిత్తిక, కామ్య, ప్రతిషిద్ధ కర్మలను 
వివేకబుద్ధితో వదలి, ఇంద్రియనిగ్రహము కలవాడగుచు, నేపనిని చేయక, చేయింపకయు, 
తొమ్మిదిద్వారములుకల పట్టణమగు దేహమునందు సుఖముగా నుండును. రెండు చెవులు, 
రెండు నేత్రములు, రెండు ముక్కులు, నోరు, యీ యేడు తలలో నుండు ద్వారములు. క్రింది 
భాగమున మూత్ర పురీషములను విడచు ద్వారములు రెండు. మొత్తము శరీరమునకు తొమ్మిది 
ద్వారములు. ఈ శరీరమునకు పత్తన సామ్యముండుటచే నియ్యది పురమని పోల్చబడినది. 
ఇందు ఆత్మ ప్రభువు. ఇంద్రియములు, మనసు, బుద్ధి, శబ్బాది పంచవిషయములు, ఇవియన్నియు 
స్వామికార్యమును నెరవేర్చునట్టి ప్రజలు. 


ఓయి! జీవులందరు దేహమునందుండుట లోకసిద్ధమగుచుండ సంన్యాసిమాత్రమే 
దేహమునం దుండునని చెప్పుటలో విశేషమేమి? సమాధానము : దేహేగ్టియసంఘాతమునం 
దాత్మజ్ఞానముకల యజ్ఞాని “నేను దేహమునందుంటినని” తలచడు. ఇంటిలోనో, లేక నేలమీదనో, 
లేక కుర్చీమీదనో, యుంటినని తలచును. దేహేన్టియాది సంఘాతము వేరు, ఆత్మవేరు అను 
జ్ఞానముకల యతికిమాత్రము, నేను దేహమునందుంటి నను ప్రత్యయముం (జ్ఞానముం) డును. 
నిష్కియుడగు నాత్మయందు కర్మల యొక్క ప్రసక్తి లేకున్నను, అజ్ఞానముచే దే హేన్చియాదులయొక్క 
కర్మలను ఆత్మయం దారోపించుకొనుటచే నాత్మయందు కర్మలు ప్రసక్తించుచున్నవి. సంన్యాసి 
యట్టి యారోపితకర్మలను విద్యచే (జ్ఞానముచే) విడచుచున్నాడు. ఇట్టి వివేకజ్ఞాన సంపన్నుడగు 
యతికి కూడ ప్రారబ్బఫలకర్మ శేషపర్యంతము దేహమునం దునికి సంభవించును. కావున 
(దేహే ఆస్తే”) అను విశేషణము సంన్యాసికి మాత్రమే యుక్తము. మిగిలినవారికి పొసగదు. 


ఆత్మవేత్తయగు సంన్యాసి నిత్యనైమిత్తికాది కర్మలను సంన్యసించుట యనగా 
ఆత్మయందున్న కర్మలను పరిత్యజించుటకాదు. మరేమనిన “నిజముగా ఆత్మయందు కర్మలు 
లేవు. దేహాదిసంఘాతమునందే కర్మలు కలవు” అను అనుసంధానమే సంన్యాసము. ఇట్టి 
సంన్యాసము కనుకనే విద్యవలన పొసగుచున్నది. 

కావున నిర్వికారుడగు ఆత్మ స్వయముగా కర్మల నాచరించుటకాని, దేహేన్దియాదులచేం 


జయించుటకాని పొసగదు. బుద్ధి ధ్యానించుచుండ ధ్యానించువాడు వలను, బుద్ధి చలించుచుండ 
చలించువాడువలెయు ఆత్మ తోచును. 13 
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శ్లో॥ న కరృత్వం న కర్మాణి లోకస్య సృజతి ప్రభుః । 
న కర్మఫలసంయోగం స్వభావస్తు ప్రవర్తతే 11 14 

అ. ఈశ్వరుడు స్‌ కర్మలను చేయుమని లోకమును ప్రవర్తింపచేయడు. లోకమునకు 
రథ, మట, టప్రాసాదాది కర్మలను సృజింపడు. కర్మఫల సంబంధమును సృజింపడు. 
అవిద్యారూపమయిన ప్రకృతియే యీపనులను చేయుచున్నది. 

ఇచట రామానుజులు స్వభావ శబ్దమునకు వాసన యని యర్థమును చెప్పిరి. అది 
యుక్తముకాదు. నిస్సంగుడగు ఆత్మకు ప్రకృతి సంబంధమే దుర్హటముకాగా, ప్రకృతివలన 
బుట్టిన దే హేన్దియాదులయం దాత్మాభిమానమువలన కలుగు వాసన ఆత్మయందుండుట 


దూరాపాస్త మగుచున్నది. 14 
శో॥ నాదత్తే కస్యచిత్సాపం న చైవ సుకృతం విభుః । 
అజ్ఞానేనావృతం జ్ఞానం తేన ముహ్యంతి జన్తవః ॥ 15 


అ. ఏ మానవుడైనను జన్మాన్తరీయములగు బ్రహ్మహత్యాదిపాతకములం బాపుకొనుటకు 
భగవన్తునియందు భక్తిభావముతో నుండినను, యీశ్వరు డాతని పాపమును పరి[గ్రహింపడు. 
పరమేశ్వరార్పణబుద్ధితో యజ్ఞ, దాన, జపాది కర్మల నాచరించినను వాని సుకృతమును 
స్వీకరింపడు. నిస్సంగుడగు పరమేశ్వరునకు పుణ్యపాపసంబంధము లేదు. పుణ్యపావ 
సంబంధముండుచో నీశ్వరుడు ధర్మాధర్మములకు పరతంత్రుడగును. అపుడు ఈశ్వరున 
కీశ్వరత్వమే నశించును. 


భక్తులు శివవిష్ట్వాది దేవతలకు సుకృతమును అర్చించుచున్నారు. కాని ఆత్మ కర్పించుట 
లేదని యనరాదు. శివవిష్ట్వాది దేవతల కర్చించినను, శివవిష్ట్వాది దేహములయందు 
అంతర్యామిరూపముగానున్న ఆత్మకే చెందును కాని అనాత్మభూతములగు దేహములకు జెందదు. 
కనుకనే “అకాశాత్పతితం తోయం యథా గచ్చతి సాగరమ్‌, సర్వదేవనమస్మారః కేశవం 
ప్రతిగచ్చతి” అను స్మృతి యుపపన్నమగుచున్నది - ఇచట కేశవపదము ఆత్మపరముకాని 
నాలుగుభుజములతో గూడిన శరీరపరముకాదు. కావున కేశవపదమున కర్ధమగు పరమాత్మ, 
సర్వదేవతలయందు ఆత్మరూపముతో నుండుటచే నేదేవతకు నమస్మరించినను కేశవుని చెందును. 

ఓయి! ఈశ్వరుడు భక్తుల పుణ్యపాపములను గ్రహింపనిచో భక్తులు తాము చేసిన 
యాగాదులయొక్క పుణ్యమును భగవన్తున కర్పింపనేల? అని యనరాదు. మానవులు 
అజ్ఞానముచే, జ్ఞానసంస్మారము నశించి “తనకంటె యీశ్వరుడు వేరనియు, వాడు తమ 
పాపమును బోగొట్టు ననియు, తాముచేసిన స్వల్పసుకృతమును గ్రహించి యెక్కువ ఫలము 
నిచ్చుననియు వ్యామోహమును జెంది, యీశ్వరుని కొరకు కర్మల నాచరించుచూ సుకృతమును 
ఈశ్వరున కర్చించుచు, జన్మమరణాత్మకమగు సంసారమును పొందుచున్నారు. ఇయ్యది 
యాత్మానాత్మవివేకము లేమిం జేసి కలుగునది కాని యంతకంటె వేరుకాదు. 
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రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “నాదత్తే” అను పదమునకు (నాపనుదతి) 
పోగొట్టడు. అని యర్థమును చెప్పిరి. “అజ్ఞానేన” అను పదమునకు (ప్రాచీనకర్మణా) వెనుకటి 
కర్మచే అని యర్థమును చెప్పిరి. “ఆవృతం” అను పదమునకు (సంకుచితం) సంకోచమును 
చెందినది. అని యర్థమును చెప్పిరి- 


ఇయ్యది యుక్తముగాదు. అదానము, అపనోదనము యీరెండును వేర్వేరు క్రియలు. 
ఈ రెంటికి యభేదము చెప్పదగదు. అట్లు భేదమును చెప్పుట వ్యాకరణ కోశాదులకు విరుద్ధము. 
ఆత్మజ్ఞానము సమస్తవుణ్యపాపములను భన్మము చేయునని “జ్ఞానాగ్ని స్సర్వకర్మాణి 
భస్మసాత్కురుతే౭_ర్జున” అని శోకముచే నిదివరకే చెప్పబడియున్నది. పుణ్యపాపములను భస్మము 
చేయునట్టి యాత్మజ్ఞానమునకు పుణ్యపాపఫలమగు సుఖదుఃఖములను పోగొట్టుట సంభవమే 
కాని యసంభవము కాదు. 

మరియు రామానుజులు “పుత్రాదేః పాపం దుఃఖం చ నాదత్తే” ఆత్మ (పుత్రాదుల 
యొక్క పాపమును, దుఃఖమున్ను పోగొట్టడు) అని వ్యాఖ్యానమొనర్చిరి. అది యుక్తముకాదు. 
పుత్రాది శబ్దమునకు ఆత్మలు అర్థమా? లేక దేహాది సంఘాతము అర్థమా? మొదటిపక్ష 
మంగీకరించినచో, ఆత్మయందు పాపసంబంధమే పొసగదు. దేహాదిసంఘాత మర్థమన్నవో, 
దేహాదిసంఘాతముతో ఆత్మకు సంబంధము లేనందున పుత్రాదులు ఆత్మసంబద్దులని చెప్పుట 
పొసగనేరదు. 


ఓయి! దేహాదిసంఘాతముతో ఆత్మకు సంబంధము లేకున్నను ఆత్మమాత్రము సంబంధ 
మున్నట్లభిమానించుచున్నచో నదియు యుచితము కాదు. స్వయంప్రకాశుడగు నిర్విశేషాత్మయం 
దభిమానము కూడ నుండదు. ఎవడు “నాకు వీడు పుత్రుడు, నేను వానికంటె వేరు, తండ్రిని” 
అని యభిమానించునో వాడు సంఘాతమేకాని, కేవలాత్మ కాడు. సంఘాతము అచేతనమయినను 
అందు చిదాభాస యుండుటచే నభిమానము పొసగుచున్నది. లేనిచో జడమయిన నన్వకరణము 
నకు సంకల్పాది వ్యాపారమెట్లు కలుగును? కావున నెవడు పుత్రాదులు తమవారని యభిమానించునో 
వాడు తన శక్తికొలది పుత్రాదుల దుఃఖమును పోగొట్టుచునే యున్నాడు. పోగొట్టడని రామానుజులు 
చెప్పుట లోకవిరుద్ధమగును. 


అట్లే రావణాదులయొక్క దేహేన్దియసముదాయము, తనకు శత్రువగు రామాది 
శరీరముయొక్క సుఖమును భార్యాపహరణముచే బోగొట్టెను. ఇట్టితరి ఆత్మ తనకు ప్రతికూలమని 
యభిమానించినవానియొక్క సుఖమును పోగొట్టడని రామానుజులు చెప్పుటగూడ తగదు. 

మరియు రామానుజులు అజ్ఞాన శబ్దమునకు కర్మ యని యర్థమును చెప్ప్తుటకూడ 


సమంజసముకాదు. కర్మ అజ్ఞానకార్యముగాని యజ్ఞానరూపము కాదు. మరియు కర్మ జ్ఞానము 
నావరించుట సంభవించదు. ద్రవ్యముకాని మరియొక దానిని యావరింపజాలదు. కర్మవలన 
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జ్ఞానమునకు సంకోచమేర్చడునన్నచో జ్ఞానమును సంకోచపరచుట కర్మయొక్క గుణమగును 
కాని, స్వరూపము కానేరదు. కర్మకూడ గుణమన్నవో, గుణకర్మలకు భేదము లేకపోవును. 
పుణ్యాపుణ్య సంస్మారరూపమగు న్‌ కర్మ గుణమే యని యంగీకరించినను అయ్యది జ్ఞానావరణ 
రూపము కానేరదు. కేవల సంస్మారరూపమే యగును. కావున అజ్ఞాన శబ్దమునకు జ్ఞాన 
విరోధియగు మాయ యను నర్థము స్వరసముగా నుండ, దానిని విడచి యన్యార్థమును 
కల్పించుట అయుక్త మగును. కావున అజ్ఞాన శబ్దమునకు జ్ఞానవిరోధి యగు మాయయే 


యర్థముకాని మరి యితరము అర్థము కానేరదు. 15 
శ్లో॥ _ జ్ఞానేన తు తదజ్ఞానం యేషాం నాశితమాత్మనః । 
తేషామాదిత్యవత్‌ జ్ఞానం ప్రకాశయతి తత్సరమ్‌ ॥ 16 


అ. ఇచట ఆతృశబ్దముయొక్క ఆవృత్తిచే పూర్వార్ధమునకు మూడు విధముల అన్వయము 
కలుగుచున్నది. 


(1) యేషాం తు తదాత్మనః అజ్ఞానం జ్ఞానేన నాశితం. 


ఎవరియొక్క ఆత్మస్వరూపమును ఆవరించునట్టి యజ్ఞానము ఆత్మవిషయక జ్ఞానముచే 
నాశము జెందునో, 


(2౨) యేషాం తు తదజ్ఞానం ఆత్మనః జ్ఞానేన నాశితం. 

ఎవరియొక్క అయితే, వెనకటి శ్లోకముచేం జెప్పబడిన, జ్ఞానావరణమగు అజ్ఞానము 
బ్రహ్మాస్మీత్యాకారక స్వస్వరూపజ్ఞానముచే నాశమొందెనో, 

(3) యేషాం తు తదాత్మనః అజ్ఞానం ఆత్మనః జ్ఞానేన నాశితం. 


ఎవరియొక్క ఆత్మస్వరూపావరకాజ్ఞానము ఆత్మస్వరూపజ్ఞానముచే నాశమొందునో, 
లేక ఆత్మవిషయక అజ్ఞానము ఆత్మవిషయక జ్ఞానముచే నాశము చెందెనో అనియర్థము. 

అట్టి జీవులయొక్క జ్ఞానము సూర్యుడు సర్వవస్తువులను ప్రకాశింప చేసినట్లు 
పరమార్థతత్వమును ప్రకాశింప జేయును. ప్రకాశస్వరూపమగు జ్ఞానము ప్రకాశక మెట్లగునని 
యనరాదు. ఇచట జ్ఞాన శబ్దముచే బుద్ధివృత్తి రూపమగు జ్ఞానము వివక్షితము. ఇయ్యది 
ప్రకాశరూపము కాదు, ప్రకాశకరణము. బుద్ధివృత్తిరూపమగు జ్ఞానము ఆత్మావరకమగు అవిద్యను 
నశింపజేయుచు ఆత్మను ప్రకాశింపజేయును. కావున విద్యకు (జ్ఞానమునకు) బ్రహ్మవస్తు 
ప్రకాశత్వము చెప్పబడినది. వుటజ్ఞానముచే భంటావరకాజ్ఞానము నశించి, భంటము 
(ప్రకాశితమయినట్లుు, బుద్ధివృత్తిరూపజ్ఞానముచే ఆత్మావరకాజ్ఞానమును నాశమొనర్చుచూ ఆత్మ 
ప్రకాశింపజేయబడుచున్నాడు. కావున బుద్ధివృత్తిరూపజ్ఞానము ప్రకాశాత్మకముకాదు, 
ప్రకాశసాధనమే యగును. చైతన్యమే ప్రకాశాత్మకము అని సిద్ధమయినది. 
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రామానుజమతము : ఇచట నుత్తరార్థమున అజ్ఞాననాశము కలిగిన జీవులను నిర్దేశించి చెప్పుటలో 
“తేషాం” (వారలయొక్క అని బహువచనమున నిరేశించుటచే ఆత్మలు స్వరూపతః అనేకులనియు, 
వారియొక్క జ్ఞానమునకు సూర్యుని దృష్టాంతపరచుటచ్చే, శక్తి శక్తిమంతులకు వలె, ప్రభాప్రభావంతులకు 
వలెయు, జ్ఞాతృజ్ఞానములకు అభేదముగా నునికి సిద్ధించు చున్నదనియు, ఆత్మలు జ్ఞాన మను 
ధర్మము కలవారనియును, రామానుజులు ప్రతిపాదించిరి. 

ఇయ్యది యుక్తముకాదు. ఇచట “తేషామ్‌” అను పదముచే పూర్వశ్లోకమున చెప్పబడిన 
జంతువులు పరామృశింపబడిరి. జంతుశబ్దమునకు ప్రాణిమాత్ర మర్థముకాని, ఆత్మ యర్థము 
కాదు. పుట్టుకలేనివాడు ఆత్మ, జాయత ఇతి అను వ్యుత్పత్తిచే జన్మకలది జంతువు. జంతు శబ్దముచే 
లక్షణవలన ఆత్మలే వివక్షితము లన్నచో స్వయంప్రకాశుడగు ఆత్మకు “తేన ముహ్యాన్తి జంతవళొ 
అని పూర్వశ్లోకముచే జెప్పబడిన మోహము సంభవింపదు. ఇక ఆత్మలకు స్వయముగా మోహము 
లేకున్నను, అంతఃకరణ తాదాత్యమానము వలన మోహము కుదురు నన్నచో, అపుడు జంతువు 
లనగా నిరుపాధికాత్మలు కారనియు, సోపాధి కాత్మలనియుం దేలును. అట్టితరి అంతఃకరణాద్యుపాధి 
ప్రయుక్తమగు ఆత్మానేకత్వము అద్వైతుల కిష్టమే యగును. కావున ఉపాధిభేదముచేతనే ఆత్మల 
కనేకత్వము సిద్ధించుచుండ, ఆత్మబహుత్వమును కల్పించుట గౌరవమున్ను అప్రమాణమున్ను 
అగును. 


మరియు నిర్ధర్మకుడగు ఆత్మయందు జ్ఞానమను ధర్మమును కల్పించుట యుక్తముగాదు. 
వృత్తిరూపమగు నీ జ్ఞానము అంతఃకరణధర్మముకాని, ఆత్మధర్మము కానేరదు. అంతఃకరణము 
నాశముచెందినపుడు వృత్తి కనుపింపదు. “తస్యభాసా” అను శ్రుతియందలి షష్టీనిర్దేశముచే 
జ్ఞాన మాత్మధర్మమని తేలుచున్నదనరాదు. అయ్యది “రాహోశళ్ళిరః” అను ప్రయోగమువలె 
నౌపచారికభేదమును పురస్కరించుకొని ప్రవర్తించినదికాని వేరుకాదు. కావున “తస్యభాసా” 
అను [శ్రుతికి ఆత్మ స్వరూపభూతజ్ఞానముచే అని యర్ధమును చెప్పవలెను. 

మరియు ఆత్మజ్ఞానముకలవాడగుచో జ్ఞానము ఆత్మకంటె లోపలిది కావలసి వచ్చును. 
అయ్యది యనిష్టము. ఆత్మ సర్వాంతరు డని [శ్రుతి చెప్పుచున్నది. 

“య ఆత్మని తిష్టన్‌: ఆత్మానమంతరో యమయతి” అను (శ్రుతివలన, ఆత్మకంటె 
పరమాత్మయే లోపలివాడనియు, ఆత్మ సర్వాంతరుడు కాడనియు ననినచో నదియు పొసగదు. 
అచట ఆత్మశబ్బమునకు ప్రమాత యర్థముకాని సాక్షి యర్థము కాదు. ప్రమాతాత్మను కూటస్టాత్మ 
నియమించుచున్నాడని ఆ (శ్రుతి కర్ణము. కావున “సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్చ” ఇత్యాది (శ్రు 
తులను బట్టి పరమాత్మయే సాక్షి రూపుడు కాని ఆత్మకంటె పరమాత్మ వేరుకాదని స్పష్టమగుచున్నది. 


ఇక జ్ఞాతయగు ఆత్మ జ్ఞానరూపు డెట్లగునని యనరాదు. ఆత్మ జ్ఞాతయని యంగీకరించిన 
నీవుకూడ, ఆత్మకు జ్ఞానరూపత్వ మంగీకరించుచుంటివి. కావున నీ దోష ముభయులకు 
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సమానమగును. 16 
శ్లో తద్బుద్ధయస్తదాత్మానస్తన్నిష్టాస్తత్సరాయణాః । 
గచ్చంత్యపునరావృత్తిం జ్ఞాననిర్ధూతకల్మషాః i 17 


అ. (బ్రహ్మయందు బుద్ధిగలవారు, బ్రహ్మయే ఆత్మ అను జ్ఞానము కలవారు, 
బ్రహ్మయందు తాత్పర్యము కలవారు, బ్రహ్మయే పరమమగు గమ్యస్థానమని తలచువారును 
జ్ఞానముచే పాపమును పోగొట్టుకొని పునరావృత్తి రహితమగు మోక్షమును పొందుచున్నారు. 

ఇచట విశేషణముల కర్ణభేదము లేదని శంకింపరాదు. “తద్భుద్ధయఃి” అను పదముచే 
పరోక్షబహ్మజ్ఞానము గ్రహింపవలయును. 'తదాత్మానః అను పదమునకు బ్రహ్మాత్మాపరోక్షజ్ఞాన 
మర్థము. “తన్నిష్టాఖి” అను పదమునకు నిరంతర (బ్రహ్మ స్వరూపానుసంధాన మర్థము. 


“తత్సరాయణాఃి అను పదమునకు ఆత్మరతి యర్థము. 17 
శో॥ విద్యావినయసంపన్నే బ్రాహ్మణే గవి హస్తిని । 
శుని చైవ శ్వపాకే చ పండితాస్సమదర్శినః ॥ 18 


అ. ఉత్తముడును సంస్మారవిశిష్టుడును అగు సాత్విక బ్రాహ్మణుని యందును, 
మధ్యమమును సంస్మార రహితమగు రాజసగోవునందును, అధమమును కేవల తామసమునగు 
హస్యాదులయందును, సర్వసముడును, అవిక్రియుడును అగు బ్రహ్మమును గుర్తెటింగిన 


పండితులు సమదృష్టితో నుందురు. 18 
శో ఇహైవ తైర్జితస్సర్లో యేషాం సామ్యే స్థితం మనః । 
నిర్షోషం హి సమం బ్రహ్మ తస్మాద్రహ్మణి తే స్థితాః ॥ 19 


అ. ఓయి! బ్రాహ్మణాదులయం దాత్మ యేకరూపముగా నుండుటచే పండితునకు 
గో బ్రాహ్మణశునకాదుల యెడ సమబుద్ధి యుండుచో బ్రాహ్మణాదులవలె గోవు మున్నగునవి 
కూడ సమానముగా పూజింపదగినవగును. అట్లు పూజించినవాని యన్నము భుజింపరాదని 
ధర్మశాస్త్రము కలదు. అని యాక్షేపము రాగా సమాధానము చెప్పబడుచున్నది. 

“సమాసమాభ్యాం విషమసమే పూజాతః” అని గౌతమ ధర్మసూత్రము. కులశీల 
విద్యాదులతో సమానటప్రతిపత్తి కలవారిని పూజించునపుడు పరస్పరము విషమముగాను, 
విషమముగా (హెచ్చుతగ్గుగా) పూజింపదగినవారిని సమానముగాను పూజించువాని యన్నము 
భుజింపరాదని దీనియర్థము. ఇయ్యది గౌతమ ధర్మసూత్రమను గ్రంథములో అభోజ్యాన్న 
ప్రకరణము (భుజింపదగని యన్నము కలవారిని నిరూపించు ప్రకరణము) నందున్నది. 

యజ్ఞాదులయందు విద్వాంసులను బూజించు సమయమున యజమానుడు 
వేదవేత్తలను వేదవేత్తలతో సమానముగాను, షడంగవేత్తలను షడంగవేత్తలతో సమానముగాను, 
బ్రహ్మవేత్తలను బ్రహ్మవేత్తలతో సమానముగాను, శాస్త్రజ్ఞులను శాస్త్రజ్ఞులతో సమానముగాను 
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బూజింపవలెను. అట్లుకాక వేదవేత్తలను షడంగవేత్తలతో సమానముగాను, షడంగవేత్తలను 
బ్రహ్మవేత్తలతో సమానముగాను, బ్రహ్మవేత్తలను శాస్త్రజ్ఞులతో సమానముగాను పూజించినచో, 
నట్టి యజమానుని యజ్ఞాన్నము భుజింపరాదని దీని భావము. 

సమాధానము : సమస్తభూతములయందును ఒకే బ్రహ్మము కలడని యెవరు 
తెలిసికొందురో వారు జీవించియుండగనే జన్మమరణాత్మకమగు సంసారమును జయించుకొనిరి. 
బ్రహ్మము స్వతస్పిద్ధముగాగాని, గుణభేదమునగాని దోషము కలవాడు కాడు. ప్రకృతి 
సత్వాదిగుణభేదమువలన ననేక విధములుగ మారును. కాని బ్రహ్మ మాత్రము నిర్గుణమగుటచే 
నట్లు మారడు. కావున నిర్షోషమగు బ్రహ్మమును సర్వసమునిగా గుర్తెజింగిన నాత్మజ్ఞానుల 
కెట్టి దోషమున్ను అంటదు. పరమాణ్వాదులను భేదపరచునట్టి విశేషములవలన (బ్రహ్మభేదము 
సిద్ధించునని కూడ శంకింపరాదు. నిర్విశేషుడగు బ్రహ్మయందు నెట్టి విశేషములున్ను యుండ 
నేరవు. శరీరము లనిత్యము లగుటచే నిత్యద్రవ్యములయందుండెడి విశేషములు శరీరములయం 
దుండనేరవు. ఒక వేళ విశేషములు (శరీరములయం దుండునని) శరీరాశయములని 
యంగీకరించినను, శరీరములకు పరస్పరభేదము సిద్ధించునుకాని యాత్మభేదము సిద్ధింపదు. 

కావున వెనుకజెప్పబడిన “సమాసమాభ్యాం విషమసమే పూజాతఃి అను సూత్రము, 
శరీరమునం దాత్మాఖిమానము కలవారి విషయముకాని యాత్మజ్ఞానుల విషయము కాదు. 
సూత్రమునందు “*పూజాయాం” అని యుండుటచే నియ్యది కర్మవిషయమగునుకాని 
జ్ఞానవిషయము కానేరదు. దేహాభిమానముకల మానవులకు పూజాసత్మారాదులు ప్రసక్తించినపుడు 
వీడు (బ్రహ్మవేత్త. వీడు షడంగవేత్త, వీడు చతుర్వేదవేత్త, వీడు శాస్త్రజ్ఞుడు అని గుణవిశేషమును 
పురస్కరించుకొని తారతమ్యము పొడసూపును. వారు అట్టి తారతమ్యమును గ్రహించి వారి 
వారిని యధాక్రమముగం బూజింతురు. 

బ్రహ్మనిష్టున కట్టి పూజాప్రసక్తియే లేదు. వీనికి సర్వము బ్రహ్మమయముగానే దోచును. 
కావున గౌతమస్మృతి కర్మాధికారి విషయమనియు, గీతాశ్లోకము ఆత్మజ్ఞాని విషయమనియు, 
కావున నీ రెంటికి విరోధము లేదనియు (గ్రహింపవలెను. కనుకనే జనకాదులకు గూడ 
గోబ్రాహ్మణశునకాదులయందు సమత్వబుద్ధి జ్ఞానవిషయమేకాని కర్మవిషయము కాదు. 
మూలమునందుగూడ “పండితా స్పమదర్శినఃి అని చెప్పబడినది కాని “పండితాస్సమపూజకాః” 
అని మూలమునందు చెప్పలేదు. కావున స్మ ల్రతివిరోధము లేశముగూడ లేదని సుస్పష్టము. 

శ్లో॥ న ప్రహృష్యేత్చియం ప్రాష్య నోద్విజేత్రాప్య చాప్రియమ్‌ । 

స్థిరబుద్ధిరసంమూధో బ్రహ్మవిద్రహ్మణి స్థితః ॥ 20 

అ. ఆత్మ సర్వభూతములయందు నొక్కడే యనియు, సమాను దనియు (సముడనియు), 

దోషరహితుడనియును, నిర్ణయజ్ఞానము కలిగి సమ్మోహము లేక, సర్వకర్మసన్యాసియగు 
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(బ్రహ్మనిష్ణుడు ఇష్టవస్తువు లభించినపుడు సంతసింపడు, అనిష్టవస్తువు సంప్రాప్త్రమయినపుడు 
దుఃఖింపడు. ఇష్టానిష్టములు శరీరసంబంధముకలవానికిగాని యంటవు. ఆత్మ వాస్తవముగ 
శరీరసంబంధముకలవాడు కాడు. కావున ఇష్టానిష్టము లాత్మకంటవు. 20 
శః బాహ్యస్పర్శేష్వసక్తాత్మా విందత్యాత్మని యత్సుఖమ్‌ । 
స బ్రహ్మయోగయుక్తాత్మా సుఖమక్షయమశ్చుతే [| 21 
అ. బాహ్యవిషయములయం దాసక్తి లేనివాడెట్టి యాత్మానందము నొందునో 
బ్రహ్మజ్ఞానియగువా డట్టి నాశరహితమగు నాత్మాననము నొందును. కావున క్షణిక సుఖము 
నిచ్చునట్టి బాహ్యవిషయములను యేమింపకూడదు. ఆత్మస్వరూపానుసంధానమునందే 
యింద్రియములను ప్రవేశపెట్టవలెను. ఆత్మయే సుఖరూపుడగుచుండ నాత్మయందలి సుఖమును 
(ఆత్మని యత్సుఖం) అని మూలమునం దెట్లు చెప్పిరని ప్రశ్నింపరాదు. “ఆనన్దం బ్రహ్మణో 
విద్వాని ఇత్యాది (శుతులయందువలె కల్పితభేదమును పురస్కరించుకొని యట్లు చెప్పిరి. 
మరియు “ఆనందో విషయానుభవో నిత్యత్వం చేతి సంతి తద్ధర్మాః, అప్ఫథక్షే౭_పి చైతన్యా 
తృృథగివావభాసంతే॥ అను శ్రుతి ఆననము, విషయానుభవము, నిత్యత్వము అను ధర్మములు 
ఆత్మయందు కలవనియు, నయ్యవి యాత్మస్వరూపముకంటె వేరుగ లేకున్నను, వేరుగ నున్నట్లు 
భాసించు ననియును చెప్పుచున్నది. కావున మూలకారులు (ఆత్మని యత్సుఖం) సుఖమాత్మధర్మ 
మని చెప్పుట పొసగుచున్నది. మరియు ఆత్మయే సుఖరూపుడగుచుండ, నాత్మ సుఖమును 
బొందుటెట్లు? అను శంక కలుగును. ఆత్మ సుఖస్వరూపముతో నుండుటయే ఆత్మ సుఖమును 
పొందుట అని సమాధానము చెప్పుకొనవలెను. ఆత్మనిత్యుడుకాన ఆత్మసుఖము నిత్యము, 
విషయములు క్షణికములుకాన విషయసుఖ మనిత్యము. కావున నిత్యసుఖముకొరకు 


ప్రయత్నించుట యుచితమని భావము. 21 
శ్లో॥ యే హి సంస్పర్శజా భోగా దుఖయోనయ ఏవ తే । 
అద్యన్తవన్తః కౌన్తేయ! న తేషు రమతే బుధః ॥ 22 


అ. బావ్యావిషయములనుండి యిం(దియములను మరల్చుకొనుటకం 
కారణాంతరమును చెప్పుచున్నారు. 

ఓయి పార్థ! ఏ భోగములు విషయేన్చియసంబంధము వలన కలుగునో, అయ్యవి 
దుఃఖహేతువులే గాని సుఖమును లేశమాత్రము నీయవు. ఇహలోక భోగములయందు సుఖమెట్లు 
లేదో పరలోక భోగములయందు గూడ నట్లే సుఖము లేదని యూహింపవలెను. అనాత్మ 
వస్తువులయం దాత్మాభిమానము అవిద్య యనబడును. ఇట్టి యవిద్యవలననే “నేను శబ్దమును 
వినుచున్నాను” “నేను రూపమును చూచుచుంటిని” ఇత్యాది భ్రాంతులకు లోనయి మానవులు 
సుఖదుఃఖముల ననుభవించుచున్నారు. మరియు నీయవి చావు పుట్టుకలు కలవి. కావున 
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వివేకి యిట్టి భోగములను ప్రేమింపడు. ఏ క్షణమున నింద్రియములకు పదార్థములతో 
సంబంధముండునో ఆ క్షణముననే సుఖముండును. దానికి పూర్వక్షణమందు కాని, తదుత్తర 
క్షణమందుకాని సుఖదుఃఖము లుండనేరవు. కావున నీయవి క్షణికములు. వివేకియగు వాడు 
యిట్టి క్షణికభోగముల నాసింపడు. వీటినుండి యింద్రియముల మరల్చి యాత్మానుసంధానముతో 


మెలంగుట యుచితము. 22 
శ్లో॥ శక్నోతీహైవ యస్ఫోఢుం ప్రాకృరీరవిమోక్షణాత్‌ I 
కామక్రోధోద్భృవం వేగం స యుక్తస్స సుఖీ నరః ॥ 28 


అ. ఎవడు (బ్రతికియుండగనే శరీరము పడిపోకపూర్వము కామక్రోధములవలన 
బుట్టు వేగమును సహింపంజాలునో వాడు యోగియగును. వాడే ఇహలోక సుఖము 
ననుభవించును. 

ఇష్టవస్తువు కంటికి కనుపించినను, ఇష్టమగు శబ్దము చెవికి వినిపించినను, ఇష్టమగు 
విషయము మనసుకు తలపుకొచ్చినను వాటియందు మానవునకు కలుగు తృష్ట (ఆశ) కామ 
మనబడును. 


ప్రతికూల పదార్థములు కనుపించినను, వినిపించినను, స్మరించినను కలుగు ద్వేషము 
కోధమనబడును. 


శరీరమున గగుర్పాటు (వెంట్రుకలు నిక్కబొడుచుట), నేత్రములు విప్పారుట, 
ముఖమున హర్షమొదవుట మున్నగువాటివలన నూహింపదగిన మనఃక్షోభము కామవేగ 
మనబడును. 


శరీర మదురుట, శరీరము చెమటపట్టుట, పెదవులు కొరకుట, కండ్లు యెర్రపడుట 
మున్నగు వికారములచే గుర్తింపదగిన మనఃక్షోభము క్రోధవేగ మనబడును. ఈ రెంటిని 
సహించుటయే మానవునకు సుఖదాయకము. 

విషయములు : 1. శూయమాణములు (వినబడునవి), 2. స్మర్యమాణములు 
(తలచబడునవి), 38. అనుభూతములు - అని మూడు విధములు. 

పురుషుడు దేశాన్తరమందున్న అందమైన స్త్రీని విని కామించును. ఆమెనే మాటిమాటికి 
తలచుకొని డ్రేమించును. ఆమెయే దగ్గరనున్నపుడు అనుభవించియే కాముకుడగును. 

కావున కామము శ్రూయమాణవస్తువిషయకము, స్మర్యమాణవస్తువిషయకము, 
అనుభూయమానవస్తువిషయకము అని మూడు విధములు. 

అట్లే క్రోధము కూడ దృశ్యమానవస్తువిషయకము, శ్రూయమాణవస్తువిషయము, 
స్మర్యమాణవస్తువిషయకము అని మూడు విధములు. కావున నిట్టి కామక్రోధముల జయించిన 
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మానవుడే చితెకా(గ్యము నొందును. వాడే ఇహ పర సుఖముల బొందును. 28 
శ్లో॥ యో౭_న్త్సస్సుఖో9_ నరారామస్తథాన్తర్టోతిరేవ యః | 
స యోగీ బ్రహ్మనిర్వాణం బ్రహ్మభూతో9_ధిగచ్చతి i 24 


అ. ఎవడు అంతరాత్మయందే సుఖము నొందునో, అంతరాత్మయందే విహరించునో, 
అంతరాత్మనే జూచుచుండునో, బ్రహ్మభూతుడగు నాయోగి బ్రవ్మానన్హము నొందును. 24 


శో॥ లభంతే బ్రహ్మనిర్వాణమ్‌ బుషయః క్షీణకల్మషాః 1 


ఛిన్నద్వైధా యతాత్మానః సర్వభూతహితే రతాః ॥ 25 
అ. పాపరహితులు, నిశ్చయాత్ములు, జితేన్రియులు, సర్వభూతదయాళువులు నగు 
యతులు (బ్రహ్మానందము నొందెదరు. 25 
శో కామక్రోధవియుక్తానాం యతీనాం యతచేతసామ్‌ । 
అభితో బ్రహ్మనిర్వాణం వర్తతే విదితాత్మనామ్‌ ॥ 26 
అ. కామ(క్రోధరహితులు, జితేన్టియులు, తత్త్వవేత్తలు నగు యతులకు జీవించియున్నను, 
మరణించినను (బ్రహ్మసుఖము కలదు. 26 


శ్లో॥ స్పర్శాన్‌ కృత్వా బహిర్చాహ్యాంశ్చక్షుశ్చైవాన్తరే భ్రువోః | 
ప్రాణాపానౌ సమౌ కృత్వా నాసాభ్యంతరచారిణా ॥ 27 

అ. శ్రీకృష్ణభగవానుడు తత్త్వజ్ఞానమునకు అంతరంగసాధనమగు ధ్యానయోగమును 
చెప్పదలచి అందుకు సూత్రస్థానములగు శ్లోకములను అధ్యాయాంతమున నుపదేశించు 
చున్నారు. 

శ్రోత్రాదీంద్రియములద్వారా బుద్ధియందు ప్రవేశించియున్న శబ్బాది విషయములను 
బయటికి నెట్టి భూమధ్యభాగమున దృష్టి నిలిపి నాసికామధ్యభాగమున సంచరించెడి 
యుచ్చాాననిఃశ్వాసరూపములయిన ప్రాణాపానవాయువులను సమానములనుగా జేసి, 
ఇంద్రియమనోబుద్దుల నియమించుకొని మోక్షమునం దాసక్తి కలిగి, ఇచ్చాభయక్రోధముల 
విడనాడుకొని యెవడు యెల్లపుడు నుండునో వాడు ముక్తుడగును. బాహ్యములగు శబ్దస్పర్శాది 
విషయములు మనస్సుచే సంకల్పింపబడుచూ శోతాది యింద్రియములద్వారా మనస్సునందు 
ప్రవేశించును. అట్టివాటిని తలచకుండుటయే వాటిని బాహ్యములనుగా జేయుట యని యర్థము. 
అనగా బాహ్యవస్తువులు స్వస్వరూపముతో లోపల (ప్రవేశింప నేరవు. మనస్సు విషయాకారమును 
చెందుటయే విషయములకు అంతఃప్రవేశము కనుకనే కంటితో నొక్కమారు చూపబడిన స్తీ, 
కన్నుమూసికొన్నను కాముకుని హృదయమునందు స్ఫురించును, కంటితో చూడనిచో కాముకుని 
హృదయమునందు కామిని యగు స్తీ స్ఫురింపదు. కావున బాహ్యవిషయములు యింద్రియముల 
ద్వారా బుద్ధియందు ప్రవేశించు ననుట యుక్త మగుచున్నది. 
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మనస్సునకు విషయచింతన లేనిచో విషయములు మదియందు ప్రవేశింపవు. విషయ 
చింతన లేకుండుటయే విషయములను బయటనుంచుట యని (గ్రహింపవలయును. 


ఇచట భాష్యకర్తలు ధ్యానయోగము సమ్యగ్‌జ్ఞానమున కంతరంగసాధనమని చెప్పుటచే, 
కర్మయోగము బాహ్యసాధనమని స్పష్టమగుచున్నది. కావుననే శంకరులు “ధ్యానయోగమును 
పొంద శక్తిలేని గృహస్థులు అంతవరకు కర్మల నాచరింపవలెనని ముందు చెప్పబోవుచున్నారు. 

శ్లో యతేన్టియమనోబుద్ధిర్మునిర్మోక్షపరాయణః I 

విగతేచ్చాభయ్రోధో యస్సదా ముక్త ఏవ సః ॥ 28 

అ. ఏ యతి మనోబుద్ధుల నియమించుకొని మోక్షమునం దత్యంతాసక్తుడై 
ఇచ్చాభయక్రోధముల విడనాడుకొని యెల్లపుడు భగవద్భ్యానముతో నుండునో వాడు ముక్తుడే 
యగును. ధ్యానయోగికి జ్ఞానము లభించును. జ్ఞానమువలన మోహము వచ్చును. కావున 
ధ్యానయోగికి యనుష్టింపదగిన మోక్షోపాయము వేరు లేదు. ఇంతమాత్రమున ధ్యాన 
జ్ఞానయోగములు రెండును ఏకమే నని యనరాదు. ఏ వస్తువునందు చిత్తము యేకాగ్రత 
చెందునో ఆ వస్తువు బ్రహ్మమే యను జ్ఞానము ధ్యాతకుండదు. జ్ఞానికి ఆ వస్తువుకూడ బ్రహ్మమే 
యను జ్ఞానముండును. చిత్తెకాగ్రతయం దుభయులకు సామ్యమున్నను యీ విషయమునందు 
మాత్రము యీ ఉభయులకు భేదము కలదు. 28 

శ్లో॥ భోక్తారం యజ్ఞతపసాం సర్వలోకమహేశ్వరమ్‌ । 

సుహృదం సర్వభూతానాం జ్ఞాత్వా మాం శాంతిమృచ్చతి 11 29 

అ. ఎవడు యేపనిని చేయునో వా డాపనియొక్క ఫల మనుభవించును. ఏ దేవత 
ఆజ్యాది హవిస్సులతోం బూజింపబడునో ఆ దేవత ఆ యాజ్యాది హవిస్సును భుజించును. 
పరమేశ్వరుడు సర్వయజ్ఞములయందు, సర్వతపస్సులయందును, కర్తగాను, దేవతగాను యుండును. 
అందువలన శ్రీమన్నారాయణమూర్తి సర్వయజ్ఞములయొక్కయు, సర్వతపంబులయొక్కయు ఫల 
మనుభవించును. పరమేశ్వరుడు సర్వజనులకంటె గొప్పవాడు, సర్వప్రాణులను నియమించు 
స్వభావము కలవాడు, సర్వజీవులకు కర్మానుగుణముగ ఫలము నిచ్చువాడు, సర్వజీవుల 
యంతఃకరణమునందు బుద్ధివృత్తులకు సాక్షిరూపముతో నుండువాడు. ఇట్టి నారాయణరూపమగు 
శ్రీకృష్ణతత్వమును దెలిసికొనినవాడు మోక్షము నొందును. అయ్యది స్థానముగా కలవాడు 
నారాయణుడు. (దేహేన్టియసంఘాతరూపమయిన జంతువుల సమూహము స్థానముగా కలవాడు 
నారాయణుడు అనగా) భూతముల హృదయము నం దుండువాడని యర్థము. లేక జీవులయొక్క 
కర్మఫలములు నారములు. వాటిని పొందించువాడు నారాయణుడు అనగా సర్వమానవుల 
కర్మఫలమున కధ్యక్షుడని యర్థము. లేక జీవులయొక్క బుద్ధివృత్తులు నారములు. వాటిని 
తెలిసికొనువాడు కావున నారాయణుడు అనగా సర్వాన్తఃకరణసాక్షి యని యర్థము. లేక నారమనగా 
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జీవసమూహము. జీవసమూహమును తెలిసికొనువాడు నారాయణుడు జీవసాక్షియని యర్థము. 
ఆత్మయే నారాయణుడు. కావున నారాయణ కృష్ణులకు భేదము లేదు. కనుకనే భాష్యకర్తలు 
“నారాయణరూపుడగు నన్ను తెలిసికొనినచో” నని చెప్పిరి. అట్లుకాక నారాయణుడు ఆత్మభిన్ను 
డగుచో నారాయణజ్ఞానముచే మానవులకు సంసారోపరతి కలుగనేరదు. అన్యజ్ఞానముచే 
నన్యునకు సంసారనివృత్తి యసంభవము. పైగా భేదజ్ఞానము వలననే మోక్షమని స్పష్టమయినది. 
రామానుజమతము : “జ్ఞాత్వా మాం శాంతిమృచ్చతి” అనుచోట శ్రీకృష్ణపరమాత్మను 
తెలిసికొనుట యనగా కృష్ణపురమాత్మను ఆరాధించుటయే కర్మయోగమని తెలిసికొనుట అనియు, 
ఇట్లు తెలిసికొనినవాడు సుఖముగా కర్మయోగమునందు ప్రవర్తించు ననియు రామానుజులు 
వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. ఇయ్యది సరిగాదు. జ్ఞాన, శాంతి ప్రాప్తలకు మధ్య క్రియాంతర వ్యవధానము 
లేదు. క్రియాంతరవ్యవధానమును కల్పించుట అప్రమాణము, (శ్రుతివిరోధము నగును. 
“సర్వకర్మాణి మనసా” అను శ్లోకముచే సర్వకర్మసంన్యాస ముపక్రమింపబడియుండ నిచట 
కర్మయోగమును జెప్పుట యప్రస్తుతమగును. మరియు “స్పర్శాన్‌ కృత్వా” అను శ్లోకముచే 
ధ్యానయోగము చెప్పబడినందున కర్మయోగమున కవకాశము లేదు. కర్మయోగమువలన కలుగు 
చిత్తశుద్ధిని బొంది, దానివలన కలుగు జ్ఞానముదయించిన పిదప మరల కర్మయోగ 
మాచరించుటకు ప్రసక్తియే యుండదు. కావున రామానుజవ్యాఖ్యానము సరికాదు. 
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షష్రాధ్యాయము. 


అ. పంచమాధ్యాయముయొక్క తుదిభాగమున “స్పర్శాన్‌ కృత్వా బహిర్చాహ్యాన్‌” 
“యతేన్టియమనోబుద్ధిః” “భోక్తారం యజ్ఞతపసాం” అని మూడు శ్లోకములు శ్రీకృష్ణునిచే 
నుపదేశింపబడినవి. ఈ మూడు శ్లోకములును ఆత్మతత్త్వజ్ఞానమున కంతరంగసాధనమగు 
ధ్యానయోగమును సూత్రప్రాయముగా సూచించుచున్నవి. అట్టి ధ్యానయోగమును వివరించి 
చెప్పుటకే స్ట్‌ యారవయధ్యాయమారంభమగు చున్నది. ధ్యానయోగము లభించువరకు 
నధికారియగు గృహస్థు కర్మయోగమును తప్పక నాచరించి తీరవలయును కావునను, అందు 
ధ్యానయోగమునకు కర్మయోగము సాధనము కావునను, శ్రీకృష్ణుడు ముందు రెండు శ్లోకములచే 
కర్మయోగమును స్తుతింపుచున్నాడు. 

ఓయి! “యావజ్జీవమగ్నిహోత్రం జుహుయాత్‌” అను [శ్రుతి బ్రతికియున్నంత వరకు 
నధికారియగు గృహస్థు విహితకర్మను ఆచరించి తీరవలయు నని చెప్పుచుండ, ధ్యానయోగము 
లభించునంతవరకే కర్మాచరణమని హద్దును యేర్పరచుటెట్లు పొసగును? వినుము. 
కళత్రవియోగాదిప్రతిబంధములవలన యావజ్జీవ[శ్రుతిచే విధింపబడిన కర్మానుష్టానము కెట్లు 
భంగము కలుగునో అట్లే వైరాగ్యాది ప్రతిబంధములవలన కూడ యావజ్జీవకర్మానుష్టానమునకు 
భంగము కలుగును. మరియు, శ్రీకృష్ణుడు “ఆరురుక్షోర్మునేర్యోగం కర్మ కారణముచ్యతే 1 
యోగారూఢస్య తస్యైవ శమః కారణముచ్యతే” అను శ్లోకమున, ధ్యానయోగమును అవలంబించ 
దలచినవానికి కర్మ సాధనమనియు, ధ్యానయోగమును (జ్ఞానయోగము)ను అవలంబించినవానికి 
యా యోగఫలమును బొందుటకు కర్మసంన్యాసము సాధనమనియు విభాగము నేర్చరచెను. 
యావజ్జీవ(శ్రుతికి హద్దును యేర్చరచనిచో నీ విభాగము వ్యర్థమగును. కావున ధ్యానయోగమును 
బొందనంతవరకే కర్మాచరణము. ఆపైన కర్మలతోం బనిలేదు. 


ఇక ఆరురుక్షువునకు, నారూఢునకు, వీరుభయులకు శమ, కర్మలు రెండును 
ఆచరణీయములని యభిప్రాయపడినచో, నదియు పొసగదు. ఏలనన మునికి శమము కర్మయు, 
కర్తవ్యమని చెప్పినంతమాత్రముననే అరురుక్ష్వారూఢుల కిద్దరకు శమ కర్మలు రెండు 
నాచరణీయము లని సిద్ధించును. అట్టితరి ఆరురుక్షువునకు కర్మ, ఆరూఢునకు శమము అని 
విషయవిభాగముచే నారోహణమును వేర్వేరుగా విశేషణ మొనర్చుట వ్యర్థమగును. కావున 
కర్మ, శమము (కర్మసన్యాసము)లకు హద్దు నేర్చరచుట యుక్తము. 
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ఓయి! (ప్రపంచములో గొందరు యోగమును అధిష్టింపదలచినవారు, కొందరు 
యోగము నధిష్టించినవారు, మరికొందరు యోగము నధిష్టింపక నధిష్టింపదలచక నున్నవారు 
అని యిట్లు అధికారులు మూడు రకముల నుండిరి. ఇందు మూడవరకములోనున్న యధికారుల 
నుద్దేశించి, శ్రీకృష్ణుడు ఆరురుక్షువునకు నారూఢునకు అని విశేషణమొనర్చుట కర్మ శమ 
భేదముచే విభాగమును జేయుటయు కుదురుచున్నది. కావున యావజ్జీవ[శ్రుతికి హద్దును 
యేర్పరచుట తగదన్నచో నది పొసగదు. “యోగారూఢస్య తస్యైవ” అని యుత్తరార్థమునందలి 
తచ్చబ్దమునే పూర్వార్థమున జెప్పబడిన యారురుక్షువునే పరామర్శించినందున యెవడు పూర్వము 
యోగమును పొందదలచెనో వాడే యిప్పుడు యోగమును బొందినవాడని స్పష్టమగుచున్నది. 
కావున యోగమును పొందదలచుట, యోగమును బొందుట నీ రెండు ధర్మములు కాలభేదముచే 
నొకేపురుషునియం దున్నటుల స్పష్టమగును. ఇట్టితరి పురుషభేదమును వర్ణించి (అనగా 
నారురుక్షువు వేరు, ఆరూఢుడు వేరు అని వర్ణించి) శ్లోకమును అన్వయించుట యుక్తముకాదు. 

మరియు పూర్వార్థమునందు (“ఆరురుక్షోర్మునేర్యోగం”) అని యోగ శబ్దము కలదు. 
దానిని యుత్తరార్థ్ధమునం దనువృత్తి చేసికొన్నచో “ఆరూఢస్య” అను పదమాత్రము వలన 
కావలసిన యర్థము లభించును. అయినను యుత్తరార్థము నందు “యోగారూఢస్య” అని 
మరల యోగపదమును (గహించుటచే పూర్వమెవ్వడు యోగము నవలంబించదలచెనో, వాడే 
మరల యాయోగమును పొందిన పిదప వానికి యోగఫలమును పొందుటకు కర్మసంన్యాసము 
(శమము) కర్తవ్యమని స్పష్టమగుచున్నది. అందువలన నారురుక్ష్వారూఢుంలకు భేదము 
తోచుచున్నది. కావున వారిరువురకు భేదమును శంకింపవీలులేదు. కనుక నేకర్మకును యావజ్జీవ 
కర్తవ్యత్వము ప్రాప్తించదు. 

మరియు గీతలయందు “కచ్చిన్నోభయవి భ్రష్టః ఛిన్నాభ్రమివ నశ్యతి” “శుచీనాం 
శ్రీమతాం గేహే యోగ టభ్రష్టోల_ భిజాయతే” అను శ్లోకములచే యోగభ్రష్టుడు చెప్పబడెను. 
ఉభయవిభ్రష్టుడనగా కర్మలను సంన్యసించి, ధ్యానయోగము నవలంబించి యందు చిత్తెకాగ్రము 
నొందనేరనివాదని యర్థము. ఇట్టివాడు (సంన్యాసి యగు యోగ భ్రష్టుడు) చెడిపోవునేమో నని 
శంకించి యర్జునుడు శ్రీకృష్ణుని యడిగెను. మానవునకు కర్మాచరణము యావజ్జీవ కర్తవ్యమగుచో, 
కర్మసంన్యాసియే దొరకడు కావున నుభయవిభ్రష్టుడు సంభవించడు. వానికి వినాశమును పార్భుడు 
శంకించి యడుగుటయు పొసగదు. కావున కర్మ యావజ్జీవము కర్తవ్యమని యనదగదు. 


ఇక నారవయధ్యాయమునందు ధ్యానయోగము గృహస్థునకే విధింపబడినచో గృహస్థు 
ధ్యానయోగమునందు నిలువలేకున్నను కర్మమార్గము నవలంబించి యందలి ఫలమును 
బొందునుగాన వాడు చెడిపోవునేమో నను శంకయే కుదరదు. ఆచరింప బడిన నిత్యకర్మ్శకాని, 
కామ్యకర్మకాని, తప్పక ఫలము నిచ్చును. లేకున్న కర్మలను విధించునట్టి వేదవాక్యములు 
వ్యర్థమగును. ధ్యానయోగమునుండి (భ్రష్టుడగు గృహస్థునకు ఫలమునిచ్చునట్టి కర్మయోగ 
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ముండగా, యోగథభ్రష్టుడు విడిపోయిన మేఘములవలె చెడిపోవునను ఆ శంక యర్జ్హునున 
కుచితము కాదు. 


ఉభయవిభ్రష్టుడనగా కర్మయోగ ధ్యానయోగముల రెంటినుంచి భ్రష్టుడు కర్మమార్గ 
ముండుటచే గృహస్థున కిట్టి యుభయభ్రంశము సంభవింపదు. గృహస్థు కర్మలను సంన్యసింపకయే 
ధ్యానయోగమునందు ప్రవర్తించినందున నెప్పుడు ధ్యానయోగమునుండి జారునో యప్పుడు 
కర్మయోగమునందు ప్రవర్తించియే తీరును. కావున గృహస్థునకు కర్మయోగము నుండి భ్రంశ 
మెన్నటికిని సంభవింపదు. గృహస్థు యాచరించిన కర్మలయొక్క ఫలమును యీశ్వరార్పణ 
చేయుటచే, గృహస్థునకు గూడ కర్మ(భ్రంశము సంభవించు నన్నచో నదియు పొసగదు. 
ఈశ్వరార్చితములగు కర్మలు యెక్కువగా ఫలమునిచ్చునుకాని యెన్నటికి వ్యర్థములు కావు. 


ఇక కర్మయోగి తా నాచరించెడి కర్మలను మోక్షాపేక్షతో నీశ్వరున కర్చించు చున్నా 

దనియు, నయ్యవి మోక్షఫలమునే యిచ్చునుకాని తదితరఫలము నీయజాలవనియు మోక్షము 
పరిపక్వమగు కర్మయోగముచే సాధ్యమగుననియు, కర్మయోగముయొక్క పరిపాకము (బతికి 
యున్నంతవరకు ఫలేచ్చను వదలి కర్మల నాచరించుటచేం గలుగునుకాని మధ్యకాలమున 
కర్మలను వదలినచో కలుగదనియు, కావున నెవడు కర్మల ననుష్టింపుచు కర్మయోగమును 
వదలి ధ్యానయోగము నవలంబించి దానిని పూర్తిచేయలేక మధ్య మృతుడగునో, అట్టి గృహస్థు 
కర్మయోగ ధ్యానయోగముల రెంటినుంచి భ్రష్టుడుకాన వాడు యుభయభ్రష్టు డనియు, కావున 
గృహస్థు నుద్దేశించి యర్షునుని యాశంక యుక్తమే నన్నచో నది సరిగాదు. 

“యోగీ యుంజీత సతతమాత్మానం రహసి స్థితః | 

ఏకాకీ యతచిత్తాత్మా నిరాశీరపరిగ్రహః” 

“ప్రశాంతాత్మా విగతభీః బ్రహ్మచారివ్రతే స్థితః | 

మనస్సంయమ్య మచ్చిత్తో యుక్త ఆసీత మత్సరః” అని. 
ఈ యధ్యాయమున శ్రీకృష్ణుడు చెప్పబోవుచున్నాడు, ఇందు చెప్పబడిన ఏకాకిత్వము (ఒంటరిగా 
నుండుట) యేవస్తువును కోరకుండుట, దేనిని పరిగ్రహింపకుండుట, (బ్రహ్మచర్యము, 
మున్నగుధర్మములు సంన్యాసియందే సంభవించునుకాని గృహస్థునందు సంభవింపవు. కావున 
స్తీ ధ్యానయోగము సంన్యాసిని గురించి చెప్పబడినది కాని గృహస్థు నుద్దేశించి చెప్పబడినదికాదు. 

గృహస్థు రెండవవ్యక్తితోం గూడినవాడైనను (భార్యాసహితుడయినను) ధ్యానకాలము 

నందు భార్యనువిడచి యెంటరిగా నుండును గనుక గృహస్టునకు గూడ నేకాకిత్వము (ఒంటరిగా 
నుండుట) సంభవించును. అందువలన బై శ్లోకముల యందలి “ఏకాకి” అనుపదముచే 
సంన్యాసి చెప్పబడడనియు, గృహస్టుడే చెప్పబడుననియు, నన్నచో నదియుక్తము కాదు. గృహస్థు 
కర్మాచరణసమయమునందువలె, ధ్యానకాలమందు ప్రీసహాయుడుగా నుండవలెనను నియమము 
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లేదు. కావున నేకాకి యనుశబ్దమునకు స్రీసహాయము లేనివాడని యర్ధముకాదు, సంన్యాసియనియే 
చెప్పవలెను. 


“ఏకాదాకిచ్చాసహాయే” అను పాణినిసూత్రమువలన నేకశబ్దముకంటె, యసహాయార్థ 
మందు ఆకిచ్చత్యయము రాగా ఏకాకీ అను పదము సిద్ధించినది కావున నియ్యది సహాయము 
లేనివాడను నర్ధ్థమును చెప్పును. ఇట్టి యసహాయత్వము ధ్యానకాలమందు గృహస్థునకుంగూడ 
నావశ్యకము. కనుక గృహస్టునకు గూడ నేదియో యొక మార్గమున నసహాయత్వనియమము 
కలదని యొప్పినను, మిగిలిన నిష్మామత్వము (దేనిని కోరకుండుట), అపరిగ్రహత్వము (దేనిని 
స్వీకరింపకుండుట), బ్రహ్మచర్యము మున్నగుధర్మములు గృహస్థునందు సంభవించనందున, 
నాధర్మములలో జేర్చి చెప్పబడిన నేకాకిత్వముకూడ సంన్యాసివిషయమే కాని గృహస్థు విషయము 
కాదు. 

మరియు కర్మమార్గమునందున్న గృహస్థునకు నుభయభ్రంశము సంభవింపదు. 
సంన్యాసి కర్మలను విడచి, ధ్యానయోగమునందు ప్రవర్తించును. అందు చిత్తపరిపాకము 
నొందనిచో ధ్యానయోగమునుంచి భ్రష్టుడగును. కర్మసంన్యాసము చేసినందున కర్మయోగము 
నుంచియు భ్రష్టుడగును. కనుక నుభయభ్రష్టుడు సంన్యాసియగునుకాని గృహస్థుకాడు. 


సంన్యాసికికూడ జన్మాన్తరీయకర్శ్మఫల మున్నందున నుభయభ్రంశ మెట్లు కుదురునని 
యనదగదు. జన్మాంతరకర్మఫలమగు స్వర్ణాదులయందుం గోరిక లేనివానికే సంన్యాసమునం 
దధికారముండును. ఇహాముత్రఫలభోగవిరాగము సంన్యాసమునకు గారణము, అనగా ఐహిక 
ఫలములందును ఆముష్మిక ఫలములయందును వైరాగ్యముకలవాడే సంన్యాసియగును. కావున 
సన్యాసికి వెనుకటి కర్మఫలానుభవముండునని చెప్పగూడదు. కనుక పార్గుని ప్రశ్న యుభయ 
భ్రష్టుడగు సన్యాసివిషయముకాని గృహస్థు విషయ మెంతమాత్రము కాదు. దీనివలన 
ధ్యానయోగమును బొందు సామర్థ్యము కలుగునంతవరకు గృహస్థు కర్మల నాచరింపవలె 
ననియు, నట్టి సామర్థ్యము కలిగిన తరువాత కర్మలను సంన్యసించి, ధ్యానయోగ మధిష్టింప 
వలననియు, జ్ఞానయోగము నందువలె ధ్యానయోగమునందు గూడ కర్మసంన్యాసికే 
యధికారముకాని, కర్మాధికారియగు గృహస్థున కధికారము లేదనియును స్పష్టమయినది. 

ఓయి! శ్రీకృష్ణుడు “అనాగ్రితః కర్మఫలం కార్యం కర్మ కరోతి యః, స సంన్యాసీ చ 
యోగీ చి అను శ్లోకముచే కర్మాధికారియగు గృహస్థుడే సంన్యాసియనియు, యోగియనియు 
జెప్పిరి. “న నిరగ్నిర్న చాక్రియఃి అను తురీయపాదముచే, నగ్నిహోత్రాదులను విడచినవాడు 
సంన్యాసికాడనియు, తపోదానాది క్రియలను విడచినవాడు యోగి కాడనియును చెప్పిరి. కావున 
కర్మయోగి యగు గృహస్సుడే సంన్యాసి, ధ్యానయోగి యగునుకాని కర్మసంన్యాసమును చేసినవాడు 
సంన్యాసికాని యోగికాని కానేరదు. గృహస్థుడగు కర్మాధికారికే ధ్యానయోగమునం దధికారము. 
కాని సంన్యాసికి ధ్యానయోగమునం దధికారము లేదు. ఇదియే శ్రీకృష్ణుని యాశయము కానిచో 
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సంన్యాసమను నాశ్రమమే లేదు. కర్మఫలమును విడచిన గృహస్థుడే సంన్యాసియని శ్రీకృష్ణుని 
మత మనినచో నది యుక్తముగాదు. “అనాగ్రితః కర్మఫలమ్‌” అను శ్లోకముచే కేవల 
మగ్నిహోత్రాదులను తపోదానాది క్రియలను, విడచినవాడే సంన్యాసియు, యోగియు కాడు. 
కర్మాధికారియయినను కర్మఫలమునందు, కోరికనువిడచి, చిత్తశుద్ధికొరకు కర్మల ననుష్టించు 
వాడు కూడ సంన్యాసియు యోగియు నగును” అని కర్మఫలాకాంక్షాపరిత్యాగమును స్తుతింపు 
చున్నదికాని, ప్రసిద్ధసంన్యాసాశ్రమమును నిషేధించుటలేదు. ఒకే వాక్యమునకు కర్మఫలాసంగ 
పరిత్యాగమును స్తుతించుట, తురీయా(శ్రమమును నిషేధించుట కుదరదు. కాక భగవంతుడగు 
శ్రీకృష్ణుడు “సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యస్యాస్తే సుఖం వశీ” 
“నవద్వారే పురే దేహే నైవ కుర్వన్నకారయన్‌” 
Sa పా ee కల్ల Ble సంతుషో యేన కేనచిత్‌” 
“అనికేతస్థిరమతి?” 
“విహాయ కామాన్‌ యస్సర్వాన్‌ పుమాంశ్చరతి నిసృహః” 
“సర్వారంభపరిత్యాగీ యస్సదా ముక్త ఏవ సః” ఇత్యాదివచనములచే [శ్రు 
తిస్మ ృతీతిహాసపురాణయోగశాస్త్రసిద్ధమయిన సంన్యాసయోగములను అనువదించి చెప్పి మరల 
తానే యిచట “అనాశ్రితః కర్మఫలమ్‌” అను శ్లోకమునందు “న నిరగ్నిర్న చాక్రియః” అను 
వాక్యముచే సంన్యాసయోగములను నిషేధింపదు. అట్లు శ్రీకృష్ణుడు నిషేధించుచో స్వవచన 
వ్యాభఫూత మను దోషము వాటిల్లును. సర్వజ్ఞుడును, సర్వతంత్రన్వతంటత్రుడును అగు 
భగవంతునియం దట్టిదోష మాపాదింపజేయుట యుక్తముగాదు. 
మరియు “కర్మయోగిసన్యాసి” అను వచనము “సింహో మాణవకఃి” (పిల్లవాడు 
సింహము) అను వాక్యమువలె గౌణమనియు స్తుతిపరమనియు ననక తప్పదు. అట్టి స్తుతియు 
ప్రసిద్దమగు సంన్యాస మొకటి యుండిననే కుదురునుకాని లేనిచో కుదరదు. ప్రసిద్ధమగు 
సింహమున్నపుడే దానియందుగల శౌర్యధైర్యాదిగుణములు పిల్లవానియం దుండుటంబట్టి 
సింహో మాణవకః” అను మాట కుదురుచున్నది. ప్రసిద్ధసింహమే లేనిచో నీమాటయే కుదరదు. 
మరియు నాలంకారికులు “నాయం సుధాంశుః కిం తర్హి సుధాంశుః ప్రేయసీ ముఖం” 
అనుచోట ప్రసిద్ధమగు చంద్రుని కప్పిపుచ్చి కామినీముఖమునందు చంద్రత్వము నారోపించు 
చున్నారు. అచ్చట గూడ ప్రసిద్ధచంద్రు డొకడుండిననే ఆ యపహ్నవారోపణములు 
సంభవించునుకాని నిజముగా చంద్రుడే లేనిచో నయ్యది పొసగదు. అట్లే యిచటగూడ 
ప్రసిద్ధసంన్యాసి యున్నపుడే వానియందలి సంన్యాసిత్వమును కప్పిపుచ్చి కర్మయోగియందు 
సంన్యాసిత్వ మారోపింపబడును. లేనిచో నీయపహ్నవారోపణలు కుదరవు. కావున దీనివలన 
ప్రసిద్ధసంన్యాసి యున్నటుల స్పష్టమగుచున్నది. 
మరియు నిషేధము ప్రసక్తిపూర్వకముగా నుండును. అప్రసక్తమగుదానిని నిషేధించుట 
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కుదరదు. కావున తురీయాశ్రమము బొత్తుగా లేనిచో నిచట తన్నిషేధము ఉపపన్నముకాదు. 
కావున నిచట చతుర్ధాశమప్రతిషేధము శ్రీకృష్ణున కభిప్రేతమని చెప్పుట బ్రహ్మకుగూడ 
సాధ్యముకాదు. 

కావున ధ్యానయోగ మధిష్టింపదలబెడి గృహస్టుచే ఫలాపేక్షారహితముగా నాచరింప 
బడు కర్మయోగము చిత్తశుద్ధిద్వారా ధ్యానయోగము నెక్కుటకు సాధన మగుచున్నది కాని నిట్టి 
గృహస్థు సన్యాసియనియు, యోగియని స్తుతింపబడుచున్నాడు. 
శ్రీభగవాన్‌ ఉవాచ : 

శ్లో॥ అనాగ్రితః కర్మఫలం కార్యం కర్మ కరోతి యః । 

స సంన్యాసీ చ యోగీ చ న నిరగ్నిర్న చాక్రియః ॥ 1 

అ. ఎవ్వనికి కర్మఫలమునం దాసయుండునో వాడు కర్మఫలము నాశ్రయించినవా 
డగును. ఎవనికి కర్మఫలమునం దాసయుండదో వాడు కర్మఫలమును ఆశ్రయింపనివా డగును. 
కాలానరమందును, జన్మాంతరమందును కలుగు కర్మఫలమును ఆశ్రయించుట యనగా 
దానియం దాసక్తితో నుండుట, ఆశ్రయింపకుండుటయనగా దానియం దాసక్తి లేకుండుట. 
ఓయి యర్షునా! కర్మఫలము నాశ్రయింపక (అనగా కర్మఫలము నపేక్షింపక) విహితమగు 
నిత్యాగ్నిహోత్రాది కర్మను యెవ్వడు నెరవేర్చునో వాడు ఫలాపేక్షతో కర్మల నాచరించువారలకంటె 
గొప్పవాదు. ఇంతియే కాని పరమార్థసంన్యాసి ధ్యానయోగులకంటె గొప్పవాడనదగదు. 
ఉపాయమగు కర్మయోగము ఉపేయములగు ధ్యానయోగ, సంన్యాసయోగముల కంటె గొప్పది 
కానేరదు. అయినను ప్రసిద్దసంన్యాసియందుండెడి పరిత్యాగ (విడచుట) మను గుణసంబంధమును 
బట్టి సంన్యాసియనియు, ప్రసిద్ధ ధ్యానయోగియం దుండెడి చిత్తెకాగ్రత యను గుణమునుబట్టి 
ధ్యానయోగియనియు నిట్టివాడు చెప్పబడును. ప్రసిద్ధసింహమునందలి శౌర్యధైర్యాది 
గుణసంబంధమును బట్టి పిల్లవాడు సింహమని చెప్పినట్లు నిష్మామకర్మయోగి సంన్యాసి, యోగి 
యని చెప్పుటగూడ గౌణమని (గ్రహింపవలయును. 

ప్రసిద్ధసంన్యాసి కర్మలను విడచును. నిష్మామకర్శయోగి కర్మఫలములను విడచును. 
వీరిరువురకు పరిత్యాగ (విడచుట) విషయమునందు పోలిక కలదు. అట్లే ప్రసిద్ధయోగి 
(బ్రహ్మయందు చిత్తము నేకాగ్రపరచినట్లు నిష్మామకర్మయోగి కర్మయందు చిత్తము నేకాగ్రపరచును. 
వీరిరువురకును చిత్తనమాధానమునందు సాదృశ్యము కలదు. ఈ సాదృశ్యమును బట్టి 
నిష్మామకర్మయోగియందు సంన్యాసిత్వ యోగిత్వములు గౌణములుకాని ముఖ్యములు కావు. 


ఎవ్వడు కర్మసంన్యాసముంజేయునో వాడు ధ్యానయోగమునందధికారము కలవాడగును. 


ఎవ్వడు ధ్యానయోగమునం దుండునో వాడు సంన్యాసి యగును. కావున నిచట సంన్యాసియని 
చెప్పినంతమాత్రమున యోగియనికూడ సిద్ధించును. మరల “యోగీ చొ యోగియు అని 
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జెప్పబనిలేదు. అయినను జ్ఞాననిష్టుడగు సంన్యాసి సంన్యాసిశబ్బము వలనను ధ్యానయోగనిష్టుడగు 
సంన్యాసి యోగిశబ్బమువలనను చెప్పబడుచున్నాడు. కాన నీ రెండు శబ్దములకు అర్థభేదమును 
(గహింపవలెను. 

ఇచట నిష్మామకర్మయోగియందు ముఖ్యసంన్యాసిత్వము విధింపదలచినచో సంన్యాసి, 
యోగి శబ్దములలో నేదియో యొకటియే చాలును. కాని ఇచట గౌణ సంన్యాసిత్వమును 
విధింపదలచెను. సంన్యాసి యందు పరిత్యాగము, చిత్రసమాధానము అను రెండు గుణములు 
కలవు. ఆ రెండు గుణములను నిమిత్తముగా జేసికొని సంన్యాసి యందు సంన్యాసియను 
శబ్దము, యోగియనుశబ్దము ప్రవర్తించుచున్నవి. ఆ రెండు గుణములు నిష్మామకర్మయోగి 
యందుగూడ నేదియో యొకవిధముగ నుండును కాన నిష్మామకర్మయోగియందు గూడ 
సంన్యాసిశబ్దము, యోగిశబ్బము ప్రయోగింపబడినది. కావున రెండు శబ్దములు ప్రయోగించుట 
సార్థకమని గ్రహింపవలెను. కావున నగ్నిహోట్రాది క్రియలను విడచినవాడే సంన్యాసియని 
కాని, తపోదానాది( క్రియలను విడచినవాడే యోగియని కాని యనదగదు. నిష్మామకర్మయోగికూడ 
సంన్యాసియనియు, యోగియనియు స్తుతికొరకు గౌణముగా జెప్పబడు చున్నాడని భావము. 

ఈ శ్లోకమునకు శ్రుతిస్మ ఎ్రతీతిహాసపురాణ ప్రసిద్ధమగు యథార్థసంన్యాసి సంన్యాసి 
కాడని నిషేధించుటయందు తాత్సర్యముకాదు. మరేమనిన, సంన్యాసి యోగులయందలి 
గుణసాదృశ్య మీ నిష్మామకర్మయోగియం దుండుటచే నితడు గూడ సంన్యాసియనియు, 
యోగియనియు స్తుతించుటయందే తాత్పర్యము. కావున శ్రుతిస్మ ల్రతివిరోధము లేదు. 


రామానుజమతము : 


కర్మఫలమునుకోరకుండ విహితకర్మను యెవడు చేయునో వాడు జ్ఞానయోగ నిష్ణుడును, 
కర్మయోగనిష్టుడును అగును. వాడు (న నిరగ్ని;) కర్మలయందు ప్రవర్తించనివాడు కాడు. (న 
చాక్రియః) కేవలజ్ఞాననిష్టుడునుకాడు. జ్ఞానయోగనిష్టునకు కేవల జ్ఞానమార్గమే తటస్థించును. 
నిష్మామకర్మయోగికి జ్ఞానకర్మలు రెండును సంప్రాప్తమగును. అని రామానుజు లనిరి. 


ఇయ్యది యుక్తముకాదు. వీరిమతమున సంన్యాసియనగా జ్ఞానయోగియనియు యోగి 
యనగా కర్మయోగియనియు నర్థము. ఎవడు కర్మయోగియో వాడు సంన్యాసియు, యోగియు 
నగునని మూలమునందు చెప్పబడినది. మరల వాడే నిరగ్నియు, అక్రియుడను కాడని యెట్లు 
చెప్పవీలగును? ఒకే నిష్మామకర్మయోగి సంన్యాసియని చెప్పుట, సంన్యాసికాదని చెప్పుట రెండును 
యెట్లు పొసగును? తపోదానాదిక్రియలు కాని, అగ్నిసాధ్యకర్మలు కాని సంన్యాసికుండవు. కనుక 
“నిరగ్ని” “అక్రియ” శబ్దములు సంన్యాసినే బోధించును. 

“నిరగ్ని” “అక్రియ” శబ్దములు కర్మలయందు ప్రవృత్తిలేని జ్ఞాననిష్టుని చెప్పునుకాని, 
సంన్యాసిని బోధింపనేరవని యనరాదు. కర్మప్రవృత్తిలేని జ్ఞాననిష్టుడు సంన్యాసియే యగును. 
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గృహస్థునకు కర్మలయందు ప్రవృత్తిలేకుండుట, జ్ఞాననిష్టతో నుండుట యీ రెండును పొసగవు. 
కర్మలయందు ప్రవృత్తి లేకుండుటయనగా కర్మ సంన్యాసము. అదియే జ్ఞాననిష్టయగును. ఈ 
రెండును సంన్యాసికి యుచితములుకాని, గృహస్టునకు తగవు. నాస్తికుడగు గృహస్టునకు నీ 
రెండు సంభవములు కాన వాని నుద్దేశించి చెప్పెనన్నచో నదియు పొసగదు. శాస్త్రమెప్పుడును 
ఆస్తికుని గురించి చెప్పునుకాని, నాస్తికునిగురించి యుపదేశింపదు. 

మరియు నిష్మామకర్మయోగియందు సంన్యాసిత్వ, యోగిత్వములను ధర్మములు 
(సంన్యాసీచ యోగీచ) అను తృతీయ పాదమువలననే సిద్ధించుచుండ మరల (న నిరగ్నిర్న 
చాక్రియఖ అని చెప్పుట రామానుజమతమున పునరుక్తమగును. 


మరియు సంన్యాసిశబ్దమునకు జ్ఞాననిష్టయను నర్ధమును యొప్పినను కర్మాచరణ 
కర్మప్రవృత్తులకు కర్మయోగనిష్ట జ్ఞానయోగనిష్టలకును విరోధము స్పష్టము. 

కాక ఎవడు కర్మలను చేయుచున్నాడో వాడు కర్మయోగియనునది సర్వవిదితము. 
మరల వాడు “యోగి” అని చెప్పుట వ్యర్థము. అట్లే కర్మలను చేయువాడు నిరగ్నికాడనియు, 
అక్రియుడుకాడనియు స్పష్టమగుచుండ మరల “న నిరగ్నిర్న చాక్రియః” అని చెప్పుట పునరుక్త 
మగును. కర్మయోగనిష్టునకు జ్ఞాననిష్ట్ర కర్మనిష్టలు రెండును సంభవించుననుటకూడ పరస్పర 
విరుద్ధమగును. ఇట్టి విరుద్దార్థమును భగవంతు డుపదేశింపడు. ఉపదేశించుచో భగవంతుడప్రమాణు 
డగును. కావున భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణునియందుగూడ నప్రామాణ్యబుద్ధిని యాపాదింప 
జేయునటుల వ్యాఖ్యానమొనర్చిన రామానుజుల వ్యాఖ్యానము చాలా మెచ్చదగును. 

అ. ఓయి! గార్హపత్యాహవనీయాన్వాహార్యవ చనాద్యగ్నులతో నెరవేరు కర్మలను 
మానినవాడు సంన్యాసి యనియు, తపోదానాదిక్రియల పరిత్యజించినవాడు యోగియనియు 
(శ్రుతిస్మ ృతిపురాణములయందు (బ్రసిద్ధము. ఇట్లుండ నీ శ్లోకమునందు అగ్నిసాధ్యకర్మలను 
జేయువాడు సంన్యాసి యనియు, తపోదానాదిక్రియలనుం జేయువాడు యోగియనియు నెట్లు 
చెప్పబడినది? అనినచో కర్మఫలమును విడచినందున సంన్యాసి యనియు, చిత్తవిక్షేపమునకు 
గారణమగు కర్మఫలసంకల్పమును విదచినందున యోగియనియు, గౌణముగా చెప్పబడినది 
కాని యయ్యది ముఖ్యసంన్యాసవిషయము కాదని చెప్పుచున్నారు. 

శః యం సంన్యాసమితి ప్రాహుర్యోగం తం విద్ధి పాండవ! | 

న హ్యసంన్యస్తసంకల్పో యోగీ భవతి కశ్చన ॥ 2 

అ. ఓయి! అర్జునా శ్రుతిస్మ తిపురాణములు సర్వకర్మలను తత్సలమును 
పరిత్యజించుట నిజమయిన సంన్యాసమని చెప్పుచున్నవి. ఫలమును పరమేశ్వరున కర్పించి 
నిష్మామముతో కర్మల నాచరించుటయే పరమార్థసంన్యాసమని నీవు తెలిసికొనుము. 


ఓయి! కర్మయోగము ప్రవృత్తిరూపము; సంన్యాసము నివృత్తిరూపము; ఈ రెంటికి 
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నత్యంత భేదము కలదు. కావున కర్మయోగము తనకంటె విపరీతమగు సన్యాసరూప మెట్లగును? 
అని యనరాదు. వినుము, పరమార్థసన్నా సి సర్వకర్మలను సర్వకర్మ సాధనములను విడచును. 
మరియు కర్మలయందు ప్రవృత్తికారణమగు ఫలవిషయక సంకల్పమునుగూడ విడచును. నిష్మామ 
కర్మయోగి కర్మలను జేయుచునో ఫలము గురించినను సంకల్పమును విడచుచున్నాడు. కావున 
ఫలసంకల్ప పరిత్యాగమునందు వీరిరువురకు సామ్యమున్నందున నిష్మామకర్మయోగము 
గౌణముగా సంన్యాసమని యనదగును. 

అట్లే చిత్తవిక్షేప హేతువగు ఫలసంకల్పమును విడచి, సమాహిత చిత్తుడగు వాడుకాని 
యోగి కానేరదు. నిష్మామకర్మయోగికూడ ఫలసంకల్పమును విడచుచున్నాడు. కావున 
కర్మయోగులకు చిత్తవిక్షేప హేతుపరిత్యాగమునందు సామ్యముండుటచే, కర్మానుష్టాతగూడ 
యోగి యనబడుచున్నాడు. 


ఇచట నీ విశేషమును గ్రహింపవలయును. సన్యాసి కర్మనుగురించిన సంకల్పమును 
ఫలమును గురించి సంకల్పమును విడచును. యోగి కర్మనుగురించి సంకల్పమును విడువడు. 
కర్మసంకల్పమును విడచినచో వానికి కర్మానుష్టానమునందు ప్రవృత్తి కలుగదు. కావున కర్మయోగి 
ఫలసంకల్పమును మాత్రమే విడచును. 


కర్మసంకల్పమువలన కర్మలయందు గోరిక యేర్చడును. దానివలన కర్మలయందు 
ప్రవృత్తియేర్చడును. సన్యాసికి కర్మసంకల్పము లేనందున కర్మలయందు గోరిక లేదు. అందువలన 
కర్మలయందు ప్రవృత్తియులేదు. యోగికి సంకల్పము లేనందున ఫలమునందు గోరికలేకున్నను 
కర్మసంకల్పమున్నందున కర్మలయందు గోరిక కలిగి తద్వారా కర్మానుష్టానము కలుగును. 


అయితే యోగికి ఫలసంకల్పము లేనిచో కర్మసంకల్పము మాత్ర మెందుకని యనరాదు. 
ఫలసంకల్పములేకున్నను, ఈశ్వరానుగ్రహమందుకాని చిత్తశుద్దియందు కాని, పాపక్షయ 
మందుకాని, యోగికి కోరకుండుటచే కర్మసంకల్పము పొసగును. దానివలన కర్మానుష్టానము 
కలుగును. ఇయ్యవి పుణ్యపాపములలో చేరవు. అందువలన దేవతిర్యగాది జన్మల నిచ్చి 
బంధకములు కానేరవు. 

(లేక) ఎవ్విధమగు ఫలసంకల్పము కర్మయోగికి లేకున్నను గృహస్థుడనగు నేను 
కర్మాధికారినగుటచే నీశ్వరాజ్ఞారూపములగుకర్మల ననుష్టింపవలెనను బుద్ధితో కర్మలయందు 
ప్రవర్తించును. కావున నిష్మామకర్మయోగికి ఫలసంకల్ప మవసరము లేదు. ఫలసంకల్పమును 
పరిత్యజింపక నెవ్వడు కర్మయోగి కానేరడు. 
రామానుజమతము : 


రామానుజులు సన్యాసశబ్దమునకు జ్ఞానయోగమని, యోగశబ్దమునకు కర్మయోగమని 
యర్థము చెప్పి “ఓయి అర్జునా? ఏది జ్ఞానయోగమో అది కర్మయోగమని తెలియుము. 
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ఆత్మయాధాత్యజ్ఞానము కర్మయోగమునందు జేరుటచే నియ్యది యుక్తము. అనాత్మపదార్థమందు 
ఆత్మతాదాత్య్యాభిమాన మను సంకల్పమును విడువనివాడు కర్మయోగి కానేరడు.” అని శ్లోకమునకు 
వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. 

ఇయ్యది యుక్తముగాదు. కర్మయోగాంతర్గతమగు జ్ఞానయోగము యోగశబ్దమునకు 
వాచ్యము (అర్ధము) కానేరదు. అట్లగుచో పెట్టెలో నున్న గుడ్డకూడ పెట్టెయనుపేరుతో పిలువబడ 
వలసివచ్చును. లక్షణచే నాయర్థము చెప్పవచ్చునన్నచో నదియు పొసగదు. ముఖ్యార్థమును 
విడచుటకు కారణము లేనందున లక్షణ ప్రసక్తించదు. 

మరియు కర్మయోగసాధ్యమయిన జ్ఞానయోగము కర్మయోగమునందంతర్గత 
మగుటకూడ కుదరదు. అనాత్మపదార్థమందు ఆత్మాభిమానము యధ్యాస యగును కాని 
సంకల్పము కానేరదు. అనాత్మపదార్థమునందు ఆత్మాభిమానము పూర్తిగా వదలినచో యజమానికి 
కర్భత్వాభిమానమే లేనందున కర్మయోగస్వరూపమే సిద్ధింపదు. జడములయిన అనాత్మపదార్థము 
లకు కరృత్వము అసంభవము. లోకము నందు జడములయిన ఘటాదులకు కర్భత్వము కని 
విని యెరుంగము. 


మరియు “అహం కర్మ కుర్యామ్‌” నేను పనిని చేయుదును. అని సంకల్ప మూలమున 
కాని కర్మలయందు (ప్రవృత్తి కలుగదు. ఇయ్యది యందరంగీకరించిన విషయము. ఇట్టి 
సంకల్పము అహంకారమను అనాత్మపదార్థమందు ఆత్మాభిమాన మున్నప్పుడే కలుగును. 
అహంకారము కర్త, ఆత్మ యకర్మ - కావున నట్టి యభిమానమును పరిత్యజించినచో 
కర్మయోగమెట్లు సిద్ధించును? కర్మయోగికి యధ్యాసనివృత్తి యవసరము లేదు. ఆత్మ దేహాదులకంటె 
భిన్నుడు. నిత్యుడు అనుబుద్ధిచాలు - 

ఆత్మ కర్తగానిచో విధినిషేధ శాస్త్రములు వ్యర్థమగును. కాన ఆత్మకు కరృత్వ 
మంగీకరింపవలె నన్నచో నదియు పొసగదు. విధినిషేధశాస్తములు అజ్ఞానిని గురించి 
ప్రవర్తించినవికాని జ్ఞానినిగురించి ప్రవర్తింపలేదు. దేహాద్యనాత్మ వదార్ధసంఘాతమునందు 
ఆత్మాభిమానముగల యజ్ఞాని కర్తగా నుండుటచే శాస్త్రవైయర్ధ్యము లేదు. “కర్తా శాస్త్రార్థవత్వాత్‌” 
అను అధికరణవిరోధమున్ను లేదు. 

“నిష్కలం నిష్కియం శాంతం నిరవద్యం నిరంజనమ్‌” ఇత్యాది శ్రుతులను బట్టి 
ఆత్మ వాస్తవముగా అకర్తయనియే యంగీకరింపవలెను. అట్లుగాక ఆత్మకు కర్శత్వ 
మంగీకరించినచో భోకృత్వము ఆపాదించును. ఈ రెండు నున్నచో వికారిత్వము కలుగును. 
వికారిత్వ మంగీకరించినచో అనిత్యత్వ మేర్చడును. అప్పుడు “అజో నిత్యశ్శాశ్వతోల_ యం 
పురాణ” “అవికార్యోల_ యముచ్యతే” ఇత్యాది గీతాశాస్త్ర మప్రమాణమగును. కావున ఆత్మకు 
కర్భత్వము లేదనియు అహంకారము కర్తయనియు సిద్ధాంతము. 


షష్టాధ్యాయ ము 271 


ఇట్టితరి ఎవడు ఆత్మను అకర్తనుగా దెలిసికొనునో వాడికి నేను కర్మచేయుదునని 
సంకల్ప మెట్లు కలుగును? కర్మలయందు ప్రవృత్తి యెట్లు కలుగును? కావున అజ్ఞానియే 
కర్మయోగి యగును. వాడే జ్ఞానముకొరకు కర్మలయందు ప్రవర్తించును, మొదటే జ్ఞానియగుచో 
వాడికి నింక కర్మలతోం బనియేమి? కావున జ్ఞానయోగమునకు కర్మయోగమునం దంతర్భావము 
కుదరదు. ఈ విషయ మింతకు మున్ను పలుసారులు చెప్పబడినను తెలిసికొనువారికి 


సులభముగా దెలియుటకు నిట్లు మాటిమాటికి చెప్పబడుచున్నది. 2 
శ్లో॥ ఆరురుక్షోర్మునేర్యోగం కర్మ కారణముచ్యతే । 
యోగారూఢస్య తస్యైవ శమః కారణముచ్యతే 11 8 


అ. నిష్మామకర్మయోగము ధ్యానయోగమునకు బహిరంగసాధనమగుటచే దానిని 
సంన్యాసమని స్తుతించి యిపుడు కర్మయోగము ధ్యానయోగమున కంగమని చెప్పుచున్నారు. 
కని విని యున్న విషయములనుండి మనస్సును మరల్చుకొని భగవత్తత్వమునందు మనస్సును 
నిలుపుట ధ్యానయోగ మనబడును. మనోనిగ్రహము లేనివానికి నిది సాధ్యము కాదు. ఇట్టివాడు 
మనోనిగ్రహము కలుగుటకు ఫలనిరపేక్షుడై కర్మల నాచరింపవలెను. నిష్మామకర్మానుష్టానమున 
మనస్సు పరిశుద్ధమై యేకాగ్రత జెందును. అపుడు ధ్యానయోగమును బొందు శక్తి యేర్చడును. 
కావున ధ్యానయోగమును పొందదలచినవాడు కర్మల నాచరింపవలె నని భావము. ఫలాపేక్షను 
వదలి కర్మల నాచరించువాడు కూడ ఫలసంన్యాసమును జేసినందున గౌణవృత్తిచే సంన్యాసి 
యనియు, ముని యనియు జెప్పబడుచున్నాడు. నిచ్చెన యను సాధనముచే మేడను యెక్కినట్లు 
ముముక్షువు నిష్మామకర్మయోగమను సాధనచే ధ్యానయోగము నధిష్టించును. మునికి నిష్కామ 
కర్మయోగము ధ్యానయోగము నధిష్టించుటకు తగు సామర్థ్యమును మాత్రమే యిచ్చును. 
ధ్యానయోగము నెక్కిన పిదప నందు నిలచియుండుటకు, తుదకు ముక్తిఫలము బొందుటకును 
కర్మసంన్యాసమునే యాచరింపవలెను. పురుషునకు నిచ్చెన, మేడ నెక్కుటకే సాధన మగును. 
మేదనెక్కిన పిదప మేడమీద స్థిరముగా గొంతకాల ముండుటకు నిచ్చెనతో బనిలేదు. అందు 
స్థిరముగా నుండుటకు మేడమీద సిద్ధమయిన ఆసనాదుల నేర్చరచుకొనవలెను. అట్లే 
ధ్యానయోగమునందు స్థిరముగా నుండుటకు కర్మసంన్యాసమే యవసరముగాని కర్మయోగ 
మవసరములేదు. ఎంతగా ముముక్షువు కర్మలనుండి యువరమించునో అంతగా 
నిరాయాసముగా జితేంద్రియుడగును. చిత్తము యేకాగ్రత జెందును. అపుడు యేకాగ్రారూఢు 
డగును. 


ఇందు ఇయ్యది రహస్యము: నిష్మామకర్మయోగి ఫలసంకల్పము విడచుటచే 
చిత్తవిక్షేపములేనివాడయినను కర్మాచరణమునకు కావలసిన పరికరములను సంపాదించుకొనుట 
యందలి పరిశ్రమాదులచే మనోజయమును బొందనేరడు. గావున కర్మి ధ్యానయోగారూఢుడు 
కానేరడు. కర్మసంన్యాసికి యెవ్విధమగు నాయాసము లేకుండుటచే నిరాయాసముగా 


272 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


మనోజయమును చిత్తెకాగ్రతను బొంది యోగారూఢుడగును. కావున కర్మసంన్యానికే 
ధ్యానయోగమునం దధికారము. కరికి ధ్యానయోగమును బొందుటకు తగు సామర్థ్యము 
కలుగుటకై కర్మయోగమునందే యధికారము కావుననే బ్రాహ్మణునకు సర్వత్ర సమత్వబుద్ధి, 
బ్రహ్మయే సత్యమను బుద్ధి, సత్స్వభావము, బ్రహ్మ్ననిష్ట్ర మనోవాక్కాయ నియమనము, అంతట 
బుజుబుద్ధి, సర్వకర్మలనుండి నివర్తించుట యిదియే ధన మనియు దీనితో సమానమయిన 
ధనము మరియొకటి లేదనియును స్మ అకులు చాటుచున్నవి. 

ఇచట మధుసూధనసరస్వతీస్వామి ఈ శ్లోకమునందలి యోగశబ్దమునకు వైరాగ్యమని 
యర్థము చెప్పి, వైరాగ్యము పుట్టనంతవరకు భగవదర్చ్పణబుద్ధితో కర్మాచరణ మవసరమనియు 
వైరాగ్యముకలిగినపిదప సర్వకర్మసంన్యాస మావశ్యక మనియు, సర్వకర్మసంన్యాసమే జ్ఞాన 
పరిపాకమునకు సాధనమనియును చెప్పిరి. 

శ్రీధరాచార్యులవారు మూలమునందలి యోగపదమునకు జ్ఞానయోగమని యర్థమును 
చెప్పి జ్ఞానయోగమును పొందదలచినవానికి కర్మకారణమనియు, జ్ఞానయోగమును పొందినవానికి 
జ్ఞానము పరిపాకమును చెందుటకు శమము (అనగా సమాధి) కారణమనియు శ్లోకమును 
వ్యాఖ్యానించిరి. వీరిమతమునందు యోగశబ్దమునకు జ్ఞానయోగమనియు, శమశబ్దమునకు 
సమాధియనియు నర్ధ్థమును గ్రహింపవలెను. 


రామానుజమతము : రామానుజులు యోగమనగా ఆత్మసాక్షాత్మారరూప మోక్షమని చెప్పి యట్టి 
మోక్షము కలుగునంతవరకు కర్మ కర్తవ్యమని చెప్పిరి. వేదాన్తదేశికులు శమమనగా కర్మనివృత్తియే 
కాని పారివ్రాజ్యము (సంన్యాసము) కాదని నిర్వచించిరి. 


ఈ రెండును యుక్తముగాదు. రామానుజమతమునందు ఆత్మావలోకనము (ఆత్మ 
సాక్షాత్మారము) మోక్షమని యంగీకరించరు. కర్మలవలన నాత్మావలోకనము సంభవింపదు. 
ఆత్మావలోకనము (ఆత్మసాక్షాత్మారము) వేదాన్నవిచారమువలనకాని, సమాధియోగమువలనకాని 
సాధ్యమగును. కర్మలవలన సంభవించుట దుర్హటము. 


శమమనగా కర్మనివృత్తియేకాని పారివ్రాజ్యము కాదనుట పొసగదు. కర్మాధికారియగు 
గృహస్థునకు కర్మనివృత్తి యసంభవము. ఒక్క సంన్యాసికే కర్మనివృత్తి సంభవము. కావున 
కర్మనివృత్తియే పారివ్రాజ్యము (సన్యాసము). ఈ రెంటికిని భేదము లేదు. ధ్యానయోగము 
నధిష్టించిన గృహస్థునకు గూడ కర్మనివృత్తి కలుగుచున్నదని యనరాదు. గృహస్థునకు 
ధ్యానయోగారోహణమే సంభవింపదు. కావున కర్మసంన్యాసము లేనిదే కర్శనివృత్తి సంభవింపదుకాన 
శమమనగా పారివ్రాజ్యమేకాని వేరుకాదు. 3 
శ్లో యదా హి చేంద్రియార్థేషు న కర్మస్వనుషజ్ఞతే 1 
సర్వసంకల్పసంన్యాసీ యోగారూఢస్తదోచ్యతే 11 4 
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అ. సంసారులచే గోరబడుచున్నందున అర్థములనగా శబ్దస్పర్భాది విషయములు. 
ఈ యవి యింద్రియములచే గ్రహింపబడుచుండును. కర్మలు నాలుగువిధములు - నిత్యములు, 
నైమిత్తికములు, కామ్యములు, నిషిద్ధములు అని. అగ్నిహోత్రాదులు నిత్యములు, దర్శాదులు 
నైమిత్తికములు, కారీర్యాదులు కామ్యములు, హింసాదులు నిషిద్ధములు. వివేకవంతునకు 
శబ్బాదివిషయములతో కాని, కర్మలతోగాని ప్రయోజనము లేదు. విషయానుభవమువలన కలుగు 
సుఖమున్ను కర్మఫలమున్ను అత్యల్పము, అస్థిరము, సాతిశయము, తుదకు దుఃఖము 
నిచ్చునట్టిదిన్ని అగును. కావున వివేకి విషయసుఖమునందు కర్మఫలమునందును గల దోషమును 
విమర్శించుకొని విషయములతోను, కర్మలతోను సంబంధమును వదులుకొనుట యుక్తము. 
ఘటాదులవలె స్వరూపరహితములగు కర్మలతో సంబంధమును వదలుకొనుట యనగా కర్మల 
నాచరింపకూడదను బుద్ది యుండుటయేయని గ్రహింపవలయును. నేనీకర్మలను చేయవలెనను 
బుద్ధియే కర్మలతో సంగము. అట్టిబుద్ధి లేకుండుటయే కర్మలతో సంబంధమును వదలుకొనుట. 
స్వరూపసహితములగు శబ్దాది విషయములతో పురుషునకు సాక్షాత్సంబంధమే యుండును. 

పశువుత్రాద్యైహికవిషయములయందు స్వర్గాద్యాముష్మికవిషయములయందును 
సంకల్పమును విడచినవాడు యోగారూఢు డగును. కర్మలయందు ప్రవృత్తికి కామము కారణము. 
కామమునకు సంకల్పము కారణము. అట్టి సంకల్పమును విడచినచో కామముండదు. కామము 
లేనిచో కర్మలయందు ప్రవృత్తి కలుగదు. అపుడు యోగనిష్ట స్థిరపడునని భావము. శ్లో॥ 
సంకల్పమూలః కామో వై యజ్ఞాః సంకల్పసంభవాః కామ! జానామి తే మూలం సంకల్పాత్క్మిల 
జాయసే ॥ అను స్మృతి గూడ సర్వకామములు సంకల్పమూలములని చాటుచున్నది. 

“స యథాకామో భవతి తత్మతుర్భవతి యత్రతుర్భవతి తత్కర్మ కురుతే” (దీనియర్ధము 
ఎవడు యేపురుషార్థమును కోరునో వాడు ఆ పురుషార్థసాధనములను అనుష్టింప దృఢ 
నిశ్చయము కలవాడగును. ఎవడు దేని ననుష్టింప దృఢనిశ్చయుడగునో వాడాపనిని చేయును.) 
అను శ్రుతియు పై యర్థమునే స్పష్టపరచుచున్నది. 

“ఎవడు దేనిని కోరునో వాడు దానిని సాధించుపనిని చేయును. “యో యత్మామః 
స తత్సాధకం కర్మ కురుతే తత్తత్మామ హేతుత్వాత్తత్తత్మర్మణః యథా జలకామః కూపం గచ్చతి” 
ఆ కోరిక ఆపనిని చేయుటకు సాధనమగుటవలన (ఉ) నీటియందు కోరికగలవాడు బావియొద్దకు 
వెళ్ళినట్లు” అను న్యాయము (అనుమానము) వలనకూడ కామము కర్మవ్రపృత్తికి కారణమని 
స్పష్టపడుచున్నది. 

కావున సంకల్పములేనిదే మానవుడు కదలుటకుగూడ సమర్గుడు కానేరడు. దీనివలన 
“సంకల్పసత్వే కర్మసత్వం” (సంకల్పమున్నచో కర్మయుండును) అను నన్వయ వ్యాప్తియు 
“సంకల్పాభావే కర్మాభావః” (సంకల్పములేనిచో కర్మయుండదు) అను వ్యతిరేక వ్యాప్తియు 
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చూపడినట్లయినది. దీనివలన సంకల్పములు కర్మానుష్టానమునకు గారణమనియు, సంకల్పము 
లను సంన్యసించినకాని కర్మలను సంన్యసింపనేరడనియు, సర్వకర్మసంన్యాసి యయినకాని 
యోగారూఢుడు గాదనియు, గృహస్థునకు యోగమునం దధికారము లేదనియు సిద్ధాంత 
మగుచున్నది. 4 


శ్లో ఉద్దరేదాత్మనాత్మానం నాత్మానమవసాదయేత్‌ । 
స ధ 
ఆత్మైవ హ్యాత్మనో బంధురాత్మైవ రిపురాత్మనః ॥ ర్‌ 

అ. ఆత్మసాక్షాత్మారము కలుగునంతవరకు నవిద్యావస్థయందు వీడు బద్దుడు, వీడు 
ముక్తుడు అనువ్యవహారము కలదు. నీరు కదలుచుండగా నీటిలో ప్రతిఫలించిన సూర్యబింబము 
కదలుచున్నట్లు కనుపించును. అట్లే బుద్ది సంసారమును పొందుచుండ బుద్ధి ప్రతిఫలిత 
చిదాభాసుడగు జీవుడు అజ్ఞానమువలన సంసార సంబంధము కలవాడువలె దోచును. 
“ధ్యాయతీవ లేలాయతీవ” అను (శ్రుతి యీ యర్థమునందు ప్రమాణమగుచున్నది. 


నీరు నిశ్చలముగా నున్నపుడు నిశ్చలమయిన సూర్యప్రతిబింబము కనుపించినట్లు 
యోగసంస్మారముచే బుద్ధిని స్థిరపరచినయెడల నాత్మస్వరూపసాక్షాత్మారము కలుగును. కావున 
పురుషుడు యోగముచే బుద్ధిని స్థిరపరచుకొని యోగారూఢుడు కావలయును. అపుడు 
సంసారసాగరమునుండి యుత్తీర్ణుడగును. 


కావున సంసారసాగరమునందు మునిగియున్న జీవాత్మను తాను స్వయముగా పైకి 
లేవదీసికొనవలయును. ఇంతియేకాని క్రిందకు అణగద్రొక్కకూడదు. ఆత్మకు ఆత్మయే బంధువుకాని 
యితరులు బంధువులుకారు. ఇతరబంధువులు స్నేహాదిబంధనములను కలుగజేయుచు 
మోక్షమునకు ప్రతికూలు లగుదురు. పురుషార్థమును అద్దుపరచువారు లోకములో బంధువు 
లనబడరు. ధనమును దొంగిలించువానినికాని, ధనార్జనకు ప్రతికూలులగువారిని కాని లోకములో 
బంధువులని తలంచరు. ఇట్టివారిని శత్రువులుగానే తలంతురు. ఇట్టితరి సకలాస్తికజనమునకు 
సమ్మతమయి పరమపురుషార్థమగు మోక్షమునకు ప్రతికూలురగు తండ్రి, తల్లులు మున్నగు 
బంధువులు శత్రువులనుటలో వింతలేదు. సాధారణముగా లోకములో జీవులు “నాయం 
దింతటి యనురాగముగల తండ్రిని నేనెట్లు విడతును?” “నాయం దింత (ప్రేమగల నా తల్లిని 
విడచి నే నెచట కేతెంతును?” “నా ముద్దుగున్నయగు నీబిడ్డ నెడబాసి నేనెట్లు జీవింతును?” 
“నాప్రాణసమానురాలగు యర్ధాంగిని విడచి నేనెట్లు బ్రతుకుదును?” అని స్నేహపాశములకు 
బద్భ్దులగుచుందురు. కావున స్నేహ పాశబంధములను కలుగజేయు పితృపుత్రాదులు బంధువులు 
కారు. ఆత్మకు ఆత్మయే బంధువు. యోగారూఢుడుకాని యాత్మయే ఆత్మకు శత్రువు. 

పితృపుత్రాది బంధువులయందుగాని, క్షేత్రవిత్తాదుల నపహరించునట్టి శత్రువుల 
యందుగాని స్వతస్సిద్ధముగా బంధుత్వ శత్రుత్వములు లేవు. శత్రుత్వమిత్రత్వములు ఆత్మ 
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ప్రయుక్తములే యగును. “నాకు వీడు కుమారుడు, ఇది నాయిల్లు, ఇది నాధనము అను మమకారము 
లేనిచో నేను వీనిచే వృద్ధిబొందితిని, నేను వీనివలన చెడిపోతిని” అను యహంకారము లేనిచో 
ఎవ్వడు యెవ్వనికి బంధువుకాని, శత్రువుకాని కానేరడు. బంధుత్వ శత్రుత్వములు అహంకార 
మమకారరూపమయిన ఆత్మాభిమానము వలననే యేర్చ్పడును. కావున నాత్మయే యాత్మకు 
బంధువు. ఆత్మయే ఆత్మకు శత్రువు. ఇతరులు బంధువులుకాని, శత్రువులుకాని కానేరరు. 


పితృపుత్రాదులుగూడ నాత్మరూపులేకాన వారేల బంధువులుకారని యనదగదు. 
లోకములో మానవులు ఆత్మను పితృపుత్రాదులను (తండ్రికుమారులనుగా) తలంచుటలేదు. 
దేహేన్టియాది సముదాయమునే పిత్రాదులనుగా తలంచుచున్నారు. దేహాది సంఘాతము 
ఆత్మకానేరదు. ఆత్మయందు నిజముగా తల్లి తండ్రియను భేదము లేదు. అట్టిభేదము దేహాది 
సంఘాతమునందే కలదు. దేహేన్టియాది సముదాయము నందలి యాకారభేదమునుబట్టి 
“వీడు నా తండ్రి” “యీమె నాతల్లి” “వీడు నా యన్న” అని లోకము తలంచుచున్నది. కావున 
పితృపుత్రాదులు బంధువులు కారనియు, ఆత్మకు నాత్మయే బంధువనియు, నాత్మయె 
శత్రువనియును సిద్ధాంతము. 


ఓయి! బావిలో మునిగి లేచుటకు శక్తిలేనివానిని యొద్దునయున్న మరియొకడు త్రాడు 
మొదలగు సాధనములతో పైకి లేవదీయును. అట్లే సంసారసాగరమందు మునిగియున్న నాత్మను 
గురువుకాని, యీశ్వరుడుకాని యుద్ధరింపవలెకాని స్వయముగా తనను తానే యుద్ధరించుకొను 
టెట్లని యనరాదు. 


గురువు మహావాక్యమునుమాత్ర ముపదేశించును. ఈశ్వరుడు చిత్తశుద్ధి కలుగునటుల 
యనుగ్రహించును. పురుషుడు మహావాక్యార్థమననమును నిదిధ్యాసమును తానే జేసికొనును. 
ఇట్టి విచారముచే నాత్మసాక్షాత్మారము కలుగనిచో గురువు చెప్పిన రీతిగ ప్రాణాయామాది 
యోగమును స్వయముగా తా నభ్యసించును. శబ్బాది విషయమునుండి యింద్రియములను 
తానే మరల్చుకొనును. కూటస్థాత్మను స్వయముగా సాక్షాత్మారము చేసికొనును. ఇందు యితరసాయ 
మిసుమంతయును లేదు. మానవుడు తనంతట తాను నిదురించినట్లు తనంతట తానే సమాధిని 
చెందును. కావున నాత్మను ఆత్మయే యుద్ధరించును కాని యితరు లుద్ధరింపనేరరు. కనుక 
నాత్మకు నాత్మయే బంధువు. ఆత్మయే శత్రువు. 5 
శ్లో॥ బంధురాత్మాత్మనస్తస్య యేనాత్మైవాత్మనా జితః | 
అనాత్మనస్తు శత్రుత్వే వర్తేతాత్మైవ శత్రువత్‌ ॥ 6 
అ. దేహేన్చియాది సముదాయమును వశపరచుకొన్నవానికి (జితేన్టియునకు) యాత్మయే 
బంధువగును. ఇం(ద్రియనిగహము లేనివానికి యాత్మయే శత్రువగును. అనగా ఇంద్రియ 
నిగ్రహము కలిగియున్నచో వానికి వాడే బంధువు, వానికి యితర బంధువులతోం బనిలేదు. 
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ఇంద్రియనిగ్రహము లేనపుడు వాడికి వాడే శత్రువు, ఇంతర శత్రువులతోం బనిలేదు. 
జితేన్టియుడుకాని యాత్మ తనకు తానే యవకార మొనర్చుకొనును. తనను తానే 
సంసారసాగరమునందు పడవేసికొనును. కావున మానవులు అజితేన్టియులై యాత్మను నశింప 


జేసికొనదగదు. జితేస్రియులై సంసారబంధవిముక్తులగుట యుక్తము. 6 
శః జితాత్మనః ప్రశాంతస్య పరమాత్మా సమాహితః । 
శీతోష్టసుఖదుఃఖేషు తథా మానావమానయోః ॥ 7 


అ. ఇంద్రియ నిగ్రహముకలిగి, వాచిక, మానసిక, కాయిక వ్యాపారములను 
మానినవానికి పరమాత్మసాక్షాత్మారము కలుగును. ఇంద్రియనిగ్రహము లేనివాడు తనను 
కూటస్థాత్మనుగా తెలిసికొనలేడు. తాను ప్రమాతయని యనుకొని కూటస్థుడగు నీశ్వరుడు తనకంటె 
వేరనియు, పరోక్షమం దుండెననియును తలంచును. కావున వీనికి జీవాత్మయే పరమాత్మయను 
భావముండదు. జితేన్టియుడు తానే కూటస్థాత్మయని తెలుసుకొనును. గాన వానికి పరమాత్మయే 
జీవాత్మయని భావముండును. 


ఇచట జితేన్దియుడును, ప్రశాంతుడు నగువానియొక్క హృదయమునందు పరమాత్మ 
యాత్మరూపముగా స్ఫురించుననికూడ నన్వయము జెప్పవచ్చును. శమదమాది సంస్కార 
సహితమయిన మనస్సు యాత్మసాక్షాత్మారమునకు సాధనము కాన నీ యన్వయముకూడ నుచిత 
మగును. 


వ్యాసులవారు భాగవతమునం దిట్టుచెప్పిరి. “యదోపరామో మనసోనామ రూపరూపస్య 
దృష్టస్మృతసమ్ప్రమోషాత్‌, య ఈయతే కేవలయా స్వసంస్థయా హంసాయ తస్మై శుచిషద్మనే 
నమః” అని జితేంద్రియునకు మనస్సు యుపరమింపగా హంసయను పేరుగల యాత్మ తనంతట 
తానే స్ఫురించునని దీని యర్థము. 

అయితే “ఈశ్వర స్సర్వభూతానాం హృద్దేశే౭_ర్హున తిష్టతి” అను ప్రమాణమువలన 
నెల్లమానవుల హృదయమందు బరమాత్మ సమాహితుడేయని (యుండియున్నాడని) స్పష్టమగు 
చున్నది. అయినను అందరట్లు తెలియుటలేదు. వివేకి మాత్రమే తన హృదయము నందున్నవాడు 
పరమాత్మయని గుర్తెరుంగుచున్నాడు. కావున నెవ్వనికి పరమాత్మ తనహృదయ మునందున్నట్లు 
జ్ఞానము లేదో వానికి పరమాత్మ పరోక్షముగా నెచటనో నున్నవాడే యగును. ఎవ్వని కట్టి 
జ్ఞానముకలదో వానికే పరమాత్మ హృదయమునందు సాక్షాత్‌ స్ఫురించును. ఇదియే 
యభిప్రాయముతో వ్యాసులు “జితాత్మనః ప్రశాంతస్య పరమాత్మా సమాహితః” అని శ్లోకమును 
రచించిరి. శంకరులును యిట్లే భాష్యమును చేసిరి. కాని “సమాహితః” అనుపదమునకు 
“సాక్షాదాత్మత్వేన ప్రతిభాతి” సాక్షాత్‌ జీవాత్మగా దోచును, అని యర్థమును జెప్పినచోం 
బైశంకాసమాధానముల కవకాశమే యుండదు. 7 
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శ్లో॥ జ్ఞానవిజ్ఞానతృవ్తాత్మా కూటస్టో విజితేన్టియః 1 
యుక్త ఇత్యుచ్యతే యోగీ సమలోష్టాశ్శ్మకాంచనః i 8 
అ. శాస్త్రమునందు జెప్పబడిన పదార్థములను దెలిసికొనుట జ్ఞానమనబడును. 
శాస్తమువలన దెలిసికొనినవాటిని యనుభవమునకు దెచ్చికొనుట విజ్ఞానమందురు. ఇట్టి 
జ్ఞానవిజ్ఞానములచే6 దృప్తిజెందినవాదై, నిర్వికారుడై, జితేస్టియు డగువాడు యోగియని 
శాస్త్రజ్జులందురు. యోగియగువాడు మట్టిగడ్డ, రాయి, బంగారముల యందు సమభావము 
కలవాడగును. 8 
శ్లో _ సుహృన్మిత్రార్యుదాసీనమధ్యస్థద్వేష్యబంధుషు | 
సాధుష్వపి చ పాపేషు సమబుద్ధిర్విశిష్యతే ॥ 9 
అ. ప్రత్యుపకారమును కోరకయే నుపకారము జేయువాడు సుహృత్‌ (స్నేహితుడు) 
స్నేహముగలవాడు మిత్రుడు. అపకారమొనర్చువాడు శత్రువు. ఏ పార్టీ యందును జేరనివాడు 
ఉదాసీనుడు. వివాదపడు నిద్దరకు హితమునుకోరువాడు మధ్యస్థుడు. తన కయిష్టుడు, ద్వేష్యుడు, 
సంబంధము కలవాడు బంధువు. శాస్రానుకూలముగా నడచువాడు సాధువు, నిషిద్ధకార్యములను 
జేయువాడు పాపి. వీరందరి యందును, మట్టిగడ్డ, రాయి, బంగారములయందును 
సమభావముకల యోగి సర్వోత్తముడు. యోగికి మట్టిముద్దను పారవేయుదమను బుద్ధియు, 
బంగారమును స్వీకరింతమను బుద్దియు నుండనేరదు. మట్టిముద్దనువలె బంగారమునుగూడ 
యోగి స్వీకరింపడు. సృష్టిసిద్దమయిన కాంతాకనకములయందలి భ్రమకు యోగియగువాడు 
లొంగదు. 


లోష్టాదులయందు సమబుద్దియనగా న్యూనాధికములగు వస్తువులను జూచి వికారము 
చెందని బుద్ధిగలవా డనియర్థము. ఆత్మ నిర్వికారుడగుటవలనను, అనాత్మ పదార్థము 
చేతనమగుటవలనను కర్భత్వవికారములేదు. ఆత్మభిన్నమగు పదార్థము మిథ్యయగుటచేం 
గర్మత్వవికారమున్ను లేదు. అందువలన యోగికి నిర్వికారబుద్ధి యేర్పడునని భావము. 


సుహృన్మిత్రాదులయందు సమభావము కలవాడు సర్వోత్తము డనగా జ్ఞానయోగుల 
కంటె గొప్పవాడని యర్థము కాదు. జ్ఞానయోగులే యందరికంటె గొప్పవారు. సమబుద్ధి కలయోగి 
కర్మయోగులకంటె గొప్పవాడనుటయు సమంజసము కాదు. ధ్యానయోగికి కర్మయోగులకంటె 
గొప్పదనము స్వతస్సిద్ధమయినందున నయ్యది మరల జెప్పంబనిలేదు. కావున సమబుద్ధిగల 


ధ్యానయోగి ఇతరధ్యానయోగుల కంటె నుత్తముడనియే జెప్పవలయును. 9 
శ్లో॥ యోగీ యుంజీత సతతమాత్మానం రహసి స్థితః । 
ఏకాకీ యతచిత్తాత్మా నిరాశీరపరిగ్రహః ॥ 10 


అ. ధ్యానయోగి యేకాంతమయిన గిరిగుహాదులయందు నివసించుచూ, నొంటరిగా 
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నుండి, మనోదేహముల నిగ్రహించుకొని, యాసను విడచి (దేనిని కోరక), యెవరు దేని 
నిచ్చిను తీసికొనక, ఆత్మను యెల్లపుడు ధ్యానింపవలెను. 

ఇచట “ఏకాకీ” “రహసిస్థిత” అను రెండూ విశేషణములవలన ధ్యానయోగికి 
భార్యాదులసహాయము కూడదనియు, సంన్యాసిగా నుండవలయుననియు స్పష్టమగుచున్నది. 
“బుతౌ భార్యాముపేయాత్‌” (బుతుకాలమునందు భార్యను కలియవలెను) అని దీనియర్ధము. 
అను శాస్తమువలన గృహస్థునకు భ్యార్యాపరిత్యాగము కూడదని తేలుచున్నది. మరియు గృహస్థు 
గృహమునం దుండునుగాని గిరిగుహాదులయం దుండడు. కావున ధ్యానయోగి సంన్యాసియనియే 
(గహింపవలెను. 

భార్యాపరిత్యాగము (భార్యను విడచుట) గృహస్థునకువలె సంన్యాసికిగూడ నుచితము 
కాదని యనరాదం. *బుతౌ భార్యాముపేయాత్‌” అను శాస్త్రము బుతుకాలమున 
భార్యాగమనమును విధించుచున్నది. ఇయ్యది పరిసంఖ్యావిధి. ఇది సర్వకాలములయందును 
భార్యాగమనము ప్రాప్తమయిన గృహస్థును మాత్రమే యుద్దేశించి యితరకాలములయందు 
భార్యాగమనమును నివర్తింపజేయుచు గృహస్థునకు బుతుకాలమునందే భార్యాగమనమును 
విధింపుచున్నది. సంన్యాసికి భార్యయే లేనందున భార్యాగమనమే ప్రసక్తించదు. కావున స్ట్‌ 
శాస్త్రము సంన్యాసివిషయము కానేరదు. సంన్యాసికి భార్యాపరిత్యాగము దోషము కాదు. 

“బుతౌ భార్యాము పేయాత్‌” అను శాస్త్ర మపూర్వవిధియనియు, అందువలన సంన్యాసికి 
గూడ బుతుకాలమున భార్యాగమన మనివార్యమనియు, గావున సంన్యాసికి గూడ 
భార్యాపరిత్యాగము కూడదనియు ననరాదు. గృహస్థునకు భార్యాగమనము యెల్లవుడు 
ప్రాప్తించియుండుటచే నియ్యది యపూర్వవిధి కానేరదు. “యదహరేవ విరజేత్తదహరేవ ప్రవ్రజేత్‌” 
అను శాస్త్రము. విరాగముగల సంన్యాసికి సర్వసంగపరిత్యాగమును విధించుచున్నందున 
సంన్యాసికి భార్యాపరిత్యాగము దోషముకాదు. 

కావున “నొంటరిగానుండుట, రహస్యప్రదేశమునం దుండుట” నీరెండును సంన్యాసికే 
సంభవించునుగాని గృహస్థునకు సంభవింపవు. గృహస్థుయనగా గృహమునం దుండువాడనిగాని, 
గృహశబ్దమునకు భార్యయని యర్థమును చెప్పి భార్యతో గూడినవాడని కాని వ్యుత్పత్తి చెప్పవలెను. 
యతచిత్తాత్మా యనగా ఆహారవిహారాదులను స్వాధీన పరచుకొనినవాడని యర్థము. 

లోకములో గొందరు సంన్యాసులు ఆశ్రమస్వీకారమును జేసికూడ, దేవాలయ 
నిర్మాణాది ధర్మకార్యములకొరకు ధనాదులను పరిగ్రహింతురు. ముముక్షువలగు సంన్యాసులకు 
ధర్మకార్యములతోగాని యధర్మకార్యములతో గాని పనిలేనందున వారికి ధనాదులను 
పరిగ్రహించుట తగదు. పరిగ్రహాదులయందు నిమగ్నుడయిన యోగికి (సంన్యాసికి) బ్రహ్మయందు 
చిత్రసమాధానము కుదరదు. కావున సన్యాసికి పరిగ్రహము పనికిరాదు. 
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రామానుజ మతము : 


ఇచట రామానుజులు మూలమునందలి “యోగి” యను పదమునకు కర్మయోగ 
నిష్ణుడనియు “యతచిత్తాత్మా” యను పదమునకు (యతచిత్త మనస్మ) నిగ్రహించుకొనబడిన 
చిత్తమనస్సులు కలవాడనియు నర్భమును జెప్పిరి. అదియుక్తము గాదు. కర్మయోగికి 
విజనప్రదేశమునం దునికి యసంభవము. కారకసామగ్రితో గూడినవాడుగాని కర్మయోగము 
నాచరింపలేడు. అట్టివానికి విజనప్రదేశమునం దునికి యసంభవము. మరియు యతచిత్తు 
డని చెప్పుటచేగాని యతమనస్ముడని చెప్పుటచే గాని కావలసిన మనోజయమను నర్థము 
లభించుచుండ యతచిత్తమనస్కుడని చెప్పుట పునరుక్తమగును. కావున రామానుజవ్యాఖ్యాన 
ముచితము కాదు. 10 
శ్లో॥ శుచౌ దేశే ప్రతిష్టాప్య స్థిరమానసమాత్మనః । 
నాత్యుచ్చితం నాతినీచం చైలాజినకుశోత్తరమ్‌ ॥॥ 11 
అ. ఇకముందు ధ్యానయోగి కవసరమగు నాహారవిహారాసనాదుల నియమమును 
చెప్పుచున్నారు. ధ్యానయోగి పరిశుద్ధమయిన ప్రదేశమునందు యెక్కువ యెత్తు మిక్కిలి లోతులేని 
స్థిరమయిన (కదలని) ఆసనమును (అనగా కొయ్యతో చేయబడిన పీటను) వేసికొని, దానిమీద 
దర్భాసనమును, అందుపైన కృష్ణాజినమును, దానిపైన వస్త్రమును పరచుకొని. 11 
శ్లో॥ తకైకాగ్రం మనః కృత్వా యతచిత్తేంద్రియక్రియః । 
ఉపవిశ్యాసనే యుంజ్యాద్యోగమాత్మవిశుద్ధయే i 12 
అ. ఆయాసనముమీద కూర్చొని, మనోవ్యాపారమును బాహ్యేంద్రియ వ్యాపారములను 
కట్టి పెట్టుకొని మనస్సును ఏకాగ్రము జేసికొని (సావధానముజేసికొని) యంతఃకరణశుద్ధికొరకు 


యోగమును చేయవలెను. 12 
శ్లో॥ సమం కాయశిరోగ్రీవం ధారయన్నచలం స్థిరః | 
సంప్రేక్ష్య నాసికాగ్రం స్వం దిశశ్చానవలోకయన్‌ ॥ 18 
శ్లో ప్రశాంతాత్మా విగతభీః బ్రహ్మచారి వ్రతే స్థితః | 
మనస్సంయమ్య మచ్చిత్తో యుక్త అసీత మత్పరః ॥ 14 


అ. శరీరమును, తలను, మెడను, సమానముగా కదలకుండా ధరించుచు, తాను 
స్థిరముగా నుండి తన నాసికాగ్రమును మాత్రమే చూచుచు, దిక్కులను దిలకింపక నిర్మలాన్నః 
కరణతో నుండి విజనప్రదేశమునం దుండినను భయములేక, గురు శుశ్రూషాభైక్షాశనాది 
బ్రహ్మచారిధర్మముల నాచరించుచూ, మనస్సును కామాది వృత్తులు లేనిదానినిగా జేసికొని, 
పరమేశ్వరునియందు చిత్తమునుంచి వాసుదేవుడే పరతత్వమను భావనతో సమాహితుడగుచూ, 
ఆసనమందు కూర్చుండవలెను. 14 
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శో॥ యుంజన్నేవం సదాత్మానం యోగీ నియతమానసః । 
శాంతిం నిర్వాణపరమాం మత్సంన్థామధిగచ్చతి 11 15 
అ. మనోనిగహముగల ధ్యానయోగి వెనుక జెప్పిన విధానప్రకారముగా నెల్లపుడు 
ఆత్మను ధ్యానించుచూ, ఆత్మస్వభావభూతమయిన మోక్షశాంతి నొందును. అనగా నెల్లపుడు 


యేకాగ్రమనస్సుతో నాత్మసాక్షాత్మారము జేసికొనుచుండునని భావము. 15 
శ్లో॥ నాత్యశ్నతస్తు యోగోల స్తి న చైకాంతమనశ్చతః । 
న చాతిస్వప్నశీలస్య జాగ్రతో నైవ చార్జున ॥ 16 


అ. యోగికి మిక్కిలి యాహారము పనికిరాదు. కేవలము నిరాహారమున్ను యుక్తము 
కాదు. అట్లే యెప్పుడు నిద్రించుటకాని, యెల్లపుడు మేలుకొని యుండుట కాని యోగమునకు 
భంగకరములు. ఈ విషయమునందు (శ్రుతి యిట్లు చెప్పుచున్నది. “యదుహ వా 
ఆత్మసంమితమన్నం తదవతి తన్న హినస్తి, యద్భూయో హినస్తి తద్యత్మనీయో న తదవతి” అని 
శ్రుతి. దీని యర్థము మితమయిన యన్నము భుజించువానిని రక్షించును. అయ్యది భుజించు 
వానిని చెరచదు. (యద్భూయః) మిక్కిలి యాహారము భుజించువానికి రోగాదులను కలుగజేసి 
చెడగొట్టును. (యత్మనీయః) జఠరకోశమునకు యేమాత్రము చాలని యతిస్వల్పాన్నము 
భుజించినవానిని రక్షింపదు. పైగా భోక్తకు నింద్రియపుష్టి లేకుండజేసి చెడగొట్టును. 

మరియు యోగశాస్త్రమునందు యోగికి యాహారపరిమాణము యిట్టు చెప్పబడినది. 
శ్లో అర్థం సవ్యంజనాన్నస్య తృతీయముదకస్య చ, వాయోస్సంచరణార్థం తు చతుర్ధ 
మవశేషయేత్‌” అని జఠరకోశములో రెండుభాగములు వ్యంజనముతో గూడిన యన్నముతో 
నింపవలెననియు, మూడవభాగ ముదకముతో నింపవలెననియు, నాల్గవభాగము వాయుసంచార 


మునకు (ఖాళీగా) మిగిల్చియుంచవలెననియు దీని యర్థము. 16 
శో॥ యుక్తాహారవిహారస్య యుక్తచేష్టస్య కర్మసు | 
యుక్తస్వప్నావబోధస్య యోగో భవతి దుఃఖహా ॥ 17 


అ. తగుమాత్రము ఆహారము తీసికొనువానికి, తగుమాత్రముగా నడచువానికిని, 
నియతమయిన పనులు చేయువానికినిం నిద్రాజాగృతులు తగుమాత్రముగా ననుభవించు వానికిని 


యోగము సుఖము నిచ్చును. లేనిచో యోగము దుఃఖము నిచ్చును. 17 
శ్లో॥ యదా వినియతం చిత్తమాత్మన్యేవావతిష్టతే । 
నిస్ఫృహస్సర్వకామేభ్యో యుక్త ఇత్యుచ్యతే తదా ॥ 18 


అ. మనస్సు బాహ్యవిషయములయందు వ్యాపించియున్నపుడు ఏకాగ్రతను బొందదు. 
ఏకాగ్రతలేనిదే తత్వానుసంధానము కలుగదు. కావున నెప్పుడు మనస్సు సర్వకామముల 
యందును విరక్తిచెంది, యేకాగ్రతను బొందియుండునో అపుడు ఆత్మానుభవము నందు 
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నిలచియుండు. అప్పుడే సాధకుడు యోగి యనబడును. 18 
శ్లో॥ యథా దీపో నిపాతస్టో నేంగతే సోపమా స్మృతా | 
యోగినో యతచిత్తస్య యుంజతో యోగమాత్మనః ॥ 19 


అ. మనస్సును నిగ్రహించుకొని యాత్మసమాధిని యనుష్టించునట్టి యోగికి 
గాలిలేనిచోట కదలకుండ (నిశ్చలముగా) వెలుగునట్టి దీప ముపమానమని యోగ శాస్త్రజ్ఞులు 
చెప్పిరి. 

“ఆత్మనో యోగం యుంజతః” అనుచోట నాత్మశబ్దమునకు మనస్సు అని కాని, 
బుద్ధియనికాని యర్థము ప్రత్యక్షైతన్యమని యర్థముకాదు. మనస్సు సమాధేయమగునుకాని 
చైతన్యమెన్నటికి సమాధేయము కానేరదు. 

(లేక) ఆత్మశబ్దమునకు చైతన్యమే యర్థము. షష్టీవిభక్తికి విషయ - విషయి భావసంబంధ 
మర్ధము. “ఆత్మనః యోగి” అనగా నాత్మవిషయకమగు యోగము (చిత్రసమాధానము) అని 
యర్థము లభించును. ఆత్మయందు చిత్తమును సమాధాన పరచుట యనిభావము. గాలిలేని 
చోటనున్న దీపమెట్లు కదలదో, అట్లే ఆత్మయోగమందు యోగి చలింపడని పరమార్థము. 


యోగియనగా ఆత్మకాని యనాత్మకాడు. ఆత్మయచలుడుకాని చంచలుడు కాడు. ఆత్మకు 
చాంచల్యప్రసక్తియే లేదు. కావున దీపదృష్టాంతముతో యోగికి చాంచల్యమును నిషేధించుట 
పొసగదని యాక్షేపము. ఆత్మ స్వతస్సిద్ధముగా చలనరహితుడయినను బుద్ధియందలి చాంచల్యము 
నాతనియం దారోపించుకొనుటచే చలనము ప్రసక్తించుచున్నది కాన చలననిషేధము పొసగునని 
సమాధానము. 


(లేక) ఆత్మయోగము ననుష్టించునట్టి యోగియొక్క చిత్తమునకు గాలిలేని చోట 
నున్నదీపము యుపమానమని యన్వయము చెప్పవలెను. అపుడు గాలిలేనిచోటనున్న దీపమెట్లు 
కదలదో అట్లే యాత్మయందున్న యోగియొక్క చిత్తముకూడ కదలదని యర్థము లభించును. 
ఇదియే నిర్వికల్పసమాధి. మనస్సు వృత్తిరహితమయి యాత్మస్వరూపమునందు లీనమయి 
యుండుటయే నిర్వికల్చసమాధి యని యందురు. (లేక) మరియొక విధముగాకూడ నన్వయము 
జెప్పవచ్చును. “(యథా నివాతస్త్టో దీపో నేబ్గతే తథా యోగినః ఆత్మస్థం చిత్తం నేబ్గతే)” 
“గాలిలేనిచోట నున్న దీపమెట్లు కదలదో యోగియొక్క ఆత్మయందున్న చిత్తమట్లు కదలదు” 
అని రెండు వాక్యార్థములకు దృష్టాంతదార్‌ష్టాంతికభావము చెప్పవచ్చును. ఈ యన్వయము 
నందును ఆత్మయందున్న యోగిచిత్తము గాలిలేనిచోటనున్న దీపమువలె కదలదనియే యర్థము 
పర్యవసించును. 19 

(అ) శ్లో॥ యత్రోపరమతే చిత్తం నిరుద్ధం యోగసేవయా । 

యత్ర చైవాత్మనాత్మానం పశ్యన్నాత్మని తుష్యతి ॥ 20 
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(ఆ) శ్లో సుఖమాత్యంతికం యత్తద్బుద్ధి గ్రాహ్యామతీంద్రియమ్‌ 1 


వేత్తి యత్ర న చైవాయం స్థితశ్చలతి తత్త్వతః ॥ 21 
(ఇ) శః యం లబ్ధ్వా చాపరం లాభం మన్యతే నాధికం తతః । 

యస్మిన్‌ స్థితో న దుఃఖేన గురుణాపి విచాల్యతే 11 22 
(ఈ) శ్లో తం విద్యాద్దుఖసంయోగవియోగం యోగసంజ్ఞితమ్‌ । 

స నిశ్చయేన యోక్తవ్యో యోగో౭_ నిర్విజ్ఞచేతసా ॥ 23 


(అ) అ. యోగాభ్యాసబలమువలన సర్వవిషయములనుండి నివారింపచేయబడిన 
చిత్తము యెప్పు డుపరతిచెందునో, సమాధి పరిపాకమువలన పరిశుద్ధమయిన నంతఃకరణము 
నందు చిద్రూపుడగు బరమాత్మను ప్రత్యక్షముజేసికొనుచు నెపుడు యోగి తృప్పింజెందునో, 

(ఆ) యోగి బాహ్యేన్టియముల సహాయములేని సూక్ష్మబుద్ధితో ననంతమగు నాత్మసుఖము 
నెప్పు డనుభవించునో, ఆత్మస్వరూపమునందున్న యోగి యెప్పుడు తత్వానుసంధానమునుండి 
దిగజారడో, 

(ఇ) యోగియే యాత్మలాభమునుబొంది యంతకంటె నధికమయిన వస్తువు 
మరియొకటి కలదని తలంచడో, ఏ యాత్మతత్వమునందుండి యొంతటి గొప్పదుఃఖము వాటిల్లినను 
యోగి చలించడో, 


(ఈ) దానిని దుఃఖసంబంధమిసుమంతయులేని యోగమునుగా గ్రహింప వలయును. 
ఇచట యోగమనుపేరుగల వియోగమునుగా గ్రహింపవలెనని యర్థమగు చున్నది. యోగమును 
వియోగమునుగా [గ్రహించుట విరుద్ధము. కనుక విరుద్ధలక్షణచే గ్రహింపవలెనని భాష్యకర్త 
లనిరి. ఇట్టియోగమును నిర్ణయజ్ఞానముతో నిర్వేదపడక తప్పక యాచరింపవలెను. 


ఓయి! శాస్తమునందు యత్తచ్చబ్బార్థముల కనుకూలత నుండవలయును. 
“యత్రోపరమతే చిత్తం” “యత్ర చైవాత్మనాత్మానం” “వేత్తి యత్ర న చైవాయం” అను శ్లోకముల 
యందలి యచ్చబ్దములకు కాలము అర్థమని చెప్పిరి. “యం లబ్ధ్వా చాపరం లాభం” “యస్మిన్‌ 
స్థితో న దుఃఖేన” అను చోట్ల యచ్చబ్దమునకు ఆత్మ యర్థమని చెప్పిరి. “తం విద్యాత్‌ దుఃఖ 
సంయోగవియోగం యోగసంజ్ఞితామ్‌” అనుచోట తచ్చబ్బమునకు యోగము అర్థమని చెప్పిరి. 
కావున యత్తచ్చబ్బములయొక్క యర్థభేద మెట్లంగీకరింపనగును? అనినచో వినుము. “తం 
విద్యాత్‌” అను శ్లోకమునందలి తచ్చబ్దమునకు తత్మాలోపలక్షిత యోగమనియు తదాత్మవిషయక 
మగు యోగమనియు నర్భమును చెప్పినచో విరోధ ముండదు. 


రామానుజభాష్యమునందు యచ్చబ్దములన్నిటికి యోగమనియే యర్థమును జెప్పిరి. 
అప్పుడు “తం యోగం” అనుశ్లోకమునందలి తచ్చబ్దముతో నర్థము సరిపోవును. అట్లుకాక 
కాలోపలక్షితయోగమనియు ఆత్మవిషయకయోగమనియు అర్థము చెప్పినచో లక్షణ యాశ్రయింప 


షష్టాధ్యాయ ము 283 


వలసివచ్చును. అయ్యది దోషము అనినచో నది యుక్తముగాదు. “యత్రోపరమతే చిత్తం నిరుద్ధం 
యోగసేవయా” అను శ్లోకమునందలి యచ్చ్భబ్దమునకు యోగమని యర్థము చెప్పినచో “యత్ర 
= ఏయోగము నందు; యోగసేవయా = యోగానుష్టానముచే” అని యర్థము చెప్పవలసివచ్చును. 
అట్టితరి పునరుక్తదోషము వాటిల్లును. పతంజలి నిర్వచించిన “చిత్తవృత్తినిరోధాత్మక”మగు 
యోగమే యిచట “యోగసేవయా చిత్తం నిరుద్ధమ్‌” అను వాక్యముచేం జెప్పబడినది. “యత్ర” 
అను త్రలంతావ్యయమునకు గూడ నదే యర్థ మంగీకరించినచో పునరుక్తదోషము సుస్పష్టము. 


మరియు చిత్తనిరోధరూపమగు యోగమునకు చిత్తనిరోధ మధికరణమగుట 
యసంభవము. యోగమునందు యోగసేవచే చిత్తము నిరోధింపబడినది అను నర్థము నందు 
ఒకే యోగమునకు అధికరణత్వము, హేతుత్వము, యీ రెండును విరుద్ధమగును. కావున 
రామానుజభాప్యపద్ధతి నవలంబించినచో చిత్తనిరోధమునందు, చిత్తనిరోధ సేవచే, చిత్తనిరోధము 
కలిగినదని వాక్యార్థ మేర్చడును. ఇట్టి వాక్యార్థము అతిదుష్టమని సర్వవిదితము. 

అట్లే అదే శ్లోకమునందలి “యత్ర చైవాత్మనాత్మానం పశ్యన్నాత్మని తుష్యతి” అను 
నుత్తరార్థమున “ఏ యోగమునందు ఆత్మను ఆత్మచే జూచుచూి అని యర్థము లభించును. 
మనసుతో నాత్మను జూచుటయే యోగము (యోగో హి ఆత్మని చిత్తసమాధానమ్‌) ఆత్మయందు 
చిత్తమును యేకాగ్రపరచుట యోగము అని శాస్త్రజ్ఞు లందురు. కావున నిచటగూడ యోగమునకు 
యోగ మధికరణమను దోషము తటస్థించును. 


మరియు “యం లబ్బా చాపరం లాభం” అను శ్లోకమునగూడ యచ్చబ్దము నకు 
యోగమని యర్థము చెప్పినచో యోగమును బొంది యంతకంటె గొప్పది మరియొకటి లేదని 
తలచుచున్నాడని చెప్పవలసివచ్చును. యోగముకంటె గొప్పదగు మోక్షలాభముండగా మరియొకటి 
లేదని తలంచుట పొసగదు. అద్వైతమతమున యచ్చ్భబ్దమునకు ఆత్మార్థము చెప్పినచో మోక్షము 
ఆత్మస్వరూపమే కనుక మోక్షము నాత్మకంటె గొప్పదికాని, యాత్మకంటె నితరమయినదికాని 
కానేరదు. కావున నద్వైతమతమున నంతయు పొసగును. 

మరియు “యస్మిన్‌ స్థితో న దుఃఖేన గురుణాపి విచాల్యతే” అను శ్లోకమునందలి 
యచ్చ్భబ్దమునకు “యోగము” అనునర్భమును చెప్పినచో క్రియారూపమగు యోగమునందు 
సాధకుడగు పురుషుడుండుట సంభవింపదు. లేక “స్థిత” అను పదమునకు ఉన్నటువంటి 
వాడను నర్ధమును చెప్పక వ్యాపించినవా డను నర్ధమును చెప్పినచో వాచ్యార్థమును విడచి 
లక్ష్యార్థము నంగీకరించినట్లగును. 

మరియు “యత్రోపరమతే చిత్తం నిరుద్ధం యోగసేవయా” అను శ్లోకమునందలి 
“ఉపరమతే” అను పదములో “ఉప” అను నుపసర్గకు అతిశయార్థమును జెప్పి మిక్కిలి 
క్రీడించుచున్నది యని రామానుజులు భాష్యమును రచించిరి. అదియును యుక్తముగాదు. ఉ 
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పయను నుపసర్గతోగూడిన రమధాతువునకు నుపరతియే (విరమించుట) యర్థముకాని మిగిలిన 
యర్థము వర్ణింప నలవికాదు. “ఉపరమేత్‌” “ఉపరతః” “ఉపరమ్య” ఇత్యాది పదములయందు 
లోగడ రామానుజులు గూడ విరమించుట (చాలించుట) అను నర్థమునే యంగీకరించి యుండిరి. 
కావున “ఉపరమతే” అను పదమునకు రామానుజులు చెప్పిన యర్థము పొసగదు. 

ఇచట ఆత్మసుఖానుభవము, ఆత్మతుష్టి యాత్మలాభము, దుఃఖసంయోగ వియోగములు 
అను యోగఫలమునంతయును జెప్పి ముగించినపిమ్మట మరల శ్రీకృష్ణుడు యోగము కర్తవ్యమని 
చెప్పుటలో తాత్పర్యమేమి? యని ప్రశ్న కలుగుచున్నది. సమాధానము. నిశ్చయ నిర్వేదములు 
రెండు యోగమునకు సాధనములనియు, వాటిని తప్పక యోగారంభమునం దాచరింపవలెననియు 
జెప్పదలచి యన్వారంభముచే మరల యోగము నాచరింపమని శ్రీకృష్ణులు జెప్పిరి. 
అన్వారంభమనగా నొకమారు ఒక పనిని చేయమని జెప్పి మరల మరియొక విధానముచే నా 
పనినే చేయమని చెప్పుట యని యర్థము. కావున ఆత్మసుఖము మున్నగు ఫలములు గల 
యోగము నిశ్చయజ్ఞానముతో నాచరింపవలెనని భావము. 


ఇట్టి యోగము నాచరించుటకు నిర్వేదరహితమయిన చిత్తము. (విసుగులేని చిత్తము) 
(విరక్తి లేని చిత్తము) సాధనమని, కర్మధారయ సమాస గర్భితమగు “అనిర్విణ్ణచేతసా” అను 
పదమువలన లభించుచున్నది. “అనిర్విజ్ఞం + చేతః యస్య సః తేన అనిర్విజ్ఞచేతసా” అను 
బహువ్రీహిసమాసముచే, నిర్వేదములేని చిత్తము కలవాడు అని కర్రర్ధముకూడ లభించును. 
అయినను యిచట సాధనము ప్రధానముకాని, కర్త ప్రధానముకాడు. కర్త వాక్యములోలేకున్నను 
అర్ధాత్‌ సిద్ధించును. సాధనమట్లు సిద్ధింపదు. కావున సాధనార్థము నొసంగునట్టి కర్మధారయ 
సమాసమునే యంగీకరింపవలెను. కావున యోగసిద్యాదులయందు సంశయమున్నను, 
నిర్వేదమున్నను యోగము సిద్ధింపదు. కనుక నిశ్చయనిర్వేదములను ముఖ్యముగా బాటింప 
వలెనని ఫలితార్థము. 23 

శః సంకల్పప్రభవాన్‌ కామాన్‌ త్యక్వా సర్వానశేషతః । 

మనసైవేంద్రియగ్రామం వినియమ్య సమంతతః ॥ 24 

అ. సంకల్పమువలన బుట్టునట్టి శబ్దస్పర్భాది విషయముల యందలి కోరికలను 
పూర్తిగా వదలుకొని, బాహ్యేంద్రియ సముదాయమును సర్వవిషయములనుండి మనసుచే 
మరల్పుకొని. 
రామానుజ మతము : రామానుజులు యీ శ్లోకమునందలి కామ శబ్దమునకు (కామ్యంత 
ఇతి) కోర బడుచున్నవను కర్మణివ్యుత్పత్తిచే విషయములని యర్థము జెప్పి యవి స్పర్శజములని, 
సంకల్పజములని రెండు తెజంగు లనిరి. (అనగా స్పర్శవలన బుట్టినవి, సంకల్పము వలన 
బుట్టినవి యని యర్థము.) అందు స్పర్శవలన బుట్టినవి శీతోష్టాదులనియు, నయ్యవి 
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స్వరూపముతో విడువశక్యముగావనియు, సంకల్పమువలన బుట్టు విషయములు పుత్ర మిత్రాదు 
లనియు వీరు మాత్రము స్వరూపముతో విడువశక్యమగుదురనియు, గనుకనే సంకల్పమువలన 
బుట్టునట్టి కామములను నిశ్ళేషముగా విడువమని శ్రీకృష్ణులు జెప్పిరనియును రామానుజులు 
వారిభాష్యమున జెప్పిరి. 

ఇది యంతయు నిస్సారము. వారి మతమున స్పర్శ యనగా త్వగిన్థియముచే 
(గహింపదగినగుణమా? లేక విషయేన్రియములకుగల సంబంధమా? అని యడుగ వలయును. 
మొదటిపక్షమున శీతోష్టాదులకంటె భిన్నమగు స్పర్భయే త్వగింద్రియమునకు విషయమగుచుండ, 
శీతోష్టాదులు స్పర్శవలన బుట్టుననుట సంభవింపదు. మరియు సంకల్పమువలన బుట్టని 
స్పర్శ యను విషయ మెట్లుకలదో, అట్లే సంకల్పము వలన బుట్టని శబ్బాదివిషయముకూడ 
కలదుకాన విషయములు రెండు విధములు కావలసివచ్చును. కొండగుహలో నున్న యోగి 
శీతస్పర్శను, నీటిలోనున్న యోగి యుష్టస్పర్శను స్వరూపతః విడచుట సంభవించుచుండ 
శీతోష్టాదులు స్వరూపముతో విడువశక్యముగావనుట యుచితముగాదు. 

ఇక రెండవపక్ష మవలంబించినచో విషయములు విషయేన్టియసంబంధ రూపమయిన 
స్పర్శమువలన బుట్టునవి అని చెప్పినట్లగును. ఇది యుక్తముగాదు. ఏలయన, విషయములు 
బుట్టక పూర్వమే విషయేన్టియసంబంధ ములు కారణముగా నుండుటచే, విషయములు 
పుట్టకపూర్వమే విషయములు సిద్ధించునట్లగును. మరియు నింద్రియములతో సంబంధించిన 
విషయములవలన విషయములు బుట్టినట్లు చెప్పుట తటస్థించినది. కనుక తనవలన తాను 
బుట్టునను దోషము ప్రసక్తించును. మరియు విషయములు పుట్టకపూర్వము విషయెన్టియ 
సంబంధము అసంభవము. కావున స్పర్శవలన బుట్టినవి భోగములేకాని విషయములుకావు. 
(స్పృశ్యన్తి ఇతి స్పర్శ స్పృశింపబడుచున్నవి కాన స్పర్శలు అను వ్యుత్పత్తిచే స్పర్శలనగా విషయము 
లనియే యర్థము. “మాత్రాస్పర్శాస్తు కౌన్తేయ” అను శ్లోకమునందు శ్రీకృష్ణులు స్పర్శశబ్దమును 
విషయము లను నర్ధమునందే నిర్వచించిరి. 

అట్లే పుత్రమిత్రక్షేత్రాది విషయములుగూడ నీశ్వర సంకల్పమువలన బుట్టునుకాని 
తన (జీవ) సంకల్పమున బుట్టవు. ఈశ్వరుడు తాను అనేకరూపములుగా బుట్టుదునని సంకల్పించి 
ప్రపంచము నంతయును బుట్టించి అందు తాను బ్రవేశించి చరాచరరూపమును దాల్చెనని 
“తదైక్షత బహు స్యాం ప్రజాయేయ” “తత్సృష్ట్వా తదేవానుప్రావిశత్‌” “సచ్చ త్యచ్చా భవత్‌” 
ఇత్యాది (శ్రుతులు ఘోషించుచున్నవి. 

ఈశ్వరసంకల్పమువలన బుట్టు విషయములుకూడ నన్నియు స్వరూపముతో 
విడువశక్యములు కావు. సమస్తభూమి తనదే యయినందున సార్వభౌముడగు రాజు 
భూరూపమయిన విషయమును విడువలేదు. కాని ఆ భూమియందు తనకున్న యభిమానమును 
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మాత్రము విడువగలడు. ప్రతివస్తువునందును యిది నాది యను నభిమానమే జీవసంకల్పముచే 
సృష్టింపబడిన ప్రపంచము. ఇదియే జీవునకు బంధక మగుచున్నది. స్తీ - ఆకారరూపమయిన 
శరీరమునందు యీమె నా భార్య, యీమెతో నేను సుఖ మనుభవింపవలెను - అను 
బుద్ధిలేకున్నను మృద్రూపమయిన క్షేత్రము నందు 'యిది నాది యను బుద్ధి లేకున్నను యా 
రెండును పురుషుని బంధింపవు. కావున జీవసంకల్పము వలన బుట్టిన నభిమానరూపమగు 
కామమయ ప్రపంచమును యోగి పూర్తిగా విడవ వలయును. లేకున్న యోగము సిద్ధింపదు. 

ఈశ్వరసంకల్పముచే సృష్టింపబడిన విషయటప్రపంచము వస్త్రము, చర్మము, బర్చిస్సు, 
ఆసనము మొదలగునవి. ఇయ్యది యోగమునకు సాధనమే కావున దీనిని యోగి విడవవలసిన 
పనిలేదు. కావున నిచట కామములనగా విషయముల యందలి కోరికలేకాని రామానుజులు 


చెప్పినట్లు విషయములు మాత్రము కావు. 24 
శ్లో శనైశ్ళనైరుపరమేద్చుద్యా ధృతిగృహీతయా | 
ఆత్మసంస్థం మనః కృత్వా న కించిదపి చిన్తయేత్‌ I 25 


అ. ధైర్యముగల బుద్ధితో మనస్సును ఆత్మయందుంచి, మెల్లమెల్లగా వృత్తి రాహిత్య 
మొనర్పవలయును. మనస్సుతో దేనిని ధ్యానింపగూడదు. ఇందు మొదటి పాదమునందలి 
“ఉపరమేత్‌” అను పదమునకు నాల్గవ పాదము వ్యాఖ్యానరూపము. 

ఓయి! మనస్సు ఆత్మయందుండుట యెట్లు పొసగును? “యత్ర నాన్యత్పశ్యతి 
నాన్యచ్చృణోతి నాన్యద్విజానాతి స భూమా” అను శ్రుతి భూమాత్మయగు నిర్విశేష చిన్మాత్రాద్వితీయ 
బ్రహ్మయందు వ్యావహారిక సత్యము, జడము, ద్వితీయ వస్తువు నగు మనస్సు యుండనేరదని 
చెప్పుచున్నది. లేక ఆత్మయందు మనస్సు యండుచో మనసుతో బ్రహ్మకు సద్వితీయత్వ మేర్చడును. 
మరియు నాత్మ సద్వితీయుడగును. జడప్రపంచముతో సంబంధము కలవాడగును. కనుకనే 
“యతో వాచో నివర్తంతే అప్రాప్య మనసా సహ” అను (శ్రుతి ఆత్మ మనో వాక్కులకు గోచరుడు 
కాడని చెప్పుచున్నది. కావున మనస్సును ఆత్మయం దుంచుట పొసగదు. అని యాక్షేపము. 

“సర్వభూతస్థమాత్మానం సర్వభూతాని చాత్మని” అను శోకముచే సకల భూతములు 
ఆత్మయందుండునని శ్రీకృష్ణులు ముందు చెప్పబోవుచున్నారు. అట్టితరి మనస్సుమాత్ర 
మాత్మయందుండుటకు నాక్షేపమేమి? అని యనదగదు. సర్వభూతములు అవిద్యాకల్పితములు 
కాని పరమార్థములు కావు. భూతములు పరమార్థములగుచో (బ్రహ్మకు నద్వితీయత్వముండదు. 
కావున బ్రహ్మయందు సర్వభూతములుండుట యవిద్యాకల్పితముకాని పరమార్థముకాదు. 

అయితే ఆత్మయందు మనస్సుయుండుటగూడ నవిద్యాకల్పితమేయని యనదగదు. 
అట్టి యభిప్రాయమును యిచట వర్ణించుటలో ప్రయోజనములేదు. త్రాటి యందు సర్పమున్నట్లు 
ఆత్మయందు మనస్సు అవిద్యచే గల్పింపబడియున్నదని చెప్పుట యుచితముగాదు. అట్లగుచో 
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“ఆత్మసంస్థం మనః కృత్వా” అని కృత్వా అనుపదము వ్యర్థమగును. యోగి మనస్సును 
ఆత్మయందున్న దానినిగా చేయక పూర్వముగూడ మనస్సు అవిద్యచే నాత్మయందుండియే 
యున్నది. ఇచట విషయములనుండి మనస్సును మరల్సి యాత్మయందుంచమని చెప్పబడినది. 
ఇయ్యది అవిద్యాకార్యముకాదు. విద్యాకార్యమేయగును. కావున యోగికాని, విద్వాంసుడుకాని 
యాత్మయందు మనస్సునుంచుట యెట్లు పొసగును? అని యవాంతరాక్షేపము. 


సమాధానము : ఇచట మనస్సును ఆత్మయందుంచుట యనగా పెట్టెలో గుడ్డ 
నుంచినట్లని యర్థముకాదు. ఆత్మతత్వమును మనసా అనుసంధానము జేయుటయే మనస్సును 
ఆత్మయం దుంచుట, సర్వప్రపంచము ఆత్మయే యనియు నాత్మకంటె వేరేమియు లేదనియు 
నను జ్ఞానమే ఆత్మతత్వము. 

ఓయి! “న తతో౭_న్యత్మించిదస్తి” అను (శ్రుతివలన సర్వాభావత్వము (ఏమియు 
లేకుండుట) చెప్పబడుటచే నాత్మకు నద్వితీయత్వము సిద్ధించుగాక, అయినను సర్వప్రపంచము 
అనృతము, జడము, దుఃఖరూపము నగుటచే సచ్చిదానంద స్వరూపుడగు పరమాత్మకు 
సర్వాత్మకత్వము యుక్తముగాదు. కావున సర్వము ఆత్మయే యను జ్ఞానమెట్లు యథార్థమగును? 
అని యాక్షేపము. 

సమాధానము : రజ్ఞావునందు సర్పము కల్పింపబడినట్లు సర్వప్రపంచము మాయచే 
నాత్మయందు గల్పింపబదినది. కాన భ్రాంతిచేం దోచబడుచున్న ప్రపంచమంతయు నిజముగా 
నాత్మయే యగును. త్రాటియందు భ్రాంతిచేం దోచుచున్న సర్పము నిజముగా త్రాడే యగుచున్నది. 
కావున రజ్జువు సర్మాత్సక మయినట్లు స్థాణువు పురుషాత్మక మయినట్లును ఆత్మ సర్వప్రపంచాత్మక 
మగుట యుక్తమగును. 

ఆత్మభిన్నవస్తువేమియు లేనందున నితరచింతనము గూడదు. ఆత్మచింతనమే 
అవశ్యకర్తవ్యము. సర్వవ్యాపారములు చాలించుట రూపమయినందున ఆత్మచింతనమే యుపరతి 


యనబడును. 25 
శ్లో యతో యతో నిశ్చరతి మనశ్చంచలమస్థిరమ్‌ । 
తతస్తతో నియమ్యైతదాత్మన్యేవ వశం న యేత్‌ ॥ 26 


అ. మనస్సు సంకల్పవికల్పాత్మకము. దానికి సదా ప్రవృత్తియే స్వభావము. కావున 
నెప్పుడు నొకచోట నుండనేరదు. అగ్నికి నౌష్ట్యమువలె మనస్సుకు సదా ప్రవృత్తి (చాంచల్యము) 
స్వాభావికదోషము. కావున సహజచాంచల్యము గల మనస్సు శబ్దస్పర్శాది విషయములలో 
వేనికొరకు బయలు వెడలుచున్నదో వాటి యొక్క యధథార్థరూపమును వివేకజ్ఞానముచే 
విమర్శించుకొని యవియన్నియు మిథ్యారూపము లగుటచే వాటినుండి మనస్సును మరల్చి 
యాత్మయందు లయపరచ వలెను. విషయములు నాశసహితములు, సాతిశయములు తుదకు 


288 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


దుఃఖము నిచ్చునవియు యగుచున్నవి. యోగికి వాటియందనురాగము తగదు. వైరాగ్య 
ముచితము కావున విరాగియై యోగి మనస్సును విషయములకు స్వాధీనముగాకుండ జేసి, 


తనకు వశపరచుకొనవలెను. అప్పుడుగాని యోగము నిరూఢమై సిద్ధింపదు. 26 
శః ప్రశాంతమనసం హ్యేనం యోగినం సుఖముత్తమమ్‌ । 
ఉపైతి శాంతరజసం బ్రహ్మభూతమకల్మషమ్‌ ॥ 27 


అ. ఇట్లు ఆత్మయందు మనస్సును లయపరచి, రజోగుణకార్యములగు మోహాది 
క్లేశములను రూపుమావుకొని, పుణ్యపాపాదికల్మషములతో నంటక యుండి జీవన్ముక్తుడగు 
యోగిని ఆత్మానందము స్వయముగా వచ్చి పొందును. మనోలయము నందు, సుషుప్తియందును 
స్వరూపసుఖానుభవము ప్రసిద్ధము. 

భూపరాగము ఆకాశమునావరించి ఆకసమును కనుపించకుండ జేసినట్లు మోహాది 
క్లేశములు ఆత్మను ఆవరించి యాత్మప్రకాశమును భంగపరచును. కావున గౌణవృత్తిచే మోవాది 
క్లేశములయందు రజశ్ళబ్దము ప్రయోగింపబడినది. 


జ్ఞానికి అధర్మమువలె ధర్మముకూడ బంధకమయినందున ధర్మాధర్మములు రెండును 
కల్మషములే యగుచున్నవి. కావున స్వరూపానందము నాందదలచిన యోగికి ధర్మాధర్మ 


సంస్కారములను రూపుమాపుకొనుట యుక్తము. 27 
శ్లో॥ యుంజన్నేవం సదాత్మానం యోగీ విగతకల్మషః । 
సుఖేన బ్రహ్మసంస్పర్శమత్యంతం సుఖమశ్చుతే 11 28 


అ. యోగి యీ ప్రకారము నిర్విఘ్నముగా మనస్సును బ్రహ్మయందు సమాధాన 
పరచుచు, పుణ్యపాపములను విడనాడుకొని యనాయాసముగా నిరతిశయమగు బ్రహ్మానందము 
నొందుచున్నాడు. మోక్షము నొందదలచిన యోగికి పుణ్యముకూడ పాపరూపమే కనుక పుణ్య 
సంస్మారమునుగూడ బంధకముగాకుండ నశింపజేసికొన వలయును. 


పూర్వశ్లోకమునందు సుఖము యోగిని బొందునని చెప్పబడినది. ఇచట యోగి 
సుఖమును బొందునని చెప్పబడినది. కావున పూర్వజ్లేకార్థమే యిచట ప్రకారాంతరముచేం 
జెప్పబడిన దని గ్రహింపవలయును. లేక పూర్వశ్లోకమున జీవన్ముక్తి దశలో ననుభవింపదగిన 
సుఖము చెప్పబడిన దనియు, నిచట విదేహముక్తి దశలోని సుఖము చెప్పబడినదనియు భేదము 
(గహింపవలెను. 

లేక పూర్వశ్లోకములో యోగదశయందుం బొందదగిన నాత్మాననము చెప్పబడిన 
దనియు, ఇచట (బ్రహ్మాననము చెప్పబడినదనియు భేదమును (గహింపవలెను. 

ధ్యానయోగమువలన మోక్షసుఖ మెట్లు ప్రాప్తించునని ప్రశ్నింపదగదు. జ్ఞానయోగ 
ప్రాప్తిద్వారా మోక్షసుఖమును బొందునని సమాధానము చెప్పుకొనవలెను. లేక నీ రెండు 
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శ్లోకములును జీవన్ముక్తిసుఖపరములే యని యంగీకరించినచోం బైప్రశ్చకే యవకాశముండదు. 

శ్లో॥ సర్వభూతస్థమాత్మానం సర్వభూతాని చాత్మని 1 

ఈక్షతే యోగయుక్తాత్మా సర్వత్ర సమదర్శనః ॥ 29 

అ. ఇప్పుడు యోగమునకు జీవ బ్రహ్మాభేదజ్ఞానము నిరతిశయమగు (గొప్ప) ఫలమని 
శ్రీకృష్ణులు చెప్పుచున్నారు. సమాహితాన్తఃకరణుడగు యోగి బ్రహ్మాది న్థావరాన్తభూతముల యందు 
సమభావముగలవాడయి, ఆత్మ సర్వభూతములయందు గలడనియు, సకలభూతములు 
ఆత్మయందు గలవనియును దెలిసికొనును. జీవబ్రహ్మాభేదజ్ఞానము కలుగునని భావము. 
ఆత్మాననము ననుభవించు యోగికిగూడ తత్తజ్ఞానము లేనిచో పునర్ణన్మము సంభవించును. 
యోగి తా ననుభవించు నాత్మాననము పరమాత్మస్వరూపమని తెలిసికొననంతవరకు గృతకృత్యుడు 
కానేరడు. కావున మైథునమునకు తాత్మాలిక సుఖలాభము అవాంతరఫలమున్ను పుత్రోత్పత్తిప్రధాన 
ఫలమున్ను యెట్లో, అట్లే యోగమునకు గూడ నాత్మాననము అవాంతరఫలమనియు, తత్త్ప్వజ్ఞానము 
ప్రధానఫలమనియు (గ్రహింపవలయును. 

అజ్ఞానకల్పితమగు సంసారము సమ్యగ్‌జ్ఞానములేనిదే నివర్తించదు. అజ్ఞాన 
కల్పితమయిన ఆత్మానాత్మ తాదాత్యాధ్యాసమువలననే నేను లావయినవాడను, నేను (గుడ్డివాడను, 
నేసు సుఖిని, నేను దుఃఖిని - అను భ్రాంతిజ్ఞానము కలుగుచున్నది. అజ్ఞానమువలననే నేను 
యీశ్వరునికంటె వేరు, నన్ను యీశ్వరుడు శిక్షించువాడు అను బుద్ధియు కలుగుచున్నది. 
“నేను దేవాది సంఘాతస్వరూపుడను కాను, సచ్చిదానంద స్వరూపుడగు ఆత్మను, నేనే బ్రహ్మము, 
నాకును బ్రహ్మమునకును భేదము లేదు. ఈశ్వరుడు గూడ (బ్రహ్మస్వరూపుడేకాని (బ్రహ్మకంటె 
భిన్నుడుగాడు. నేను చిద్రూపుడను, బ్రహ్మ చిద్రూపుడు, ఈశ్వరుడు చిద్రూపుడు కావున 
చిద్రూపులమగు మామువ్వురులో పరస్పరభేదము లేదు.” అను జీవ బ్రహ్మాభేదజ్ఞానము లేనిదే 
సంసారము నివర్తించదు. త్రాటియం దారోపింపబడిన సర్పము త్రాడుయొక్క జ్ఞానము లేనిదే 
నివర్తించదు. అట్లే ఆత్మయందు ఆరోపింపబడిన సంసారము ఆత్మజ్ఞానము లేనిదే నివర్తించదు. 
కావున బ్రహ్మోత్మెక్యజ్ఞానమే సంసారనాశమునకు గారణము. కర్మగాని, జ్ఞానకర్మసముచ్చయముకాని 
సంసారనాశమునకు కారణము కానేరదు. ఇట్టి బ్రహ్మాత్మైక్యజ్ఞానము కలుగునంతవరకు 
యోగికిగూడ సంసారనివృత్తి కలుగదు. సంసార నివృత్తి కలుగనిదే యోగి కృతకృత్యుడుకాడు. 
కావున సంసారనాశకారణ మగు జీవ బ్రహ్మాభేద జ్ఞానమే యోగమునకు ముఖ్యఫలమని భావము. 

“సర్వభూతాని చాత్మని” బ్రహ్మాది స్తంబపర్యంత సర్వభూతములు ఆత్మయం దున్నవనగా 
ఆత్మయందు సర్వభూతములు, రజ్ఞావుయందు సర్పమువలె నభేదమును బొందినవని 
యభిప్రాయము. “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” “యేన జాతాని జీవంతి” 
“యత్ర్రయంత్యభిసంవిశంతి” అను (శ్రుతి సర్వభూతములకు స్వోపాదానకారణము నందు 
లయమును చెప్పుచున్నది. లోకములో కార్యములగు ఘటాదులకు కారణమగు మృగాదుల 


290 శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


యందు లయము సర్వానుభవసిద్ధము. కార్యము కారణమునందు లయమును చెందుట యనగా 
కారణాభేదముతో నుండుట సర్వభూతలయ మన సర్వభూతములు ఆత్మయం దభేదమును 
చెందుననియే సిద్ధాంతము. ప్రళయమునందు సర్వభూతలయము సంభవింపదు. అందు 
సూక్ష్మభూతములుండును. ప్రళయమునందు గూడ సర్వభూతములు లయము జెందుచో 
జ్ఞానములేకయే సర్వులు ముక్తి చెందవలసివచ్చును. కావున పరమార్థదశలో మోక్షరూపమగు 
నాత్యంతిక ప్రళభయమునందే సర్వభూతలయము. 

ప్రళయము నాలుగు విధములు. నిత్యప్రళయము, నైమిత్తిక ప్రళయము, మహా 
ప్రళయము, ఆత్యంతిక ప్రళయము అని. ఇందు ప్రతిరోజున జరుగు సుషుప్తి నిత్య ప్రళయము, 
చతుర్ముఖ బ్రహ్మయొక్క రాత్రికాలము నైమిత్తిక ప్రళయము, [బ్రహ్మయొక్క ఆయుఃకాలము రెండు 
పరార్థములు పూర్తికాగా జరుగునది మహాప్రళయము, మోక్షము ఆత్యంతిక ప్రళయము. కావున 
మోక్షమనగా ఆత్మస్వరూపమేకనుక ఆత్మస్వరూపమునందు సర్వభూతలయము యుచితము. 


దీనివలన సమదర్శియగు విద్వాంసుడు సర్వభూతములయందున్న ఆత్మ తానే 
యనియు, తనయందు మూడుకాలములయందును నిజముగా సర్వభూతములు లేవనియును 
తెలిసికొనునని సిద్ధమగుచున్నది. 


రామానుజమతము : రామానుజులు “సర్వభూతస్థమాత్మానం” అను ప్రథమపాదమునకు 
“సర్వభూతములతో సమానమయిన ఆకారముగల ఆత్మను” అనియు “సర్వభూతాని చాత్మని” 
అను ద్వితీయపాదమునకు “ఆత్మతో సమానాకారముగల సర్వభూతములను” అనియు 
వ్యాఖ్యానము రచించిరి. 


ఇయ్యది అయుక్తము. “సర్వభూతస్థం” అను వాక్యమునందలి భూతశబ్దము 
సప్తమ్యంతము “ఆత్మని” అను పదముగూడ నట్లే సప్తమ్యంతమని సుస్పష్టము. ఈ రెండు 
పదములయందు సప్తమీ విభక్తివలన నధికరణత్వము స్పష్టమగుచుండగా ఆ యర్థమును 
విడచి, సమానాకార మను నర్థమును చెప్పుట అప్రమాణమగును. 

అయితే మీమతమందు మాత్రము ఆత్మకు ఆధారత్వము, ఆధేయత్వము - ఈ 
రెండును యెట్లు ఘటించునని యనరాదు. ఆకాశమందు ఘటము, ఘటమునందాకాశము 
యుండినట్లు, భూతములయందు ఆత్మ, ఆత్మయందు భూతములు నుండుట యుక్తమే యగును. 
ఆత్మ సర్వాంతరుడనియు, సర్వధారుడనియు శాస్త్రము కలదు. సర్వాంతరుడనగా నన్నిటియం 
దుండువాడు. సర్వధారుడన నన్నిటికి నాధారభూతుడు. కాక జాగ్రద్దశలో దేహములయందు 
ఆత్మయు, స్వప్నదశలో నాత్మయందు రథాదిప్రపంచమున్న యుండుట సర్వానుభవసిద్ధము - 
కావున “సర్వభూతస్థమాత్మానం సర్వభూతాని చాత ” అను శ్లోకమునకు రామానుజులు వ్రాసిన 
యర్థము. దుర్మ్శతాభినివేశముతో కల్పించిన మూలవిరుద్దార్థ మనుటలో సందియములేదు. 
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మరియు భూతశబ్దమునకు ఆత్మ యను అర్థము యెవ్విధముగను కుదరదు. ఒకవేళ 
భూతశబ్దము ఆత్మవాచియయినను ఆత్మయం దాత్మయుండుట పొసగదు. భూత శబ్దము 
దేహాదిసంఘాతవాచి యగుటచే జడమయిన దేహాదులతో సమానాకారము చేతనుడగు ఆత్మకు 


సంభవింపదు. కావున రామానుజుల వ్యాఖ్యానము దుష్టము. 29 
శ్లో॥ యో మాం పశ్యతి సర్వత్ర సర్వం చ మయి పశ్యతి । 
తస్యాహం న ప్రణశ్యామి స చ మే న ప్రణశ్యతి ॥ 30 


అ. “సర్వభూతస్థమాత్మానం సర్వభూతాని చాత్మని ఈక్షతే” అను పూర్వశ్లోకము యొక్క 
పూర్వార్ధమునకు నీ శ్లోకమునందలి పూర్వార్థ మనువాదమాత్ర మగుచున్నది. ఆ రెంటియందును 
ఆత్మైకత్వజ్ఞానము స్పష్టపరుపబడినది. అందుకు ఫలముమాత్రము యుత్తరార్థముచే జెప్పబడు 
చున్నది. ఆత్మైకత్వజ్ఞానముకలవానికి యీశ్వరుడు పరోక్షుడుకాడు. ఈశ్వరునకు ప్రత్యగభిన్న 
(బ్రహ్మసాక్షాత్మారము కల వాడును పరోక్షుడు కాడు. రాజభృత్య న్యాయమునందు రాజునకు 
భృత్యుడు, భృత్యునకు రాజు పరస్పరము అపరోక్షత్వము నెట్లు కోరుదురో, కామినీ కాముకులలో 
నొకరికొకరు పరస్పరాపరోక్షత్వము నెట్లుకోరుదురో అట్లే విద్వాంసుడుకూడ తనకు నీశ్వరాపరోక్షత్వ 
మున్ను ఈశ్వరునకు స్వాపరోక్షత్వమున్ను కోరును. ఆత్మైకత్వదర్శికి ఆ రెండును సిద్ధించును. 
విద్వాంసుడు, యీశ్వరుడు ఒకే యాత్మ స్వరూవులగుటవలన వీరిరువురకు పరస్పరము 
పారోక్ష్యాభావము సిద్ధించునని భావము. 

ఓయి! “తస్యా హం న ప్రణశ్యామి స చ మే న ప్రణశ్యతి” వాడికి నేను 
పరోక్షుడనుకాను, నాకు వాడు పరోక్షుడుకాడు అని శ్రీకృష్ణులు చెప్పుటచే, జీవపరమాత్మలకు 
భేదము చెప్పినట్లే యగునుకదా? తచ్చబ్దార్ధము, అహంశబ్దార్థము- యీ రెండును యొన్నటికి 
నేకము కానేరవుకదా అనినచో నట్లు కాదు. “సర్వభూతస్థమాత్మానం సర్వభూతాని చాత 2 
అను శ్లోకముచే నాత్మకు సర్వభూతములయందుండుట, సర్వభూతములు తనోనుండుట అను 
యే ధర్మము చెప్పబడినదో యో మాం పశ్యతి సర్వత్ర సర్వం చ మయి పశ్యతి” అను శ్లోకమువలన 
నదేధర్మము పరమాత్మకుగూడ చెప్పబడినది. ధర్మభేదము లేనిదే ధర్మిభేదము సంభవింపదు 
కనుక “సర్వభూతస్థమాత్మానం” “యో మాం పశ్యతి సర్వత్ర” అను వాక్య ద్వయముచే 
జీవపరమాత్మల కభేదమును ప్రతిపాదించి “తస్యా౭ హం న ప్రణశ్యామిన చ మేన ప్రణశ్యతి” 
అను వాక్యద్వయముచే సర్వజ్ఞుడగు భగవంతుడు జీవపరభేదము నెట్లు ప్రతిపాదించును? 


ఇంక సర్వభూతములయందు ఆత్మ యుండుననియు, అట్టి ఆత్మయందు పరమాత్మ 
యుండుననియు, సర్వభూతములకు నాత్మయాధారమనియు, అట్టి ఆత్మకు పరమాత్మ 
ఆధారమనియు కావున పరమాత్మయందు సర్వభూతములుండుట, సర్వభూతముల యందు 
పరమాత్మయుండుట పొసగుచున్నదని యనరాదు. వ్యాసమహామునికి ఆత్మయందు పరమాత్మ 
కలడనియు, పరమాత్మయందు ఆత్మ కలడనియును చెప్ప నభిప్రాయమున్నవో, 
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శ్లో; “సర్వభూతస్థమాత్మానం సర్వభూతాని చాత్మని | 
ఈక్షతే మయి చాత్మానం తమాత్మని చ మామపి ॥ అనియే 


బుజుమార్గముచే శ్లోకమును రచియించియుండెడివారు. అట్లు రచియించియుండక పోవుటచే 
వ్యాసులకట్టి యభిప్రాయము లేదని గ్రహింపవలయును. 


మరియు నిరవయవుడగు నాత్మయందు పరమాత్మయుండుట కవకాశముండదు. 
ఆత్మకు నిరవయవత్వము సర్వసమ్పతిపన్నము. అట్టిచో నిరవయవమగు బ్రహ్మయందు గూడ 
జగత్తు ఉండుట కవకాశముండదుకదా? అని యనరాదు. అది మాకు సమ్మతము. అద్వైతు 
లెన్నడును బ్రహ్మ సద్వితీయమని యొప్పరు. రజ్ఞావునందు సర్పము వలె బ్రహ్మయందు 
ప్రపంచము మాయచే దోచునని యద్వైతులవాదము. 

దీనివలన నిరవయవుడు నిరవకాశుడు నగు పరమాత్మయం దాత్మయుండుట గూడ 
నిరాకరింపబడినది. పరమాత్మయందాత్మయుండుచో పరమాత్మకంటె జీవాత్మ అంతరుడగుట 
(లోపలవాడగుట) అపుడు రామానుజులు చెప్పిన అంతర్యామి (బ్రాహ్మణమునకు విరోధము 
తటస్థించును. అందు పరమాత్మయే సర్వాంతరుడని చెప్పబడినది. ఇప్పుడు పరమాత్మయందు 
జీవాత్మయుండుచో జీవాత్మయే సర్వాంతరుడగును. ఇయ్యది అంతర్యామి బ్రాహ్మణమునకు 
విరుద్ధము. 


ఇక పరమాత్మయందుగూడ నాత్మమాయచే గలడని యనదగదు. నిత్యశుద్ధ బుద్ధముక్త 
స్వభావుడయిన ఆత్మకు మాయాసంబంధము వాస్తవముగా నంగీకరింప తగదు. మాయికము 
లయిన దేవాదులు అసత్తులనియు, అమాయికమయిన ఆత్మ సత్సదార్థమనియు “నాసతో విద్యతే 
భావః” అను శ్లోకముచే నిర్ణయింపబడినది. మాయికమగు వస్తువు తప్పక నశించును. నశించని 
స్వభావమే సత్వము. నశించు స్వభావమే అసత్యము. కావున సద్రూపుడగు ఆత్మ మాయికుడుకాడు. 
జగత్తు మాయచే పరమాత్మయం దుండినట్లు ఆత్మ మాయచే పరమాత్మయం దుండుట పొసగదు. 

కావున ఆత్మయందు పరమాత్మకు, పరమాత్మయం దాత్మకు నునికి సంభవించ 
నందును “సర్వభూతస్థమాత్మానం” “యో మాం పశ్యతి సర్వత్ర” అను శోకద్వయముచే 
పరమాత్మాభిన్నమయిన నాత్మకు, ఆత్మాభిన్నమయిన పరమాత్మకును అంతట యునికి 
చెప్పబడినది. ఇంతియే కాని ఆత్మభేదముచే చెప్పబడలేదు. కావున “తస్యాం హం” “స చ 
మే” అను రెండు పదములచే శ్రీకృష్ణుడు ఆత్మభేదమును చెప్పె ననుట యనుచితము. 


“తస్యాహం” “సచమే” వాడికి నేను, నాకు వాడు అని భేదోపదేశము లోక సిద్దమయిన 
జీవేశ్వరభేదము ననువదించికాని, తత్త్వనిర్ణయము కొరకు గాదు. జీవేశ్వరులు ఏకాత్మ 
స్వరూపులగుటచే ఒకరికొకరు పరోక్షులు (అగపడనివారు) కారని భాష్యకారులనిరి. జీవేశ్వరు 
లుభయులు చైతన్యస్వరూపులే కనుక నొకరికొకరు పరోక్షులుకారనికూడ చెప్పవచ్చును. 
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ఇచట రామానుజులు “యో మాం పశ్యతి సర్వత్ర” అను పదమునకు “యః సర్వత్ర 
ఆత్మవస్తుని చ మాం పశ్యతి” ఎవడు అంతట ఆత్మవస్తువుయందు నన్ను జూచునో అని 
యన్వయమును కల్పించిరి. “సర్వం చ మయి పశ్యతి” “మయి సర్వం ఆత్మవస్తు చ పశ్యతి” 
నా యందు సమస్తమయిన ఆత్మవస్తువును జూచునో అని యన్వయమును కల్పించిరి. ఇది 
అయుక్తము. ఏలయన రెండు పాదములయందును మూలముకంటె వ్యతిరిక్తముగా “ఆత్మవస్తువు” 
అను పదమును కల్పించుట అప్రమాణము. పదమును కల్పించినను అర్థము కుదరదని 


యిదివరకే నిరూపింప బడినది. 30 
శ్లో॥ సర్వభూతస్థితం యో మాం భజత్యేకత్వమాస్థితః ॥ 
సర్వధా వర్తమానో౭_పి స యోగీ మయి వర్తతే 11 31 


అ. అభేదభావమును బొందినవాడై సర్వభూతములయం దిమిడియున్న పరమాత్మను 
తెలిసికొనునో, వాడు ప్రారబ్ధవశమున యధేచ్చగా సంచరించుచున్నను, సర్వవ్యాపకుడగు 
పరమాత్మయిక్క సచ్చిదానందస్వరూపమందున్నవాడేయగును. 

తనయొక్క స్వరూపము తనకంటెభిన్నము కానేరదు. పరమపద మనిపించు కొనదగిన 
విష్ణుసంబంధమయిన స్వరూపము సాక్షాద్విష్ణువే యగును. నిర్ధర్మక పరమానంద బోధస్వరూపు 
డగు పరమాత్మయందు ధర్మధర్మిభావము కల్పింపగూడదు. విద్వాంసుడు స్వస్వరూపమునం 
దుండుటయనగా స్వస్వరూపముతో నిలచిపోవుటయే కాని, ఆధారాధేయ భావముతోంగూడిన 
యునికిగాదు. జ్ఞాని స్వస్వరూపముతో నుండుటయే ముక్తి. సమ్యగ్‌జ్ఞానము కలవాడు 
ముక్తినొందుటలో దేహాదులు ప్రతిబంధకములు కానేరవు. అయ్యవి బ్రహ్మాత్మైక్యజ్ఞానమువలన 
సూర్యునివల్ల అంధకారము నశించినట్లు నశించిపోవును. విద్వాంసునకుగూడ ప్రారబ్దముండు 
నంత వరకు దేహాదులున్నను, అయ్యవి కాలిపోయి గుడ్డవలె (దగ్ధపటవత్‌) బంధకములు 
కానేరవు. పుణ్యపాపాదిసంస్మారములు ఆత్మతత్త్వజ్ఞానముచే నశించినందున నవి కూడ 
ప్రతిబంధకమలు కావు. కావున బ్రహ్మాత్మైకత్వ జ్ఞానము కలవానికి మోక్షము ప్రతిబంధరహితముగా 
సిద్ధించునని భావము. 

“సర్వభూతస్థమాత్మానం”, “యో మాం పశ్యతి సర్వ ” అను రెండు శ్లోకములచేం 
జెప్పబడిన సమ్యగ్‌జ్ఞానమును (తత్వజ్ఞానమును) అనువదించి యీ శ్లోకమునందలి 
యుత్తరార్థముచే మోక్షఫలము విధింపబడినది. 
రామానుజమతము : 


ఇచట రామానుజులు “స యోగీ మయి వర్తతే” అను పాదమునకు “మత్సామ్యమేవ 
పశ్యతి” నాతోటి సామ్యమునే తెలిసికొనును. అని భాహష్యమును రచించిరి. అది యుక్తముకాదు. 
సమాధియందు కాని, మరియే ఇతరావస్థయందుకాని ఆత్మ పరమాత్మల నిద్దరను చూచుట 
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సంభవించదు. ఇద్దరను ఒకే పర్యాయము చూచుట సంభవించుచో వారిద్దరకుగల సామ్యము 
(పోలిక) బోధపడును. ఆత్మ అనుభవ (జ్ఞాన) రూపుడుకాన సమాధియందు అనుభవమాత్రమే 
మిగులును. 

నాలుగు భుజములతోగూడిన దేహముగలవాడు, పరమాత్మయనియు, రెండు 
భుజములతో గూడిన శరీరముకలవాడు జీవుడనియు సిద్ధాంతమగుచో నపుడు వీడు పరమాత్మ, 
వీడు జీవాత్మ యను బుద్ది యుదయించును. అప్పుడు కూడ వారిరువురకు పోలిక కవకాశము 
లేదు. ఒకరు అప్రాకృతదివ్యశరీరులు, రెండవవారు (జీవులు) ప్రాకృత శరీరులు, వీరుభయులకు 
పోలికయే అసంభవము. 


మరియు తనకంటె వేరుగా పరమాత్మ తనచే (జూడబడుచో) పరమాత్మ జేయ 
(తెలియదగినవాడు) మగును. పరమాత్మకు జ్లేయత్వమును శ్రుతి యంగీకరింపదు. “నాన్యో౭_ 
తోలి స్తి ద్రష్టా” అను (శ్రుతి పరమాత్మ జ్ఞాతయనియే చెప్పుచున్నదికాని, జేయమని చెప్పుటలేదు. 
పరమాత్మ జ్లేయమగుచో జడు డగును. అంతట యనిత్యత్వముగూడ సంప్రాప్తమగును కావున, 
జీవాత్మ పరమాత్మ అను వస్తుద్వయముయొక్క జ్ఞానము వాస్తవముగా కుదరనందున వారిరువురి 
సామ్యమున కెంతమాత్ర మవకాశములేదు. కనుక రామానుజ వ్యాఖ్యానము పొసగదు. 31 

శ్లో ఆత్మాపమ్యేన సర్వత్ర సమం పశ్యతి యో9_ర్లున! | 
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అ. ఓయి అర్జునా! ఏ యోగి పరులసుఖదుఃఖములను తనసుఖదుఃఖములతో 
సమానముగా జూచుకొనునో ఆ యోగి సర్వోత్తముడు. ఆత్మజ్ఞానికి మోక్షముకలుగుటలో నేదియు 
ప్రతిబంధము కానేరదనియు, వానికి విధిప్రతిషేధ శాస్త్రనిర్భంధముతో నిమిత్తము లేదనియును 
వెనుకటిశ్లోకమున చెప్పబడినది. అందుపైన ఆత్మజ్ఞాని శాస్తమర్యాద నుల్లంఘించి హింసాకాండ 
యందు ప్రవర్తించినను తప్పులేదు కదా? అట్లు ప్రవర్తించవచ్చు కదా? అని ప్రశ్న కలుగుచున్నది. 
దానికి సమాధానముకొరకు నీ శ్లోకము ప్రవర్తించినది తనకు సుఖమెట్లు అనుకూలమో పరులకు 
గూడ నట్లే సుఖము అనుకూలమని యోగి తలంచును. తనకు దుఃఖము ప్రతికూలమయినట్లు 
ఒరులకుగూడ నట్లే దుఃఖము ప్రతికూలమని తలంచును. ఇట్టి జ్ఞానము కలవాడు పరుల 
కపకారమును జేయడు. తనకు తన భార్యతో కలియుట సుఖము, తనభార్యను పరులపహరించుట 
దుఃఖము. అట్లె పరులకు గూడ స్వభార్యాగమనము సుఖమనియు, భార్యాపహరణము 
దుఃఖమనియు తలంచినవాడు పరస్రీహరణ రూపమగు పాపమునకు పాల్పడడు. కావున 
యోగికి (అహింసత్వము) అపకార మొనర్చకుండుట పరమసాధనమని సూచితమగుచున్నది. 


అజ్ఞానులుకూడ గొందరహింసాస్వభావులుందురు. అంతమాత్రమున వారు 
అత్యుత్తములనదగరు. కావున అహింసాస్వభావముతోబాటు ఆత్మతత్వజ్ఞానము కూడ ఆవశ్యకము. 
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బ్రహ్మాత్మైకత్వజ్ఞానము కలవానికి భూతదయ యావశ్యకమని సూచితమగు చున్నది. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు శత్రువుయొక్క పుత్రజన్మ పుత్రమరణాదులతో 
సమానముగా తనయొక్క పుత్రజన్మ పుత్రమరణాదులను యెవడు (గహించునో ఆ యోగి సర్వోత్తము 
డని యర్థమును చెప్పిరి. 

ఇది యుక్తముకాదు. అర్థము కొంత బాగున్నను ఈ యర్థమును బోధించు పదములు 
మూలమునందు లేవు. మూలమున సమభావమునకు తానే యుపమానమని గ్రహింపబడినది. 
శత్రువు ఉపమానమని చెప్పలేదు. 

శత్రువుయొక్క పుత్రోత్పత్తి, పుత్రవియోగములతో తన కెలాటి సంబంధముండదని 
చెప్పవీలులేదు. శత్రువునకు పుత్రసంపదకలిగిన తనకు వైమనస్యము కలుగుట, శత్రువునకు 
పుత్రవియోగముకలిగిన తనకు సంతోషముకలుగుట - లోకసిద్ధమయియున్నది. అట్లే మిత్రునకు 
పుత్రోత్బత్తి కలిగిన తన మనస్సుకు సుఖవికారమున్ను, పుత్రమరణము తటస్థించిన తనకు 
దుఃఖవికారమున్ను లోకమునందు జూచుచున్నాము. అట్టి కార్యములపట్ల తనకిట్టి వికారములు 
కలుగుటనుబట్టి శత్రుమిత్రులయొక్క పుత్రోత్పత్తి పుత్రమరణములతో తనకుగూడ గొంత సంబంధ 
మున్నటుల నూహింపదగును. సంబంధములేనిదే సుఖదుఃఖవికార రూపమయిన కార్యము 

శత్రువుయొక్క పుత్రజన్మమరణాదులవలె తనయొక్క పుత్రజన్మమరణాదులు గూడ 
(గ్రహింపవలెనన్నచో శత్రువునకు కుమారుడు గలుగగా, విరోధమను నిమిత్తమువలన తనకు 
దుఃఖముకలుగును. కాన తనకు పుత్రుడు కలిగినను తాను దుఃఖింప వలెనని యాపత్తి కలుగును 
(యర్థమగును). ఈ యాపత్తిని తప్పించుకొనుటకు తనయొక్క పుత్రజన్మ మరణములను తనయొక్క 
బంధువుల పుత్రజన్మమరణముల వలె జూచుకొనవలెనన్నచో నట్టియుపదేశమే వ్యర్థమగును. 
ఎంతటి అజ్ఞానియయినను తనకు పుత్రోదయము కలిగినపుడు, తన బంధువులకు పుత్రోదయము 
కలిగినప్పుడువలె సుఖాదికమును బొందుచునే యుండును. ఇట్టి విషయమును శాస్త్రకర్త 
లుపదేశింపబనిలేదు. ఇయ్యది లోకమునకు సహజము. 


ఇక రామానుజభాష్యమునందలి “పర” శబ్దమునకు శత్రువనికాని మి(త్రుడనికాని 
యర్థము కాదనియు, ఉదాసీనుడని యర్థమనియు, ఉదాసీనునకు పుత్రోత్పత్తి కలిగిన తనకు 
సుఖవికారముకాని, దుఃఖవికారముకాని కలుగదనియు, అట్లే సమభావము గలవాడు తనయొక్క 
పుత్రజన్మమరణాదులయందుగూడ నుండవలెననియు జెప్పుచో నదియు పొసగదు. సర్వసముడై 
భూతదయగల పురుషునకు, ఉదాసీనుని పుత్రమరణముకూడ దుఃఖావహమే యగును. అట్లుకానిచో 
నతడు నిర్ణయుడనిపించుకొనును. 


కావున తనకు పుత్రజన్మమెట్లు సుఖమో పుత్రవియోగమెట్లు తనకు దుఃఖకరమో అట్లే 
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యితరునకును అని తెలిసికొని ఇతరులకు పుత్రద్రోహము మున్నగు నపకారములను చేయనివా 
డుత్తముడనియే శ్లోకమునకు బుజువగు అర్థము. 31 
అర్జున J 

శ్లో॥ యో౭.యం యోగస్త్వయా ప్రోక్తస్సామ్యేన మధుసూదన! । 

ఏతస్యాహం న పశ్యామి చంచలత్వాత్‌ స్థితం స్థిరామ్‌ 1 33 

అ. అర్జును డడుగుచున్నాడు. ఓయి కృష్ణ! మనస్సు అతిచంచలమయినది. ఒక 
క్షణకాలమయినను నిలచియుండనేరదు. నీవు సర్వసమతాలక్షణమయిన యోగమును 
చెప్పియుంటివి. మనస్సు చంచలమయినందున సర్వసమతాయోగము స్థిరపడనేరదని నా 
యభిప్రాయము. 383. 

శ్లో॥ చంచలం హి మనః కృష్ణ! ప్రమాథి బలవద్దృ్రఢమ్‌ 

తస్యాహం నిగ్రహం మన్యే వాయోరివ సుదుష్కరమ్‌ ॥ 34 

అ. భక్తులయొక్క పాపములను ఛేదించుటవలన భగవన్లుడు కృష్ణుడనిపించు కొనును. 
లేక కృషిధాతువునకు సత్త యర్థము. ణకారమునకు ఆనన మర్థము. ఈ రెంటియొక్క ఐక్యమువలన 
కృష్ణుడనగా పరమానందసద్రూపుడని యర్థము. 

ఓయి కృష్ణ! మనస్సు అతిచంచలము. శరీరమును ఇంద్రియములను క్షోభింప 
చేయుటయే దాని స్వభావము. ఎవరికిని నిగ్రహింపసాధ్యముకాదు. ఊర్ణనాభము (సాలెపురుగు) 
అవిచ్చిన్నముగా (సందు లేకుండగా) దారముల నల్లి అందు యితర పురుగులను బంధింప 
జేయును. అట్లే మనస్సు కూడ సంకల్పవికల్పాదులను తెంపు లేకుండా పుట్టించి వాటిచే పురుషుని 
కట్టివేయును. ఈ దృష్టాంతమువలన మనస్సు దృఢముగా బంధించుననియే తేలుచున్నది. 
సాలెపురుగు దృఢమైనది కానందున మనస్సు దృఢమైనదని సిద్ధింపదు. కొన్ని పుస్తకములయందు 
“తంతునాగొ మని పాఠముకలదు. అపుడు తంతునాగమువలె మనస్సు అతిదృఢమైనదని 
యర్థమగును. తంతునాగమనగా వరుణపాశ మను పేరుగల నీటిలో దిరుగు జంతువు. 
అయ్యది అతి దృఢమైనది - ఛేదింపశక్యముగాదు. అట్లే మనస్సుకూడ అతిదృఢమైన దని 
సిద్ధించును. 

ఇట్టి మనస్సును నిగ్రహించుట గాలిని నిగ్రహించుటకంటెగూడ దుస్సాధ్యమని నేను 
తలచెదను. మూలమునందు (వాయోరివ) అని వాయు వుపమానముగా బేర్మానబడినది. అది 
యుచితము కాదు. ఉత్మృష్టమగు మనస్సునకు అపకృష్ణమగు (నీచమగు) వాయువును ఉ 
పమానముగా జెప్పుట యనుచితము. లోకములో ఉపమానమగు చంద్రాదులు ఉత్కృష్టములుగా 
నుండుట అపకృష్ణమగు ముఖాదులు ఉపమేయములుగా నుండుట సహజము. వేగమునందు 
వాయువుకంటె మనస్సు గొప్పదని ప్రసిద్ధము. కావున అవ్యయములకు అనేకార్థము లుండుటచే 
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నిచట “ఇవ” శబ్దము “అపి” శబ్బముయొక్క అర్థమును చెప్పును. కనుకనే భాష్యకారులు 
(శంకరులు) భాష్యమునందు (తతోపి దుష్కరం మన్యే ఇత్యభిప్రాయః) గాలికంటెగూడ దుష్మరమని 


తలచెదనని యభిప్రాయమనిరి. 34 
శ్లో॥ అసంశయం మహాబాహో! మనో దుర్నిగ్రహం చలమ్‌ । 
అభ్యాసేన తు కౌంతేయ! వైరాగ్యేణ చ గృహ్యతే 11 835 


అ. అర్జునా! మనస్సు చంచలమని, నిగ్రహింప శక్యముగాదని నీవు చెప్పిన దంతయు 
నిజము. కాని అట్టిమనస్సుకూడ అభ్యాసవైరాగ్యములచే నిగ్రహింప శక్యమగును. అభ్యాసమనగా 
ఒకానొక చిత్రభూమియందు (చిత్తమునకు విషయమగు వస్తువునందు) సమానాకారమయిన 
జ్ఞానములను ఆవృత్తిపరచుట. ఉదాహరణము : ప్రణవోపాసకులకు ప్రణవమునందు మనస్సును 
నిలపి “ఓం (బ్రహ్మ “ప్రణవో బ్రహ్మ” (“ప్రణవమే బ్రహ్మి) అను జ్ఞానమును ఆవృత్తిపరచుట 
విష్ణాపాసకులకు విష్ణువుయందు మనస్సు నిలపి (విష్ణుమూర్తిర్హహ్మ) విష్ణుమూర్తి బ్రహ్మయను 
జ్ఞానమును ఆవృత్తిపరచుట. 

ఆత్మోపాసకులకు ఆత్మయందు మనస్సు నిలిపి (అహం బ్రహ్మాస్మి నేను బ్రహ్మను 
అను జ్ఞానమును ఆవృత్తిపరచుట అభ్యాసమనబడును. 

ఐహికవిషయములన్నియు దుష్టవిషయములు. పరలోకవిషయములు అదృష్ట 
విషయములు. ఈ రెంటియందును నశించుట, హెచ్చుతగ్గులు కలిగియుండుట, తుదకు 
దుఃఖమునే యిచ్చుట అను దోషములు కలవు. ఈ దోషములను మాటిమాటికి మనసా 
విమర్శించుకొనుటవలన విషయములయందు వైరాగ్య మేర్చడును. ఇట్టి అభ్యాసవైరాగ్యము 
లను సాధనములచే మనస్సు నిగ్రహించుకొనవలయును. సంకల్ప వికల్పాది వికారములతో 
గూడియున్న మనస్సును హఠాత్తుగా వృత్తిరహిత మొనర్చుట సాధ్యముకాదు. కనుక మొట్టమొదటి 
ఉపాసనాక్రియయందు మనస్సును ప్రవేశపెట్టి అటుపైన విషయముల యందలి దోషజ్ఞానముచే 
విషయ చింతనమునుండి మనస్సును మరల్చి మదించిన గుజ్బ్జమును నేర్పరి స్వాధీనపరచు 
కొనునట్లు మెల్లమెల్లగా మనస్సును స్వాధీనపరచుకొనవలయును. ఇట్లు క్రమక్రమముగా 


మనస్సును స్వాధీనపరచుకొనుటకు పురుషునకు స్వాతంత్ర్యము కలదు. కి 
శ్లో॥ అసంశయాత్మనా యోగో దుషాప ఇతి మే మతిః । 
వశ్యత్మనా తు యతతా శక్యో౭_ వాప్తముపాయతః ln 36 


అ. ఓయి యర్షునా! అంతఃకరణము స్వాధీనముకానివానికి యోగము పొంద 
శక్యముగాదని నా యభిప్రాయము. 

అభ్యాసవైరాగ్యములను సాధనములచే అంతఃకరణమును స్వాధీనపరచుకొని 
మాటిమాటికి ప్రయత్నము చేయువానికి యోగము స్వాధీనమగును. “న నిశ్చయేన యోక్తవ్యో 
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యోగోం_నిర్విజ్ఞచేతసా” అని చెప్పుటచే ప్రయత్నావస్థలో నిర్వేదము యెంతమాత్రము కూడదు. 
“ఉత్సేధ ఉదధేర్యద్వత్ముశాగ్రణైకబిందునా, మనసో నిగ్రహస్తద్వదృ్భవేదపరిభేదతఃి అని 
యార్యోక్తికలదు. ఒకానొకపక్షి సముద్రతీరమున (గ్రుడ్లను పెట్టుకొనెను. సముద్రుడు 
తరంగవేగముచే వాని నపహరించెను. అంతట నా పక్షి సముద్రుని యెండకట్టెదనని తలచి 
తన ముఖముతో దర్భపుల్లను పట్టుకొని దాని చివరభాగముతో ఒక్కొక్క బిందువును గట్టున 
వేయసాగెను. అప్పుడనేకపక్షులు వచ్చి నివారించినను ఆ పక్షి ఆ పని నుండి మరలలేదు. 
అంతట దైవికముగా నచ్చటకు వచ్చిన నారదుడు విషయము నంతయు విని నివారించినను 
వినక నారదునితో “యీ జన్మయందుగాని మరియొక జన్మయందుగాని యేదియో 
యొకనుపాయముతో సముద్రుని ఎండింపజేతు” నని ప్రతిజ్ఞ చేసెను. తదుపరి దయాళుడగు 
నారదుడు యీ విషయమంతయు గరుత్మంతునితోం జెప్పి నీ సజాతీయమగు పక్షిని సముద్రు 
డవమానపరచుచున్నా దని చెప్పి ప్రేరేపించి సాయమొనరింప పంపెను. అంతట గరుడుని 
రక్కలయొక్క గాలిచే నెండిపోవుచున్న సముద్రుడు భయపడి యీ గ్రుడ్లను ఆ పక్షికి నిచ్చెను. 
కావున నీ పక్షివలె ఖేదము లేకుండ ప్రయత్నము చేయువానికి యోగము సిద్ధించునని భావము. 

శః అయతిశ్షద్ధయోపేతో యోగాచ్చలితమానసః । 

అప్రాష్య యోగసంసిద్ధిం కాం గతిం కృష్ణ! గచ్చతి ॥ 37 

అ. ఓయి కృష్ణ! ప్రయత్నమును వదలి యోగమార్గమునందు ఆస్తిక్యబుద్ధి మాత్రముండి 
ప్రాణావసానకాలమునందు చిత్తచాంచల్యముకలుగగా, యోగవిషయమైన స్మృతి తప్పిపోయిన 
యోగఫలమగు సమ్యగ్‌జ్ఞానమును పొందలేడుకదా? అట్టి యోగి మరేగతిని బొందును? ఈ 


ప్రశ్న సంన్యాసివిషయమేకాని గృహస్టువిషయముకాదు. 37 
శ్లో॥  కచ్చిన్నోభయవి భ్రష్టశ్ళిన్నాభమివ నశ్యతి । 
అప్రతిష్టో మహాబాహో! విమూఢో బ్రహ్మణః పథి ॥ 838 


అ. ఓయి కృష్ణ! (బ్రహ్మమార్గమందు నిలువలేక కర్మమార్గమునుండి యు, 
యోగమార్గమునుండియు చెడిపోయిన యోగి గాలికి విడిపోయిన మేఘమువలె నశించడుకదా? 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “అప్రతిష్ట” అను పదమునకు స్వర్గసాధనమయిన 
కర్మమార్గమును (సకామకర్మమార్గమును) వదలినవాడు అనియు, “బ్రహ్మణః పథి విమూఢః” 
మొదలుపెట్టిన బ్రహ్మమార్గమునుండి జారిపోయినవా డనియు అర్థమును చెప్పి యీ విధముగా 
నుభయ(భ్రంశమును సాధించిరి. వీరి యాశయ ప్రకారము సకామకర్మను వదలి నిష్మామకర్మము 
నాచరించుచు బ్రహ్మజ్ఞానమును పొందలేని గృహస్థును గురించి యీ ప్రశ్న చేయబడినదని 
తేలుచున్నది. 


ఇది యుక్తముగాదు. స్వర్ణసాధనమయిన కర్మనుగూడ ఫలేచ్చను వదలి యాచరించినచో 


షష్టాధ్యాయ ము 299 


చిత్తశుద్ధి దురితక్షయము మున్నగు మహాఫలము కలదు కాని చెబివులేదు మరియు గృహస్టునకు 
నిత్యకర్మఫలముండగా యోగమార్గము నాశ్రయించినంత మాత్రమున గృహస్థు కర్మమార్గభ్రష్టుడు 
కానేరదు. కావున గృహస్టును గురించి యుభయభ్రంశప్రశ్న యుచితముకాదు. ఈ విషయము 
యింతకుముందు అధ్యాయారంభమునందే శంకరులు ప్రతిపాదించిరి. 


శ్లో॥ ఏతన్మే సంశయం కృష్ణ! ఛేత్తుమర్హస్యశేషతః । 


త్వదన్యస్సంశయస్యాస్య చ్చేత్తా న హ్యుపపద్యతే I 39 
అ. ఓయి కృష్ణ! నాకు కలిగిన యీ సంశయమును నీవే తీర్చగలవు కాని యితరులు 
బ్రహ్మాదిదేవతలుకాని, వసిష్టాది బుషులు కాని యెవ్వరు తీర్చలేరు. 39 
శ్రీ భగవా నువాచ : 
శ్లో॥ పార్థ! నైవేహ నాముత్ర వినాశస్తస్య విద్యతే । 
న హి కల్యాణకృత్కశ్చిత్‌ దుర్గతిం తాత! గచ్చతి ॥ 40 


అ. ఓయి అర్జునా! యోగభ్రష్టునకు యీ లోకమునందుగాని, పరలోకమునందుగాని 
వినాశము లేదు. అనగా యీలోకమునందు పశుపక్ష్యాది నీచజన్మగాని, పరలోకమునందు 
నరకసంబంధమయిన హీనజన్మగాని రాదని భావము. మంచి చేసినవానికి చెడు యెన్నటికిని 
రాదని లోకసామెత. యోగము మిక్కిలి మంచిపని కావున యోగాభ్యాసికి దుర్గతి సంభవింపదు. 
ఇచట శ్రీకృష్ణుడు అర్జునుని తాత అని సంబోధించెను. (తనోత్యాత్మానం పుత్రరూపేణ) అను 
వ్యుత్పత్తిచే తన స్వరూపమును పుత్రరూపముగా విస్తరింపజేసికొను చున్నాడు కాన తండ్రియే 
'తాతి యనబడును. “అంగాదంగాత్సంభవసి హృదయాదధిజాయసే” అను శ్రుతి యిందుకు 
ప్రమాణమగుచున్నది. “ఆత్మా వై పుత్ర నామాసి” అను శ్రుతివలన తండ్రియే కొడుకుకాన 
తండ్రియందు వర్తించు తాత అను శబ్దము పుత్రునియందు గూడ వర్తించును. శిష్యుడుగూడ 
కొడుకుతో సమానుడు కావున తాతశబ్దము శిష్యునకుగూడ వర్తించును. అదెట్లన వంశము 
రెండువిధములు. విద్యాప్రయుక్తము, జన్మప్రయుక్తము అని. జన్మచే తండ్రివలన కుమారుడు 
కలుగును, విద్యచే గురువు వలన శిష్యుడు కలుగును. విద్యచే జన్యజనకభావసంబంధము 
గురుశిష్యులకు కలదు గాన గురువు తండ్రియు, శిష్యుడు కొడుకున్ను అగును. కావున 
కొడుకునందు వర్తించిన తాత శబ్దము యీవిధముగా శిష్యునియందు గూడ వర్తించును. 

భాష్యమునందు “ిష్యోపి పుత్రవదితి అపుత్రో౭_పి తాత ఉచ్యతే” అని వాక్యము 
కలదు. అందు అపుత్రోపి అనుచోట నళ్‌ నకు (అకారమును) సాదృశ్యమర్థము. కావున 
అపుత్రుడనగా పుత్రసదృశుడని యర్థము. పుత్రునికంటె నితరుడు అపుత్రుడని యేల చెప్పరాదని 
యనదగదు. అట్టితరి పుత్రునికంటె నితరమగు పటాదులుగూడ అపుత్రమగును. అపుడు 
ఘటముకూడ తాతశబ్దవాచ్యము కావలసివచ్చును. ఇయ్యది అనిష్టము. కావున నళ నకు 
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సాదృశ్యమే యర్థము చెప్పవలెను. పుత్రసదృశుడనియే యర్థము. పుత్రసదృశుడగు శిష్యునియందు 


తాతశబ్ద ప్రయోగము యుక్తమగును. 40 
శ్లో॥ ప్రాప్య పుణ్యకృతాన్‌ లోకానుషిత్వా శాశ్వతీస్సమాః । 
శుచీనాం శ్రీమతాం గేహే యోగట్రష్టోల_ భిజాయతే ॥ 41 


అ. యోగమార్గమునందు ప్రవర్తించిన సంన్యాసి అశ్వమేధాది యాగము లొనర్చిన 
పుణ్యవంతులయొక్క లోకములను జేరి యచ్చట అనేక సంవత్సరములుండి ఆ పుణ్యభోగము 
నశించినపిదప వేదవిహితకర్శల నాచరించు నైశ్వర్యవంతుల యింటిలో బుట్టును. 41 


శ్లో॥ అథవా యోగినామేవ కులే భవతి ధీమతామ్‌ । 
ఏతద్ధి దుర్లభతరం లోకే జన్మ యదీదృశమ్‌ ॥ 42 


అ. లేక బుద్ధిమంతులగు యోగులయొక్క వంశమును బుట్టును. దరిద్రులగు 
యోగులయొక్క కులమున జన్మ దొరకుట చాల దుర్లభము. యోగులుకాని దరిద్రులయొక్క 
కులమునందు జన్మ పాపమునకు కారణమగును. యోగులయినను ధనికులయినవారింటి 
బుట్టుట మదమునకు కారణమగును. కావున దరిద్రులయిన యోగుల యింట బుట్టుట మంచిదని 
భావము. 42 


శ్లో తత్ర తం బుద్ధిసంయోగం లభతే పౌర్వదైహికమ్‌ | 
యతతే చ తతో భూయస్సంసిడ్దౌ కురునందన! ॥ 43 


అ. యోగభ్రష్టుడు దరిద్రులయిన యోగులవంశమున బుట్టి పూర్వదేహ సంబంధ 
మయిన యోగజ్ఞానమును పొంది మరల యోగసిద్ధిని బొందుటకు మాటిమాటికి ప్రయత్నించు 
చుండును. దీనినిబట్టి శ్రీమంతులయిన యోగుల నింట బుట్టిన యోగభ్రష్టునకు పూర్వజన్మజ్ఞానము 
కలుగదని తేలుచున్నది. కారణమేమన దరిద్రయోగులనింటబుట్టినవాడు దారిద్యమును 
అనుభవించుటచే వానిపాపము నశించును. పుణ్యము నశింపదు. దారిద్ర్యము పాపఫలముకాని 
పుణ్యఫలము కాదు. కావున దారిద్యానుభవము చేత పాపమే నశించును. 

కావున నెవరు ఐశ్వర్యమును అనుభవించుచున్నారో వారు పూర్వజన్మ సుకృతమును 
నశింపజేసికొనుచున్నారు. ఇందుకు “పూర్వపుణ్యవిభవవ్యయలబ్దాస్సమ్పదో విపద ఏవ విమృష్టా” 
అను శ్రీహర్షప్రయోగము ప్రమాణము. అందువలన ఐశ్వర్యానుభవముచే పూర్వార్ణితమయిన 
యోగపుణ్యము నశించినందున శ్రీమంతులయిండ్ల బుట్టిన యోగ ్రష్టునకు పూర్వజన్మజ్ఞాన 
ముండదు. దరిద్ర యోగికులమందు బుట్టినవానికి దారిద్ర్యానుభవముచే యోగపుణ్యము 
నశించనందున ఆ పుణ్యబలముచే పూర్వదేహజ్ఞానముండును. 

కావున ఐశ్వర్యానుభవముచే నెవ్వని పూర్వపుణ్యము నశించునో వాడు తక్కువవాడు. 
దారిద్ర్యానుభవముచే నెవ్వని పూర్వపుణ్యము నశించదో వాడు ఉత్తముడు. కనుక దరిద్రులయిన 
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యోగులనింట జన్మించుట పరమోత్తమమని భావము. ఇచట సంసిద్ధపదము నకు మోక్షమనికాని, 
సమ్యగ్దర్శనమనికాని యర్థము. 

శ్లో పూర్వాభ్యాసేన తేనైవ ప్రొయతే హ్యవశో9 పి సః | 

జిజ్ఞాసురపి యోగస్య శబ్ద బ్రహ్మోతివర్తతే i 44 

అ. యోగాభ్యాసపరుడు యోగాభ్యాస సంస్మారముకంటె బలవత్తరమయిన పుణ్యపాప 
కర్మలను పూర్వము చేసియున్నయెడల వాటివల్ల యోగాభ్యాససంస్మారము అడ్దుపదియుండును. 
ప్రతిబంధకములయిన పుణ్యపాపసంస్మారములు నశించిన పిదప యోగసంస్మారము యోగభ్రష్టుని 
మరల యోగమార్గమునందు ప్రవేశపెట్టును. యోగసంస్మార మెంతకాలము నిలవయుండినను 
నశింపదు. ప్రతిబంధక సంస్కారములు నళించినపిదప తనపనిని తాను నెరవేర్చియే తీరును. 
ఎవ్విధముగను యోగసంస్మారము వ్యర్థమనుటకు వీలులేదు. కావున యోగస్వరూపమును 
పూర్తిగా తెలియక యోగనిష్టుడయినవాడు గూడ వేదోక్త కర్మానుష్టానమువలన కలుగు ఫలముకంటె 
గొప్పఫలమునే బొందును. యోగస్వరూపమును పూర్తిగా తెలిసికొని యోగాభ్యాస మొనర్చువాడు 
గొప్ప ఫలమును పొందునని వేరుగా చెప్ప నక్కరలేదు. 
రామానుజమతము : రామానుజులు మూలమునందలి “శబ్ద(బ్రహ్మ” అను పదమునకు దేవ 
మనుష్యాది పదములచే జెప్పదగిన ప్రకృతి యని అర్థమును రచించిరి. ఇది అయుక్తము. 
బ్రహ్మపదము చేతనే ప్రకృతి యను అర్ధము లభించుచుండగా “శబ్ద” అను పదము వ్యర్థమగును. 
శబ్ద వ్యవహారయోగ్యమగు బ్రహ్మ, ప్రకృతియనియు, శబ్బవ్యవహారమునకు యోగ్యముకాని 
బ్రహ్మ పరబ్రహ్మమనియు అర్థమన్నచో పరబ్రహ్మరూపశబ్దవ్యవహారయోగ్యుడు పరబ్రహ్మకూడ 
యగునుకాన, నదియు పొసగదు. దేవమనుష్యాది విశేషశబ్దములు మూలమునందు లేనందున 
దేవమనుషషాది శబ్ద వ్యవహారయోగ్యమగు (బ్రహ్మయనికూడ చెప్ప వీలులేదు. 


మరియు శబ్ద అను పదమునకు శబ్ద్బవ్యవహారయోగ్యము అను అర్థము కూడ 
వాచ్యార్థము కానేరదు. లక్షణ యంగీకరింపక తప్పదు. అప్పుడు లక్షణాంగీకారదోషము 
శాంకరమతమునందువలె రామానుజమతమునగూడ అనివార్యమగును. 

పోనిండు : అతిప్రయాసచే “శబ్దబ్రహ్మ” అను పదమునకు “ప్రకృతి” అను అర్ధము 
నంగీకరింతము. అయినను అన్వయము కుదరనేరదు. యోగ జిజ్ఞాసువు ప్రకృతిని 
యెట్లతిక్రమించును? మీమతమున ప్రకృతిని యెట్లతిక్రమించును? మీమతమున ప్రకృతిని 
అతిక్రమించినవాడు పరమాత్మ యొక్కడేకదా? ముక్తులు గూడ భగవదనుగ్రహమువలననే 
మాయను అతిక్రమింతురుకాని స్వయముగా నతిక్రమింవలేరుకదా? యోగజిజ్ఞాసువు 
బద్ధజీవుడుకాని పరమాత్మకాడు, ముక్తుడును కాడు. కావున యోగజిజ్ఞాసువు (యోగమును 
తెలియగోరినవాడు) యెట్లు ప్రకృతిని అతిక్రమించును? 
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ఇంక యోగజిజ్ఞాసువు యోగమును తెలుసుకొని యోగమును అనుష్టించి ప్రకృతిని 
అతిక్రమించును. ఈ యభిప్రాయముతో జిజ్ఞాసువు శబ్దబ్రహ్మను (ప్రకృతిని) అతిక్రమించునని 
చెప్పబడిన దన్నచో నదియు పొసగదు. “జిజ్ఞాసు రపి” అని మూలమునందలి అపి శబ్దము 
యోగమును తెలిసికొనినవానికంటె యోగము ననుష్టించినవానికంటెకూడ యోగజిజ్ఞాసువు వేరని 
చెప్పుచున్నది. కావున జిజ్ఞాసువే తెలిసికొని యనుష్టించి ప్రకృతిని అతిక్రమించునని యనదగదు. 


మరియు యోగానుష్టానము చేసినవాడుగూడ యోగానుస్థానమాత్రముచే ప్రకృతి 
నతిక్రమింపనేరడు. మరేమనిన యోగానుష్టానమువల్ల సమ్యగ్‌జ్ఞానమును పొంది దానిచే ప్రకృతి 
నతిక్రమించును. కావున ప్రకృతిని అతిక్రమించు సామర్థ్యము జ్ఞానికేగాని, యోగికి గూడ 
లేదని తేలుచుండ, యోగజిజ్ఞాసువునకు ప్రకృతికిని అతిక్రమించు సామర్ధ్యము యెట్లేర్పడును? 


వేదాన్తదేశికమతము : ఈ శ్లోక వ్యాఖ్యానసందర్భములో వేదాంతదేశికులు జ్ఞానాననమయుడగు 
ఆత్మ పరమాత్మకు శేషు (దాసు) డని యనిరి. 

ఇదియును యుక్తముగాదు. జ్ఞానాననమయు డన్నచోట మయులు ప్రత్యయమునకు 
ప్రాచుర్య మర్థమా? వికార మర్థమా? అని ప్రశ్నింపవలెను. అందు మొదటిపక్షము కుదరదు. 
ఆనన్దము ప్రచురముగా నున్నదనినచో దుఃఖముకూడ కొద్దిగా నున్నదని తోచును. ఆత్మ 
నిర్వికారుడు కాన ఆనన్దవికారు డను రెండవ పక్షముకూడ కుదరదు. 


ఇంక “జ్ఞానానన్గమయస్తు” అని వైలక్షణ్యద్యోతకమగు తు శబ్దముగూడ నుచితము 
కాదు. ఆత్మ పరమాత్మలకు వైలక్షణ్యము లేదు. మీమతమున పరమాత్మకూడ జ్ఞానస్వరూపుడు. 
ఆననమయుడు అని యంగీకరించియే యుండిరి. శంకరమతమునగూడ జీవపరమాత్మ లిద్దరు 
ఆనన్దరూపులయినందున వా రుభయులకు భేదములేదు. 


ఇక అనాత్మ పదార్థములద్వారా ఆనన్దమయాత్శ్మకు భేదము కలదుకాన తు శబ్ద 
ప్రయోగము ఉచితమగు నన్నచో నదియు పొసగదు. అనాత్మలగు విజ్ఞానానన్గమయ కోశములు 
జ్ఞానాననమయుడగు ఆత్మకంటె భిన్నమని ప్రతిపాదింప శక్యము కాదు. విజ్ఞానమయాత్మ 
ఆననమయాత్మలయందు లయమగునని శ్రుతిచెప్పుటచే విజ్ఞానమయుడు జీవుడనియు, 
ఆననమయుడు ఈశ్వరుడనియు భేదము నిర్వచింప శక్యముకాదు. ఆనన్టస్వరూపమును 
ఆవరించుటచే విజ్ఞానమయ ఆననమయములు కోశములనియు, వాటిలోపల నుండువాడు 
మాత్రమే ఆత్మయనియు నంగీకరింపక తప్పదు. 


కావున విజ్ఞానానన్మమయ కోశములయందుండు జ్ఞానానన్దరూపుడగు ఆత్మ పరమాత్మకు 
శేషుడని యనదగదు. ఈశ్వరుడుకూడ ఆత్మభిన్నుడగుచో ఆత్మకు శేషుడు కావలసివచ్చును. 
జ్ఞానానన్సరూవుడగు ఆత్మకంటె నీశ్వరుడు భిన్నుడగుచో జ్ఞానానన్దరూవుడు కానేరడు. 
జ్ఞానానన్దస్వరూపుడగుచో ఆత్మకంటె భిన్నుడు కానేరడు. స్వరూపభేదము లేనిదే వస్తుభేదము 
సంభవింపదు. 
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ఘటములు రెండు మృణ్మ్యయములయినను రెంటికి పరస్పర భేదమున్నటుల జ్ఞానానన్ద 
రూపులగు జీవేశ్వరుల కిద్దరకుగూడ నట్లే భేదముండుగాక యని వచింపరాదు. ఘటములు 
రెండు మృణ్మయములయినను ఆకారభేదము లేకుండుట చేతను పరస్పర భేదము పొసగదు. 


ఓయి! జీవేశ్వరులకు స్వరూపతః భేదములేకున్నను ధర్మమువలన భేదము 
సంభవించును. జీవుడు కించిత్‌జ్ఞుడు. ఈశ్వరుడు సర్వజ్ఞుడు. కావున నీ ధర్మభేదము వలన 
జీవపరమాత్మలకు భేదము ఉచితము అన్నచో నది యుక్తముగాదు. కించిత్‌జ్ఞత్వ, సర్వజ్ఞత్వములు 
ఉపాధిధర్మములుకాని ఆత్మధర్మములుకావు. బెపాధిక భేదము వాస్తవము కానేరదు. కావున 


జీవపరమాత్మలకు భేదముకాని, శేష శేషి భావముకాని యసంభవము. 44 
శ్లో॥ ప్రయత్నాద్యతమానస్తు యోగీ సంశుద్ధకిల్చిషః | 
అనేకజన్మసంసిద్ధస్తతో యాతి పరాం గతిమ్‌ ॥ 45 


అ. యోగమార్గమునందు యెక్కువగా ప్రయత్నించునట్టి విద్వాంసుడు పాపములను 
పారద్రోలుకొని అనేకజన్మలయందు క్రమక్రమముగా సంస్మారమును సంపాదించుకొని, ఆ 
సంస్మారబలముచే సమ్యగ్‌జ్ఞానమును పొంది, దానివలన మోక్షము నొందుచున్నాడు. 45 

శ్లో తపస్విభ్యో౭ ధికో యోగీ జ్ఞానిభ్యో౭_పి మతోం ధికః । 

కర్మిభ్యశ్చాధికో యోగీ తస్మాద్యోగీ భవార్డున! ॥ 46 

అ. ఓయి అర్జునా! ధ్యానయోగి తపోనుష్టానపరులకంటె గొప్పవాడు. శాస్త్రార్ధ 
పాండిత్యముగల విద్వాంసులకంటె గొప్పవాడు. అగ్నిహోత్రాది కర్మానుష్టానపరులకంటె 
గొప్పవాడు. కావున నీవుకూడ ధ్యానయోగివగుము. మూలమునందలి జ్ఞానపదము శాస్త్రార్థజ్ఞాన 
విషయముకాని సమ్యగ్‌జ్ఞానము విషయముకాదు. సమ్యగ్‌జ్ఞానము సాక్షాన్నోక్ష సాధనము. 
ధ్యానయోగము జ్ఞానయోగముద్వారా మోక్షసాధనము. కావున జ్ఞానయోగము కంటె 
ధ్యానయోగము గొప్పదికానేరదు. కనుక జ్ఞానపదమునకు శాస్త్రార్థజ్ఞానమే యర్థము. 


ఓయి! అజ్ఞానియగు క్షత్రియునకు కర్మయోగమునందే యధికారమని శ్రీకృష్ణులు 
“కురు కర్మైవ తస్మాత్వమ్‌” “కర్మణ్యేవాధికార స్తే” అను ప్రమాణములచే పార్గునిగురించి 
నిరూపించిరి. ఇప్పుడు “యోగీ భవ” ధ్యానయోగి వగుమని యర్జునునిగురించి యేలచెప్పిరి? 
ధ్యానయోగము సంన్యాసికే తటస్థించును కాని గృహస్థున కబ్బదని యింతకుమున్నే సిద్ధాంతము 
చేయబడినదికదా? క్షత్రియునకు సంన్యాసాధికారము లేదనికూడ నిదివరకే నిరూపింపబడినది 
కదా? కావున నిపుడు “అర్జునా! నీవు ధ్యానయోగివగు” మని శ్రీకృష్ణు డేల యుపదేశించెను? 

సమాధానము : యుద్ధరూపమయిన కర్మయోగమును అనుష్టించి, పిదప సంన్యసించి, 
ధ్యానయోగి వగుమని శ్రీకృష్ణోపదేశమునకు తాత్పర్యము. 

క్షతియునకు బొత్తుగా సంన్యాసమునం దధికారములేదని యనదగదు. శిఖాయజ్ఞోపవీత 
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పరిత్యాగపూర్వక సమన్రక సంన్యాసమునం దధికారము లేకున్నను పుత్ర మిత్ర కళత్రాది 
పరివారమును విడచుట రూపమయిన అముఖ్యసంన్యాసమునం దధికారము కలదు. 
ముచుకుందుడు మున్నగు క్షత్రియులు తనకున్న పరివారము నంతయు వదలి యొకానొక 
విజనప్రదేశమున ధ్యానయోగమునందుండుట పురాణాదులవలన వినుచున్నాము. అట్టి 
సంన్యాసమే క్షత్రియులకు విహితము. 

ఓయి! సంన్యాసికే ధ్యానయోగమునం దధికారమగుచో సంన్యసింపని వసిష్టాదులు 
ధ్యానయోగ మెట్లవలంబించిరి? వినుము. లోకాతీత మహిమగల మహానుభావులు యిట్టి 
స్థలములయం దుదాహరణకు తగరు. తత్త్వవేత్తలయిన నట్టి మహానుభావులు ప్రారబ్ధానుసారముగా 
నెట్లెట్లో వర్తింతురు. ఈ విషయ మింతకుమున్ను విపులముగా ప్రతిపాదింపబడి యున్నది. 


కావున శ్రీకృష్ణోపదేశ ముచితమే యగును. 46 
శః యోగినామపి సర్వేషాం మద్గతేనాంతరాత్మనా । 
(శ్రద్ధావాన్‌ భజతే యో మాం స మే యుక్తతమో మతః ॥ 47 


అ. ఓయి అర్జునా! ఎవడు కడుశ్రద్ధతో అంతరాత్మను నాయందుంచి నున్న సేవించునో 
వాడు యోగులందరిలోను శ్రేష్టుడని నామతము. ధ్యేయవస్తువుయందు చిత్తము నేకాగ్రము 
చేయుట యోగమనబడును. ధ్యేయులు, రుద్రుడు, ఆదిత్యుడు, విరాట్‌, హిరణ్యగర్భుడు, ఇగన్లుడు, 
వరుణుడు అని నానావిధములుగా కలరు. వారి వారి నుపాసించు యోగులుకూడ నానావిధము 
లగుదురు. కనుకనే మూలమున యోగినాం అని బహువచనము ప్రయోగింపబడినది. 
వాసుదేవుని సగుణముగా కాని, నిర్ణుణముగా కాని ధ్యానింపవచ్చును. ధ్యానమనగా 
“సో౭_ హమస్మి” అని ప్రత్యగభేదముగా చింతనము చేయుట. 


రుద్రాదిత్యులు జీవులు. వారికి పరస్పరభేదము కలదు. వారి యుపాసన కూడ 
భిన్నోపాసన యగును. వాసుదేవుడు జీవుడుకాడు. పరమాత్మ, వాసుదేవోపాసన అభేదోపాసన 
యగును. కావున రుద్రాదిత్యాద్యుపాసకులకంటె వాసుదేవోపాసకు డుత్తముడని భావము. 

ఓయి! అన్తకరణావచ్చిన్నచైతన్యము ప్రత్యగాత్మ, మాయావచ్చిన్నచైతన్యము పరమాత్మ. 
యీ రెంటికి భేదముండుటచే అభేదచింతనము. అన్నము బ్రహ్మయని యుపాసించినట్లు 
కాల్పనికమగునుకాని వాస్తవము కానేరదు. అనినచో వినుము. అంతఃకరణము మాయ అను 
ఉపాధులు వేరయినను తదవచ్చిన్న (వాటితో కూడిన) చైతన్యము మాత్రము ఒకటే యగుచున్నది. 
ఘటమఠాద్యుపాధులు వేరయినను వాటితో కూడిన ఆకాశమునకు వాస్తవముగా భేదము 
లేనట్లు చైతన్యమునకు గూడ ఉపాధిభేదమువలన నిజముగా భేదము లేదు. కావున ప్రత్యగాత్మను 
“సో హమస్మి” అని అభేదముగా నుపాసించుట వాస్తవమే యగుచున్నది. 


మరియు ప్రత్యగాత్మ పరిచ్చిన్నుడనియు, పరమాత్మ వరిపూర్ణుడనియు విశేష 
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ముండుటచే నభేదోపాసన యెట్లు పొసగు నని యనరాదు. పరిచ్చేదము, పరిపూర్తి అను 
ధర్మములు ఉపాధిప్రయుక్తములు. వాస్తవముగ నా ధర్మములు చైతన్యమునందు లేవు. 
“ఏకమేవాద్వితీయం” అను (శ్రుతి చైతన్యము అభిన్నమని చెప్పుచున్నది. ప్రత్యగాత్మకు 
పరిచ్చిన్నత్వము అంగీకరించినచో పరిచ్చిన్నము లయిన ఘటాదులు అనిత్యములు, జదములు 
అయినట్లు ప్రత్యగాత్మకూడ జడము, అనిత్యము కావలసి వచ్చును. అయ్యది అనిష్టము, 
శాస్త్రవిరుద్ధమున్ను అగును. మరియు ప్రత్యగాత్మ జీవుడు, పరమాత్మ యీశ్వరుడు. వీరుభయులకు 
ఏనుగు, దోమలకువలె చాల భేదము కలదు అని యనరాదు. “జీవ (ప్రాణధారణే” అను 
శాసనమునుబట్టి ప్రాణధారులే జీవులని స్పష్టమగుచున్నది. “అప్రాణో హ్యమనాశ్శుభ్రఃి” అను 
శ్రుతి ప్రత్యగాత్మకు ప్రాణసంబంధము లేదని చెప్పుచున్నది. కావున ప్రత్యగాత్మ పరమాత్మలకు 
భేదములేదు. 

కావున దేవమనుష్యాది భేదముచే భిన్నభిన్నమయిన శరీరేంద్రియసంఘాతము నందు 
అహం - మమాభిమానము కలవారు జీవులు. వీరు ప్రత్యగాత్మయగు కూటస్థునియందు 
కల్పింపబడుటచే వాస్తవముగా ప్రత్యగాత్మలే యగుదురు. రజ్ఞావునందు కల్పింపబడిన సర్పము 
వాస్తవముగా రజ్ఞాస్వరూపమే యగునుకాని వేరుకాదు. కనుకనే “తత్వమస్యాది” శ్రుతులు 
జీవేశ్వరులకు అభేదమును చెప్పుచున్నవి. 

అదెట్లన సంసారి, జీవ అను శబ్దముచే చెప్పదగిన అన్తఃకరణవిశిష్టచైతన్యము త్వం 
పదమునకు వాచ్యార్థము. సంసారసంబంధములేని అంతఃకరణోపహితచైతన్యము లక్ష్యార్థము. 
జగత్మర్తయగు మాయావిశిష్ట - ఈశ్వరచైతన్యము తత్పదమునకు వాచ్యార్థము. మాయోపహిత 
మగు పర(బ్రహ్మచైతన్యము తత్పద లక్ష్యార్థము. ఏ చైతన్యము మాయోపహితమో, అదియే 
చైతన్యము. అన్తఃకరణోపహితమగుచున్నది. మాయ, అంతఃకరణము లను ఉపాధులకు 
భేదమున్నను ఉపహితమగు చైతన్యమునకు భేదములేదు. కనుక “తత్త్వమసి” ఇత్యాది (శ్రు 
తులకు అఖండమగు బ్రహ్మయే లక్ష్యార్థము. 

ఇట్లు ప్రథమషట్మముచే కూటస్టునియందు గల్పింపబడిన సంసారియగు చిదాభాసుని 
యొక్క స్వస్వరూపము నిర్ధర్మక పరమానన్ద ప్రత్యక్షైతన్యమే యని శోధిత “త్వం” పదార్థము 
నిరూపింపబడినది. 

ఇట్లు శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదమున 
నారవయధ్యాయము ముగిసినది. 


+ (వ్రభమషట్కము సమాప్తము + 
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శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదము. 


ద్వితియషట్కను 


7క అధ్యాయకు నుండి 125 అధ్వాయకు కరకు 


ఒం 


నమో భగవతే 
హయగ్రీవాయ నిష్లవే 
నుహ్యం మేధాం ప్రజ్ఞాం 
ప్రయచ్చ స్వాహా 
జ్‌ 


శ్రీ గురుభ్యో నమః 
శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 
సప్తమాధ్యాయము 
శ్రీకృష్ణ భగవానులు చెప్పుచున్నారు. 
శ్లో. మయ్యాసక్తమనాః పార్థ! యోగం యుంజన్మదాశ్రయః | 
అసంశయం సమగ్రం మాం యథా జ్ఞాస్యసి తచ్చృణు ॥ 1 

అ. శ్రీకృష్ణుడు పూర్వాధ్యాయాంతమున, “యోగినామపి సర్వేషాం మద్గతే నాంతరాత్మనా, 
(్రద్ధవాన్‌ భజతే యో మాం స మే యుక్తతమో మతః” (6.47) అను శ్లోకముచే యోగు 
లందరిలోను, నాయందంతరాత్మయుంచి శ్రద్ధాభక్తులతో నన్ను సేవించువాడు గొప్పవాడు అని 
పార్టునితోం జెప్పెను. దీనివలన పార్గునకు, “వాసుదేవుడవగు నీయొక్క తత్త్వమెట్టిది? నీయందంత 
రాత్మ నుంచుటెట్లు?” అని రెండుప్రశ్న లుదయించ వచ్చును. శ్రీకృష్ణుడు ఆరవయధ్యాయమును 
“తస్మాద్యోగీ భవార్డున” (6.46) అను నలుబది యారవ శ్లోకముతోనే ముగించి యున్నయెడల 
పార్గున క్రీ రెండుప్రశ్నలు పుట్టుటకు కారణముండదు. కావున శ్రీకృష్ణుడు తానే పార్గున క్రీ 
ప్రశ్నభీజమును కలుగజేసినందున, పార్గుడడుగకున్నను, శ్రీకృష్ణుడు తనంతటతానే యీ 
యధ్యాయమున “నాదు తత్త్వమిట్టిది. నాయం దంతరాత్మనుంచిన యోగి యిట్లుండును' అని 
సమాధానము చెప్పదొడంగెను. దీనివలన గీతాశాస్తమునందలి సప్తమాధ్యాయము మొదలు 
పదిరెండవయధ్యాయమువరకు నుండు మధ్యమ షట్మమునకు తత్పదార్థమగు వాసుదేవునియొక్క 
తత్త్వమును నిర్ణయించుట యే పరమతాత్సర్యమని సూచితమగుచున్నది. 

ఓయి అర్జునా? నాయందాసక్తమగు మనస్సుకలవాడవై నన్నాశ్రయించి యోగమును 
పూను నీవు నిస్సంశయముగా సంపూర్ణముగా, నన్నెట్లు తెలిసికొందువో చెప్పెద వినుము. అని 
యన్వయము. శ్లోకమునందలి “మయి” అను పదమునకు 'పరమేశ్వ రునియందు” అని యర్థము. 
ఓయి! లోకమునందిరువురు కలసిమాటాడుకొనునప్పుడు “అహమ్‌” (నేను) అనుపదము 
ఇతరునితో మాటనుచెప్పు వక్తయందు బ్రసిద్ధమై యున్నది. ఇచ్చటగూడ నదే న్యాయ 
మవలంబించుట యుక్తము; ఇచ్చట గీతాశాస్త్ర ముపదేశించు వక్త శ్రీకృష్ణుడు. అతడు దేహేంద్రియ 
సంఘాతరూపుడు కావున శ్రీకృష్ణు డుచ్చరించిన “మయి” అను పదమునకు దేహేంద్రియ 
సముదాయరూపమయిన శ్రీకృష్ణు డను అర్థము లోకమర్యాదవలన లభించుచుండ పరమేశ్వరు 
డని యర్థమును చెప్పు టెట్లు పొసగును? వినుము. దేహేంద్రియసంఘాతమునందు ఆత్మాభి 
మానముగల సామాన్యమానవు లుచ్చరించెడి “అహమ్‌” శబ్దమునకు దేహేంద్రియసంఘాతము 
అర్థముకావచ్చును. కాని శ్రీకృష్ణునకు దేహేంద్రియసంఘాతమునందు, అహంమమాభిమానములు 
లేవు. స్వస్వరూపచైతన్యమగు పరమాత్మయందే అహ మను జ్ఞానముకలదు. కావున నిచ్చట 
శ్రీకృష్ణు దుచ్చరించిన “అహం” పదము లోకసాధారణమయినదికాదు. అందువలన నియ్యది 
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లక్షణచే చిద్రూపుడగు పరమాత్మనే బోధించును. అయితే మనముగూడ “అహం పరమాత్మ” 
(నేను పరమాత్మను) అని చెప్పవచ్చుగదా? నిరభ్యంతరముగా చెప్పవచ్చును. “అహం బ్రహ్మా౭_ 
స్మా అనుచోట అహం పదమునకు ప్రత్యగాత్మయందు లక్షణను చెప్పిరికాని పరమాత్మయందు 
లక్షణను చెప్పలేదు కదా యని అనరాదు. ప్రత్యకృరమాత్మలకు భేదము లేదు. పరమాత్మ 
పరోక్షుడనియు, ప్రత్యగాత్మ అపరోక్షుడనియు, అనదగదు. “యత్సాక్షా దపరోక్షా ద్రహ్మ” అను 
శ్రుతి పరమాత్మ అపరోక్షుడనియే చెప్పుచున్నది. మరియు పరమాత్మ పరమాకాశమునందు 
కలదనియు, ప్రత్యగాత్మ హృదయాకాశమునందు కలడనియు జెప్పదగదు. హృదయాకాశమే 
పరమాకాశము. ఈ రెంటికిని భేదములేదు. “ఈశ్వరస్సర్వభూతానాం హృద్దేశేత_ర్జున! తిష్టతి” 
(18.61) అను శ్లోకముచే గీతయందు పరమాత్మ హృదయాకాశమునం దుండునని 
నిర్ణయింపబడినది. బృహదారణ్యకమునందలి అంతర్యామి బ్రాహ్మణముగూడ పరమాత్మ 
పహృదయాకాశాంతర్వర్తి యనియే చెప్పుచున్నది. ప్రత్యగాత్మ - పరమాత్మలకు భేదములేనిచో 
“భ్రామయన్‌ సర్వభూతాని యంత్రారూధాని మాయయా” అని భగవద్గీత బోధించెడి “సంసార 
చక్రమునందు సకలజీవులను త్రిప్పుట” అనునది పరమాత్మకు పొసగనేరదు కదా? తనను 
తాను త్రిప్పుకొనుట సంభవింపదుగదా? అని యనరాదు. అనాత్మ పదార్థమగు కార్యకారణ 
సంఘాతమునే పరమాత్మ మాయచే సంసారమండలమునందు త్రిప్పుచున్నాడు. అట్లుగాక 
ప్రత్యగాత్మకుకూడ సంసారచక్ర భ్రమణమును అంగీకరించినచో ప్రత్యగాత్మకు వికారిత్వము 
అనిత్యత్వమున్ను యేర్చడును. నిర్వికార మగు పరమాత్మకు భ్రామణము (భ్రమింపజేయుట - 
త్రిపుట) యను వికారమును అంగీకరించుట యెట్లు? అని ప్రశ్నింపరాదు. నిర్వికారమగు 
సూదంటురాయి (అయస్మాం తోపలము) లోహమును (భ్రమింపజేసినట్లు నిర్వికారమయిన 
పరమాత్మ వికారమును చెందకయే సకలభూతములను భ్రమింపజేయుట (త్రిపుట) పొసగును. 
మరియు కుమ్మరి చక్రమును త్రిప్పునట్లు (భ్రమింపజేయునట్లు) పరమాత్మ అనాత్మపదార్థములను 
స్వయముగా భ్రమింపజేయుటలేదు. మరేమనిన మాయచే భ్రమింపంజేయుచున్నాడు. అఘటిత 
ఘటనా దురంధర యగు మాయ తనకాశ్రయమగు పరమాత్మకు వికారమును కలుగజేయకయే 
కార్యమంతయు నెరవేర్చును. ఇంద్రజాలునియొక్క మాయ ఆకసమునకు వికారమును పుట్టింపక 
యే ఆకసమునందు గంధర్వనగరమును నిర్మించుచున్నది. అట్లె మాయచే నెల్ల భూతములను 
సంసారమునందు భ్రమింపజేయు పరమాత్మకు వికారప్రసక్తిలేదు. కావున శ్రీకృష్ణు డుచ్చరించిన 
అస్మచ్చబ్దము, “మయి” అను శబ్దము లక్షణచే పరమాత్మను బోధించుట యుక్త మగుచున్నది. 

లేక,రుద్రాదిత్యాదులయొక్క దేహేంద్రియాది సంఘాతములు, జీవు లయినట్లు 
కృష్ణునియొక్క దేహేంద్రియసంఘాతము యీశ్వరుడగుట పొసగును. కావున శ్రీకృష్ణు డుచ్చరించిన 
అస్మచ్చబ్దమునకు పరమేశ్వరు డను అర్థము అభిధచేతనే చెప్పనగును. కనుక శ్రీకృష్ణు డుచ్చరించిన 
“మయి” అను పదమునకు పరమేశ్వరు డను అర్థ ముచితమగుచున్నది. దేహేంద్రియసంఘాత 
విశేషత్వము సమానమగుచుండ రుద్రాదిత్యులు జీవులనియు కృష్ణుడుమాత్రము యీశ్వరుడనియు 
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జెప్పు టెట్లని ప్రశ్నింపరాదు. కృష్ణుని శరీరేంద్రియసముదాయము మాయామయము. రుద్రా 
దిత్యాదుల దేహేంద్రియాది సంఘాతములు మనబోంట్ల శరీరేంద్రియాదులవలె కర్మాధీనములు. 
కావున దేవమనుషాది శరీరావచ్చిన్నచైతన్యము జీవుడనినట్లు శ్రీకృష్ణునియొక్క దే హేంద్రియాద్యా 
కారముగా పరిణమించిన మాయావచ్చిన్న చైతన్యము పరమేశ్వరు డనుట యుచితమగును. 

పరాపరప్రకృతులు రెండును కలిగియుండుట, సర్వప్రపంచమునకు కారణమగుట; 
సర్వభూతములకు నాత్మరూపుడగుట - మున్నగునవి పరమేశ్వరునియందు (శ్రీకృష్ణుని యందు) 
ముందుజెప్పబోవు విశేషణములు. ఇట్టి విశేషణములుకలవాడు పరమేశ్వరుడు. లోకములో 
ఒకానొక పురుషార్థమును గోరువాడు, దానికి సాధనమగు దాని నాశ్రయించును. (ఉ) స్వర్ణమను 
పురుషార్థమును గోరువాడు తత్సాధనమగు అగ్నిహోత్రాది కర్మను ఆశ్రయించుచున్నాడు. అట్లే 
భగవద్భక్తుడు, భగవంతునే (ఆత్మనే) ఆ(శయించునుకాని తపోదానాదిక్రియల నాశ్రయింపడని 
యర్థము. అర్జునా! నీవుకూడ నాయందాసక్తికలవాడవై నన్నాశ్రయించియుండుము. ఎవడు 
నన్నాశయించియుండునో వానికి నాయందాసక్తి కలు గును. ఎవనికి నాయందాసక్తి కలుగునో 
వాడు నన్నాశయించును. ఇయ్యది లోక ప్రసిద్ధము కనుక నిట్టిధ్యాననిష్టలవలె నాయందాసక్తుడవై 
నన్నాశయించిన నీవు విభూతి, బల, శక్ష్యశ్వర్యాది గుణములతోం గూడియున్న మాయావియగు 
నీశ్వరుని (నన్ను) నిస్సం దిగ్గముగా, సాకల్యముగా నెట్లు దెలిసికొందువో అట్లు చెప్పెద వినుము. 
(ఇచట బలమనగా శరీరసామర్థ్యము, శక్తి యన మనస్సామర్థ్యము అని భేదము) విభూత్యాది 
గుణములు కల వాడు సగుణబ్రహ్మయగును. కాని శుద్ధబ్రహ్మ కానేరడు. కావున నీశ్లోకమున 
శ్రీకృష్ణుడు సగుణబ్రహ్మనే చెప్పదలచెనని గ్రహింపవలెను. 

ఇచట నన్ను (ఈశ్వరుని) దెలిసికొనువిధానమును చెప్పెద వినుమని యొక అన్వయము, 
తెలిసికొను విధానము (రీతి, ప్రకారము) గల ఈశ్వరుని జెప్పెద వినుమని మరియొక 
అన్వయము. 

ఇచట రామానుజులు “ఏ జ్ఞానముచే నన్ను దెలిసికొందువో” అని మూలమునందలి 
“యథా” అను నన్వయమునకు జ్ఞానమను అర్థమును చెప్పిరి. అది యుచితముకాదు. “ప్రకార 
వచనే థాల్‌” అను పాణినీయ శాసనము ప్రకారార్థమునందు థాల్‌ ప్రత్యయమును విధించినది. 
అందువలన “యథా” అను పదమునకు ప్రకారార్థమును చెప్పనగును, కాని జ్ఞానార్థము 
చెప్పదగదు. వ్యాసుల కట్టి వివక్షయే యున్నచో “యేన జ్ఞాస్యసి తచ్చణు” అనియే శ్లోకమును 


రచించియుండెడివారు. కావున రామానుజుని యర్థము సరిగాదు. 1 
శ్లో జ్ఞానం తేల హం సవిజ్ఞానమిదం వక్ష్యామ్యశేషతః । 
యద్దాత్వా నేహ భూయో9_న్యత్‌, జ్ఞాతవ్యమవశిష్యతే ॥ 2 


అ. ఓయి అర్డునా! ఏ జ్ఞానమును దెలిసికొనిన నీకు మరల తెలియదగినది యుండదో 
విజ్ఞానసహితమగు నట్టి జ్ఞానమును నీకు నిశ్ళేషముగా జెప్పెద వినుము. 
జ్ఞానమనగా శాస్త్రార్థజ్ఞానము. విజ్ఞానమనగా దానిని యనుభవమునకు దెచ్చి కొనుట. 


Ey 
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జ్ఞానమునకు అనుభవమే పర్యవసానము. అనుభవసిద్ధమయిన జ్ఞానమే ప్రమాణము. ఈ 
విషయమును సూచించుటకే మూలమున “జ్ఞానం సవిజ్ఞానం” అని చెప్పబడినది. దీనివలన 
ముందుచెప్పబోవు జ్ఞానము పరమప్రమాణమని స్పష్టమగును. అనుభవానుకూలముగ నీకు 
శాస్తార్థజ్ఞానమును జెప్పెదనని శ్రీకృష్ణుని ప్రతిజ్ఞకు పరమార్థము. లేక సవిజ్ఞాన మను పదమును 
క్రియావిశేషణమును జేయవచ్చును. కావున నేను జెప్పెడి జ్ఞానము నీకెట్లు అనుభవారూఢమగునో 
అట్లు జ్ఞానమును చెప్పెదనని యర్థము. అనగా నీ కనుభవారూఢమగునట్లుగా జ్ఞానము 
నుపదేశింతునని భావము. ఈ జ్ఞానము ఈశ్వరవిషయమగుటవలన నీ జ్ఞానముకలవాడు 
సర్వజ్ఞుడగునని భాష్యకారు లనిరి. ('మత్తత్త్వజ్ఞో యః స సర్వజ్ఞో భవతీత్యర్థః” అని. అనగా 
నీశ్వరతత్వమే ఆత్మయగుట వలనను, ఈశ్వరుడు సర్వజ్ఞాడగుటవలనను, ఆత్మవేత్త యగు 
పురుషుడు సర్వజ్ఞుదేయగునని భావము. లేక “మత్తత్వ” మను పదమునకు “మమ ఈశ్వరస్య” 
“తత్త్వమ్‌” అని యర్థము చెప్పవచ్చును. అపుడు ఈశ్వరునియొక్క తత్త్వము ప్రత్యగభిన్నమగు 
బ్రహ్మయగును. సర్వము బ్రహ్మయగుటచే (బ్రహ్మను దెలిసికొనినవాడు, సర్వజ్ఞుడే యగును. 
దీనిచే తత్త్వవేత్తకు సర్వప్రపంచసాక్షాత్మారము లేదుకాన తత్త్వవేత్త సర్వజ్ఞు డెట్లగునను శంక 
నివారింపబడినది. బ్రహ్మజ్ఞానమే సర్వజ్ఞానముకాని సర్వప్రపంచజ్ఞానము సర్వజ్ఞానముకాదు. 
ఇదే యభిప్రాయ ముతో [శ్రుతి - “ఏకవిజ్ఞానేన సర్వవిజ్ఞానమ్‌”ను ప్రతిజ్ఞ చేసినది. ముముక్షువు 
నకు ఘటపటాది సర్వప్రపంచజ్ఞానము ని్ప్రయోజనము. పైగా నయ్యది ద్వైతజ్ఞానమగుటచే 
బంధహేతువగును. కావున నీ శ్లోకముచే ఆత్మజ్ఞానమే పరమపురుషార్థ సాధనమనియు 
అట్టిజ్ఞానము కల ఆత్మయే ఈశ్వరుడనియు సిద్ధించినది. 

రామానుజమతము : “శ్రీకృష్ణుడనగు నేను నిఖిల హేయగుణప్రత్యనీకుడను, నిరవధి 
కాసంఖ్యేయ కల్యాణ గుణములు కలవాదను, అనంతమహావిభూతిశాలిని కావున నాకంటె 
భిన్నమగు సమస్త చిదచిద్వస్తుసముదాయముకంటె విలక్షణుడను (భిన్నుడను). అట్లె నానావిధము 
లగు నా యాకారములు విషయముగాగల జ్ఞానము విజ్ఞానము. ఇట్టి (వివిక్త్రవిషయజ్ఞానమగు) 
విజ్ఞానముతోకూడ మత్స్వరూపవిషయమగు జ్ఞానమును చెప్పెద వినుము” అని వివరించిరి. 

ఇది యుక్తముకాదు. వివిక్తా(భిన్నాకార విషయకజ్ఞానము విజ్ఞానమగుచో అవివిక్తా 
(అభిన్న్రాకార విషయకజ్ఞానము జ్ఞానము కావలసివచ్చును. స్వరూప విషయకజ్ఞానము 
జ్ఞానముకాకపోవును. మరియు విశిష్టాద్వైతమతమున ఈశ్వరస్వరూపము వివిక్త(భిన్న)మే, కావున 
వానినిగురించిన జ్ఞానము వివిక్తవిషయకమే యగును. అందువలన వారు చెప్పినట్లు అది 
విజ్ఞానమే యగునుకాని, జ్ఞానము కానేరదు. 

ఇంక “ఈశ్వరుడు చిదచిద్విలక్షణుడను జ్ఞానము విజ్ఞాన మనియు, “ఈశ్వరుడు 
సచ్చిదానందరూపుడనుజ్ఞానము జ్ఞానమనియును, జ్ఞానవిజ్ఞానములకు భేదమన్నచో నదియును 
పొసగదు. అట్టితటి జ్ఞానవిజ్ఞానముల కన్యోన్యాశయదోషమాపాదించును. దాన రెండును 
సిద్ధింపకుండును. ఈశ్వరుడు ప్రపంచముకంటె భిన్నుడను జ్ఞానములేనిదే సచ్చిదానందమయుడను 
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జ్ఞానము పుట్టదు. సచ్చిదానంద మయుడను జ్ఞానము కలుగనిదే ప్రపంచవిలక్షణు (భిన్నుడను 
జ్ఞానము పుట్టదు. కావున అన్యోన్యాశయదోషము తటస్థించును. దీనివలన రెండుజ్ఞానములు 
సిద్దింపకుండును. 

ఈశ్వరుడు సచ్చిదానందరూపుడు, ప్రపంచము అనృతజడదుఃఖాత్మకము అను జ్ఞానము 
కలిగినచో నీశ్వరుడు ప్రపంచవిలక్షణుడను వివేకము (భేదజ్ఞానము) ఉపదేశము లేకుండగనే 
సిద్ధించుచుండ నిందులకు విజ్ఞానసహితమగు జ్ఞానము నుపదేశించుట వ్యర్థమగును. 

మరియు అవివేకమనగా అజ్ఞానమని లోకములో ప్రసిద్ధము, ఇట్టితటి వివేక 
జ్ఞానరూపమగు విజ్ఞానముకంటె నతిరిక్తమగు జ్ఞానముండుటయే అ(ప్రమాణమగును. మరియు 
ఘటపటములయొక్క భేదజ్ఞానము కలుగకపూర్వము ఘటముయొక్కగాని పటము యొక్కగాని 
స్వరూపజ్ఞానము కలుగదు. 

ఓయి! ఘటజ్ఞానమునందు ఘటముమాత్రము విషయమగును. “ఘటము పటము 
కంటె భిన్న” మను జ్ఞానమునందు ఘటపటములయొక్క భేదము విషయమగును. కావున 
ఘటస్వరూపజ్ఞానముకంటె ఘటము పటభిన్నమను జ్ఞానము తప్పక భిన్నమనియే అంగీకరింప 
వలయును. అట్లే ఈశ్వరుడనుజ్ఞానముకంటేె గాని, యీశ్వరుడు సచ్చిదానంద రూపుడనుజ్ఞానము 
కంటెగాని ఈశ్వరుడు ప్రపంచవిలక్షణు(భిన్నుడను విజ్ఞానము భిన్నమనియే అంగీకరింప 
వలయును. అనినచో నట్లుకాదు. ఇట్లంగీకరించుచో ఆకార భేదము వలన జ్ఞానవిజ్ఞానములకు 
భేదమొప్పినట్లు, ఆకారభేదమున జ్ఞానమున కవాంతరభేద మంగీకరింపవలసివచ్చును. అపుడు, 
ఘటము, పటము, కుడ్యము, కుసూలము అను విషయాకారములయొక్క భేదమువలన తత్‌ 
జ్ఞానముకూడ భిన్నమనవలయును. ఈయది యిష్టాపత్తిచే పరిహరింపదగినవిషయముకాదు. 
విషయములు భిన్నములయినను, విషయి యగు జ్ఞానముమాత్రము అభిన్నమని శాస్త్రసిద్ధాంతము. 
అట్లుగాక ప్రతివిషయము జ్ఞానము భిన్నమగుచో జ్ఞాత (జ్ఞానముకలవాడు) కూడ భిన్నుడన 
వలయును. అట్టితటి ఒక్కశరీరము నందు అనేకమందిజీవులు కలరని యంగీకరించినట్లగును. 
ఈ యది యనుభవవిరుద్ధము. 

మరియు చైతన్యరూపమయిన జ్ఞానమొక్కటియయినను అంతఃకరణవృత్తి క్షణికమగుటచే 
వృత్తిరూపజ్ఞానము లనేకములు. కాన వృత్తిజ్ఞానములు స్వతస్సిద్ధముగా భిన్నములని యనదగదు. 
వృత్తియనగా అంతఃకరణవ్యాపారము. అయ్యది క్రియ కావున జడము, తత్తతిఫలితమగు 
(వృత్తిఫలితమగు) చైతన్యమే జ్ఞానము, కావున నందుగూడ మనోవృత్తులు భిన్నములయినను 
చైతన్యము నిత్యము, స్వయం ప్రకాశము నయినందున, జ్ఞానము అభిన్నమనియే అంగీకరింప 
వలెను. 

ఇట్టి నిత్యమగు జ్ఞానమే (చైతన్యమే) యీశ్వరుడని సిద్ధమయినది. 

ఓయి! అంతఃకరణవృత్తియే జ్ఞానమని జెపచారికముగ జెప్పబడుచున్నది. అదియే 
జ్ఞానము, విజ్ఞానము అని రెండు తెజంగులు. సచ్చిదానందరూపుడు ఈశ్వరుడు అనియు, 
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యీశ్వరుడు ప్రపంచవిలక్షణు డనియును, యీశ్వరవిషయమగు మనోవృత్తియే జ్ఞానము, 
విజ్ఞానము అని చెప్పబడుచున్నది. అనినచో అది యుక్తముగాదు. వృత్తిజ్ఞానము, వృత్తి విజ్ఞానము 
అని రెండువిధముల వృత్తి లోకమునం దట్రసిద్ధము. ఘటజ్ఞాన మెట్లు వృత్తి జ్ఞానమో అట్లే 
ఘటము పటముకంటె భిన్నమను జ్ఞానముకూడ వృత్తిజ్ఞానమే యగును, విజ్ఞానము కానేరదు. 

ఘటాది ప్రత్యక్షస్థలమున చక్షురింద్రియముద్వారా అన్తకరణము విషయదేశమునకేగి 
విషయాకారమును చెందును. అట్టి యంతఃకరణపరిణామమే వృత్తియని అనబడుచున్నది. 
“ఘటము పటముకంటె వేరు” అను జ్ఞానము ఘటపటములు ప్రత్యక్షములుకాకున్నను కలుగును. 
ఇచ్చట ఘట పటరూపముగా అంతఃకరణ పరిణామములేదు. ఘటపట భేదాకారముగా అంతః 
కరణమునకు పరిణామము సంభవింపదు. కనుక “ఘటః పటా ద్భిన్నకి ఘటము పటముకంటె 
వేరు - అను జ్ఞానము వృత్తిరూపము కానందున విజ్ఞానమే యగును అనినచో, కాదు. ఇట్టితటి 
వృత్తిజ్ఞానము, చైతన్యజ్ఞానము, విజ్ఞానము అని మూడురకముల జ్ఞానము నంగీకరింపవలసి 
వచ్చును. ఈ యది లోకవిరుద్ధము. ఇట్లు వృత్తిజ్ఞాన, చైతన్యజ్ఞానములకంటె నతిరిక్తముగ 
విజ్ఞానమును కల్పించుట గౌరవదోషగ్రస్త మగును. మరియు సుఖాద్యాకారముగా అంతఃకరణము 
నకు పరిణామమున్నటుల ఘటపట భేదాకారముగకూడ నంతఃకరణమునకు పరిణామము 
సంభవించునుకాన ఘట పట భేదజ్ఞానముకూడ వృత్తిజ్ఞానమే యగును. 


ఘటపటజ్ఞానములకువలె, జ్ఞాన, విజ్ఞానములకు ఆకారభేదమువలన భేదము కల్పితమగు 
గాక, అంతమాత్రమున నిచటం బ్రయోజనములేదు. ప్రకృతమున నీశ్వర స్వరూపము మాత్రమే 
చెప్పదలచబడినది. ఈశ్వరస్వరూపమును నిర్ణయించినచో ప్రపంచవైలక్షణ్యము (భేదము) 
చెప్పకుండగనే సిద్ధించును. ప్రపంచవైలక్షణ్యమే యీశ్వరస్వరూపము. ఈశ్వరుడు ప్రపంచవిలక్షణు 
డని యెవ్వడు తెలిసికొనడో, వాడు ఈశ్వరస్వరూపమును తెలియనివాదే యగును. కావున 
ప్రపంచవిలక్షణ సచ్చిదానందమయేశ్వర స్వరూపజ్ఞానమే జ్ఞానమని చెప్పబడుచున్నది. ఇందేక 
దేశమగు ప్రపంచవిలక్షణేశ్వరజ్ఞానము విజ్ఞాన మనదగదు. 

ఇంక రామానుజులు చెప్పెడి “ఈశ్వరుడు చిదచిద్విలక్షణు”డను విషయమును విచా 
రింతము. ఈశ్వరునియందు అచిద్వైలక్షణ్యమున్నను చిద్వైలక్షణ్యముండనేరదు. చిద్రూపుడగు 
నీశ్వరుడు చిద్విలక్షణుడగుట విరుద్ధము. ఇక చిచ్చబ్దము, కించిద్‌జ్ఞుడు, సావద్యుడు (దోషి 
యగు జీవుని చెప్పుననియు, ఈశ్వరుడు, సర్వజ్ఞుడు, నిరవద్యుడు (నిర్లోషి) యనియు. కావున 
చిద్వైలక్షణ్యము ఈశ్వరుని యందుం బొసగునన్నచో నది యుక్తముగాదు. “చిత్‌” అను శబ్దమునకు 
చైతన్యమాత్రము అర్థము. కించిత్‌జ్ఞత్వాదులు చిచ్చబ్దార్థములు కావు. కించిత్‌జ్ఞత్వ సర్వజ్ఞత్వాదులు 
ఉపాధిధర్మములు. ఉపాధులగు ఘటమఠములు భిన్నములయినను ఉపహితమగు ఆకాశము 
ఏకరూపమయినట్లు మాయావిద్యలను నుపాధులు భిన్నములయినను చైతన్యముమాత్రము 
ఏకరూపమే యగును. కావున జీవేశ్వరులిద్దరు నిజముగా చిన్మాత్రులని యనందగుదురు. 
కనుక చైతన్యమునందు కించిత్‌జ్ఞత్వాది జీవధర్మము లుండనేరవు. 
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మరియు చిన్మాత్రుడగు ఈశ్వరునియందు కల్యాణగుణము లుండుటకూడ సంభవింపదు. 
కల్యాణగుణములు సత్త్వగుణముయొక్క వికారములు, చైతన్యము నిర్గుణము. నిర్గుణచైతన్యము 
నందు సత్త్వవికారములగు కల్యాణగుణము లుండుట అసంభవము. అయితే అద్వైతమునందు 
మాత్రము 'నిర్గుణబ్రహ్మమునందు సత్తాచిత్తి ఆనందాది గుణము లెట్లుండును?” అని యనరాదు. 
అవి బ్రహ్మమునకు స్వరూప భూతములు, పృథగ్ఫూతములు కావు. మీమతమున “తదైక్షత”, 
“తత్త్వం నారాయణఃపరమ్‌” అను (శ్రుతిప్రోక్తమగు తద్రూపత్వము, తత్త్వరూపత్వము ఈ రెండును 
నారాయణునియం దెట్లుకలవో అట్లే అద్వైత మతమునగూడ, సద్రూపత్వము, సత్తారూపత్వము 
ఈ రెండును అద్వితీయ బ్రహ్మమునకు సంభవించును. కావున తచ్చబ్ద తత్త్వశబ్దములు బ్రహ్మ 
వాచకములయినట్లు సచ్చబ్ద సత్తాశబ్ద్బములున్ను చిచ్చబ్ది, చిత్త్వశబ్దములున్నుగూడ (బ్రహ్మవాచకము 
లగును. ఇంతియెకాని ఈ శబ్ద్బములకు ధర్మధర్మివాచకత్వముకాదు. నిర్గుణబ్రహ్మయందు 
నిర్గుణత్వమను ధర్మముండగా బ్రహ్మ నిర్ధర్మకు డెట్లగునని యనరాదు. అల్లైనచో నిర్ధర్మకత్వముగూడ 
ధర్మరూపమే కావున నిర్ధర్మకత్వాభావమే ధర్మాభావరూప మనందగును. ఇందు ఇష్టాపత్తి చూప 
దగదు. “తదభావాభావస్యతద్రూపత్వ” మను న్యాయముచే నిర్ధర్మకత్వాభావము ధర్మరూపమగుటచే 
ధర్మాభావరూపము కానేరదు. ఇక నిర్ణర్మకత్వము ధర్మాభావరూపమని సమ్మతమయినచో 
నిర్గుణత్వముకూడ గుణాభావమని యంగీకరింపుడు. గుణమే ధర్మముకనుక గుణాభావము 
ధర్మాభావమే యగును. 

మరియు నిర్గుణబ్రహ్మయందున్న నిర్గుణత్వము బ్రహ్మరూపము. నిర్గుణత్వమనగా 
గుణాభావము. అభావమంతయు బ్రహ్మరూపమయినందున, గుణాభావముగూడ బ్రహ్మ రూపమే 
యగును. కనుకనే (నిష్పపంచం) ప్రపంచాభావరూపము బ్రహ్మయని శ్రుతులు చాటుచున్నవి. 
భావరూపమయిన (బ్రహ్మ, అభావరూపు డెట్లగునని ప్రశ్నింపరాదు. అభావ రూపమగు 
ప్రపంచమంతయు భావరూప మెట్లగుచున్నదో భావరూపమగు (బ్రహ్మగూడ అభావరూప మట్లే 
యగును. లోకము కాలత్రయమునందును లేని (అభావరూపమగు) జగత్తును భావరూపముగా 
తలచుచున్నది. తద్విలక్షణమగు (బ్రహ్మను అభావరూపముగా తలంచుచున్నది. 

అట్లు, లోకులచే సర్వప్రపంచభావరూపముగా వ్యవహరింపబడు భావపదార్థమే బ్రహ్మము, 
సకల ప్రపంచముగా వ్యవహరింపబడు, అభావపదార్థమే ప్రపంచము. కావున భావపదార్థమగు 
(బ్రహ్మ సర్వాభావమగును. అభావరూపుడగు బ్రహ్మ భావరూపు డెట్లగునని ప్రశ్నింపరాదు. 
ఘటాభావాభావము, ఘటరూపమయినట్లు అభావరూపమగు సర్వ ప్రపంచముయొక్క అభావము 
అభావాభావము కనుక భావమే యగును. కావున బ్రహ్మ అభావరూపుడయినను భావమే 


యగును. ఇక ప్రసక్షానుప్రసక్తితో బెరిగిన నీగ్రంథ మింతటితో ముగింతము. 2 
శ్లో మనుష్యాణాం సహస్రేషు కశ్చిద్యతతి సిద్ధయే । 
యతతామపి సిద్ధానాం కళ్చిన్మాం వేత్తి తత్త్వతః ॥ త్రి 


అ. ఆత్మతత్త్వజ్ఞానము కలవానికిం దెలిసికొనదగిన దేదియు మిగిలియుండదు. సర్వము 
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ఆత్మరూపమగుటచే సర్వము తెలియబడినదగును. ఇట్టి జ్ఞానమే మోక్షము నిచ్చును. మోక్షఫలము 
సర్వోత్మృష్టము. కావున మోక్షప్రదమగు జ్ఞానము మిక్కిలి దుర్లభమని చెప్పబడుచున్నది. మానవుల 
నేకులలో నేర్చరియగువా డొక్కడే మోక్షముకొరకు ప్రయత్నము ను చేయును. మూలమునందలి 
“సహస్ర” శబ్దము సంఖ్యావిశేషవాచకముగాదు. అనంతము లను అర్ధమును చెప్పును. సిద్ధిశబ్దము 
నకు మోక్షమర్థము. అట్లు మోక్షముకొరకు పాటుబడు మానవులలో ధన్యు డగువా డెవ్వడో 
యొక్కడే యాత్మతత్త్వజ్ఞానము నొందును. మూలము నందు మోక్షముకొరకు ప్రయత్నించువారలు 
సిద్దులని “సిద్ద్ధానాం” అను పదముచేం జెప్పబడినది. ఇయ్యది (భావినీం వృత్తిం) ముందువారికి 
కలుగబోవు ఫలసిద్ధిని యుద్దేశించి చెప్పబడినది. మోక్షమును (సిద్ధిని) పొందుట కర్షులని 
యర్థము. కావున నీయది యౌపచారికపదమని (గ్రహింపవలయును. (లేక) మోక్షము కొరకు 
ప్రయత్నించు మానవులు నిత్యముక్తాత్మరూపులుకాన వారు సిద్దులనియే చెప్పవచ్చును. 

మూలమునందలి “కశ్చిత్‌” అను పదమునకు ఎవ్వడో ఒకానొక ధన్యుడని యర్థము. 
కాని వేదాంతదేశికులు చెప్పినట్లు ఒక్కడే యని నియమముకాదు. అట్లగుచో “కళశ్చిదేవ న ద్వౌ” 
ఒక్కడే కాని యద్వైతమతమున నిద్దరు ముక్తినొందరని వేదాంతదేశికులు శాంకరమతమును 
దూషించుట పొసగెడిది. అబద్ధములను ఆరోపించుటలో మొదటి దేశికులకు వేదాంతదేశికులకు 
నిట్టి యన్వయములు పొడసూపుటయుక్తము. కావున ఆత్మతత్త్వజ్ఞానము సుకృతవంతునకు 
సులభమయినను సామాన్యమానవు లందరకు దుర్లభమగుటచే ఆచార్యపాదులు అవతారిక 
యందు ఆత్మజ్ఞానము దుర్లభమని చెప్పిరి. 

ఈ శ్లోకమును రామానుజభాప్య మిట్లుకలదు - 

రామానుజభాప్యము : (మనుష్యాః శాస్తాధికారయోగ్యాః తేషాం సహసేషు కళ్చిదేవ 
సిద్ధిపర్యంతం యతతే; సిద్ధిపర్యంతం యతమానానాం సహస్రేషు కశ్చిదేవ మాం విదిత్వా 
మత్తః. సిద్ధయే యతతే మద్విదాం సహస్రేషు కశ్చిదేవ తత్త్వతో యథావస్థితం మాం వేత్తి న 
కళ్చిదిత్యభిప్రాయః” ; “స మహాత్మా సుదుర్లభః” ; “మాం తు వేద న కశ్చన” (భగ. 7. 19. 26) 
ఇతి వక్ష్యత ఇతి - దీని యర్థము - 

మనుష్యులు శాస్త్రమునం దధికారము నొందుటకు యోగ్యతకలవారు. వారలలో వేయికి 
నొక్కడే సిద్ది (మోక్షము) పర్యంతము ప్రయత్నించును. సిద్ధిపర్యంతము ప్రయత్నించు మానవులలో 
వేయిమందిలో నొక్కడే నన్ను తెలిసికొని నావలన ముక్తినొందుటకు ప్రయత్నించును. నన్ను 
తెలిసికొనువారలలో వేయికి నొక్కడే యథారూపముతో నున్న నన్ను యథార్థముగా దెలిసికొనును. 
ఈ శ్లోకమునందలి “నకళ్చిత్‌” అను పదముయొక్క అభిప్రాయమే “స మహాత్మా సుదుర్లభః” 
“మాం తు వేద నకశ్చన” అని యీ యధ్యాయము నందలి 19,26వ శ్లోకములచే చెప్పబడగలదు. 

ఈ యది యనుచితము. దేవతలకుంగూడ శాస్త్రమునం దధికారము కలదని వేదవ్యాసులు 
బ్రహ్మసూత్రములచే నిర్ణయించిరి. “యతతి సిద్ధయే” అను వాక్యమునకు సిద్ధిపర్యంతము 
ప్రయత్నించు నను అర్థము సిద్ధించుట దుర్లభము. ఈ రెండుపదములను ఆవృత్తిచేసి రెండు 
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వాక్యములనుగాం జేయుట న్యాయముగాదు. “మాం - విదిత్వా - మత్తః” నన్ను - తెలిసికొని 
- నావలన అను మూడుపదములను మూలమునందులేని వానిని కల్పించుట ప్రమాణసిద్ధము 
కాదు. “సిద్ధిపర్యంతము ప్రయత్నించువారలలో నొక్కడే సిద్ధికొరకు ప్రయత్నించుచున్నాడు” 
అను వాక్యము అన్వయించదు. సిద్ధిపర్యంతము ప్రయత్నించువాదే సిద్ధికొరకు ప్రయత్నించువాడు 
కూడ నగును. వీరిరువురకు భేదముండదు. “కళ్చిన్మాం వేత్తి” ఒకానొకడు నన్ను తెలిసికొను 
చున్నాడు. అను వాక్యమునకు “నకశ్చిన్మాం వేత్తి” “ఎవ్వడు నన్ను తెలిసికొనలేడు” అని యర్థమును 
చెప్పుటకూడ యుక్తముకాదు. ఇట్టి అర్థమును చెప్పుటకు విరుద్ధలక్షణను ఆ(శ్రయింపవలెను. 
అద్దాని నాశ్రయించుట అప్రమాణము. “మాం తు వేద న కశ్చన” అను శ్లోకమునందు “నాభక్తుని, 
నన్ను శరణమునొందినవానిని విడచి యెవ్వడు నన్ను తెలిసికొనలేడు” అని శ్రీకృష్ణుడు చెప్ప 
దలచెను. కావున అచ్చట నాయర్థము యుక్తమగును. ఇచ్చటమాత్రమయ్యది పొసగదు. అట్లుగాక 
ఈశ్వరతత్వము యేరికిం దెలియతగని దగుచో నయ్యది (ఈశ్వరతత్వము) సంప్రదాయసిద్ధము 
గాకపోవును. అపుడు ఈశ్వరతత్వమునకే లోపము ప్రసక్తించును. కావున నీశ్వరతత్త్వ మెవ్వరికిని 
తెలియదగినదికాదని అంగీకరింప దగదు. “దృశ్యతే త్వగ్ర్యయా బుద్దా” అను (శ్రుతి యీశ్వర 
తత్త్వము సూక్ష్మబుద్ద్ధులకు గోచరించునని చెప్పుచున్నది. “తమేవ విదిత్వా అతిమృత్యుమేతి” 
అను (శ్రుతి ఈశ్వరతత్వజ్ఞానమువలననే ముక్తికలదని (ప్రతిపాదించుచున్నది. అట్టితణి 
యీశ్వరతత్వమే ఏరికిం దెలియనిచో (గోచరము కానిచో) ముక్తియే అ ప్రసిద్ధమగును. అప్పుడు 
ముక్తికొరకు వేదాన్తశాస్త్రమునందు ప్రవృత్తియే సంభవింపదు. అట్టితతి, గృహస్థుని సన్యాసా 
శ్రమమునందు ప్రవేశపెట్టు వేదాంత శాస్త్రము అనర్ధకరమగును - ధర్మార్థకామములను సాధించు 
గృహస్థాశ్రమమును విడచుటవలనను, సన్యాస స్వీకారమువలన మోక్షము లభించకుండుట 
వలనను. కావున “నన్ను యెవ్వడో ఒకానొక ధన్యుడు తెలిసికొనుచున్నాడు” అనియే “కళ్చిన్మాం 
వేత్తి” అను వాక్యమున కభిప్రాయము. నన్ను యెవ్వడు తెలిసికొనడని కాదు. 

మరియు, వేదాంతదేశికులు, మూలమునందలి మనుష్యశబ్దము జాతివిశేషమును 
చెప్పునదికాదనియు, మోక్షసిద్ధికొరకు ప్రయత్నించు యోగ్యతకల వ్యక్తిమాత్రమును చెప్పుననియు 
వ్యాఖ్యానించిరి. అదియును యుక్తము కాదు. మనుష్య శబ్దమునకు ముఖ్యార్థము విడచుటలో 
కారణములేదు. అర్జునుడు మనుష్యుడు కాన మనుష్యులగు మీకు పరమాత్మతత్త్వజ్ఞానము 
మిగుల దుర్లభమనియే భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు చెప్పదలచెను. కాక దేవాదులకు పరమాత్మ 
తత్త్వజ్ఞానము సులభమని కాని, దుర్లభమనికాని వినినంత మాత్రమున పార్గునకు కలిగెడు 
ఫలమేమియు లేదు. 

ఇక మోక్షసిద్ధికొరకు ప్రయత్నించుటమాత్రము తరచుగా, సర్వసాధారణము (అందరకు 
సాధారణము) కావున, సిద్ధిపర్యంతమని తమ వ్యాఖ్యానమున వేదాంతదేశికులు చెప్పితి మన్నచో 
నదియును పొసగదు. మోక్షసిద్ధికొరకు ప్రయత్నించుట మాత్రముకూడ నెల్లరకు సాధారణము 
కాదు. లోకములో నందరు సిద్ధికొరకు ప్రయత్నించువారలు కను పించుటలేదు. సంసారముకొరకు 
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ప్రయత్నించుట ఎల్లరకు సాధారణమయి యున్నది. మరియు నెవ్వడు (మోక్ష సిద్ధికొరకు 
ప్రయత్నించునో వాడే సిద్ధిపర్యంతము ప్రయత్నించు చున్నాడు. నడుమ నాప్రయత్నమును 
విడువడు. దైవికముగా మోక్షసిద్ధిలోపల మరణము సంభవించినను జన్మాంతరమందైనను మరల 
ప్రయత్నించును. లేక సిద్ధికొరకు ప్రయత్నించువార లందరకును సిద్ధిపర్యంతము ప్రయత్నము 
సంభవింపదు కావున మోక్షసిద్ధికొరకు ప్రయత్నించు వేలకొలది మానవులలో ఒకానొకదే 
సిద్ధిపర్యంతము ప్రయత్నించునని చెప్పవలయును. అట్లు మూలకర్త చెప్పియుండలేదు. మూలకర్త 
చెప్పనిదానిని రామానుజులు చెప్పినచో రామానుజవచనము నిర్మూలమగును. 

మరియు రామానుజులు : ప్రయత్నించుచున్న సిద్దులలో ఒకానొకడే నన్ను తెలిసికొను 
చున్నాడు అనియు నన్ను తెలిసికొనువారలలో ఒకానొకడే నిజముగా నన్ను తెలిసికొనుచున్నా 
డనియును రెండువాక్యములు వివక్షితము లని చెప్పిరి. అదియు నుచితము కాదు. మూలము 
నందు అట్టి వివక్ష కలదని సూచించుపదములేదు. రామానుజులు సూచించిన ప్రకారము 
రెండువాక్యములు మూలమున కానము. మూలమునందు లేని వాక్యద్వయమును రామానుజులు 
కల్పించుట అప్రమాణమగును. 


మరియు రామానుజుల కల్పనము అ(ప్రమాణమగుటయేగాక అసంగతముగూడ నగు 
చున్నది. అదెట్లన, నన్ను తెలిసికొనువాడు నిజముగా నన్ను తెలిసికొనడు. నన్ను నిజముగా 
తెలిసికొనువాడు నన్ను తెలిసికొనువానికంటె నితరుడు అని చెప్పినట్లగును. ఈ యది 
యనుచితము. ఈశ్వరుని (తత్వతః) యథార్థరూపముతో తెలియనివాడు యీశ్వరుని తెలిసిన 
వాడని చెప్పబడడు. అట్లె ఈశ్వరుని “మాం వేత్తి” అను వాక్యముచే నీశ్వరునియొక్క సామాన్య 
జ్ఞానమున్ను “మాం తత్త్వతో వేత్తి” అను వాక్యముచే విశేషాకారముగా నీశ్వరజ్ఞానమున్ను చెప్ప 
బడినదని యనరాదు. నిర్విశేష చిన్మాత్రుడగు నీశ్వరునియందు సామాన్యవిశేషభావకల్పనము 
అసంభవము. ఈశ్వరునకుగూడ పరోక్షత్వ అపరోక్షత్వములచే సామాన్యవిశేష భావభేదము 
కలదని యనరాదు. “యత్సాక్షాదపరోక్షాదహ్మ” అను (శ్రుతి ఈశ్వరుడు నిత్యాపరోక్ష 
(బ్రహ్మరూపుడని చెప్పుటవలన పారోక్ష్యాపారోక్ష్యభేద మంగీకరింపదగదు. ఆత్మయే ఈశ్వరుడు, 
ఆత్మ యెవ్వనికి అప్రత్యక్షుడుకాడు. మరియు ఈశ్వర స్వరూపజ్ఞానము వేరనియు, ఈశ్వరస్వభావ 
జ్ఞానము వేరనియు, అందువలన ఈశ్వరజ్ఞానమునకు భేద ముపపన్నమని యన్నచో నదియు 
పొసగదు. ఈశ్వరస్వరూప స్వభావములకు భేదములేదు. ఎవడు ఈశ్వరస్వరూపమును తెలిసి 
కొనునో వాడు ఈశ్వరస్వభావమును తెలిసికొనును. ఈశ్వరస్వరూపముకంటె నితరమగు 
స్వభావము మాయికము. కాన యసత్యమగును. స్వరూపముమాత్రమే సత్యము కావున నెవడు 
ఈశ్వరుని యథార్థరూపముతో దెలిసికొనునో వాడే ఈశ్వరుని గుర్తెతింగిన వాడు. ఎవడు 
యీశ్వరుని యథార్థముగా తెలిసికొనడో వాడు యీశ్వరుని తెలిసికొనినవాడు కానేకాడు అని 
సిద్ధమయినది. కావున రామానుజ వ్యాఖ్యానము ఉచితముకాదు. 3 
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అ. గీతాశాస్త్రమును విను అర్జునుని యభిరుచిపరచి, శ్రీకృష్ణు డీశ్లోకముచే తన నిజ 
రూపమును చెప్పుచున్నాడు. ఈ శ్లోకము దీని తరువాత శ్లోకమున్ను ఈశ్వరునియొక్క స్వరూపము, 
స్వభావమున్ను చెప్పుచున్నవి. ఈశ్వరునియొక్క స్వరూపస్వభావములు తెలియనిదే యీశ్వర 
జ్ఞానము సిద్ధింపదు. ప్రకృతిశబ్దము స్వరూపమను అర్థమునందు, స్వభావమను అర్థమునందును 
ప్రయోగింపబడుచున్నది. కావున నీశ్వరునియొక్క స్వరూప మొక ప్రకృతియనియు, స్వభావము 
మరియొక ప్రకృతియనియు గ్రహింపవలెను. అందు మొదట అనాత్మపదార్థము తెలియబడినచో 
ఆవల నాత్మజ్ఞానము కలుగుట సులభమగును. కావున ముందు అనాత్మభూతమగు నీశ్వరస్వభావ 
మను ప్రకృతిని చెప్పుచున్నాడు. 

“అష్టా ప్రకృతయః” అను [శ్రుతిప్రమాణమువలనను, “మూల ప్రకృతిరవికృతిర్మహదాద్యాః 
ప్రకృతివికృతయస్సప్త షోడశకశ్చ వికారోన ప్రకృతిర్న వికృతిః పురుషః” అను సాంఖ్యశాస్త్రమును 
బట్టియు, మూల ప్రకృతి, ప్రకృతి వికృతులగుమహదహంకార పంచతన్మాత్ర లను నేడును ప్రకృతి 
శబ్దార్థములగుచున్నవి. పాణిని “జనికర్తుః ప్రకృతికి అను సూత్రమున ప్రకృతి యన అపాదాన 
మని నిర్వచించెను. వికృతి యనగా కార్యము, అనాదియు, సర్వజగదుపాదానమును అగు 
మాయప్రకృతి, పదునారు వికారములకుం గారణమును, మూలప్రకృతియొక్క కార్యమున్ను 
అగు మహదహంకార పంచతన్నాత్ర లేడును ప్రకృతులు వికృతులున్ను అగుచున్నవి. అందు 
ప్రకృతిత్వమను అంశమునుబట్టి మహదాదు లేడును ప్రకృతులని వ్యవహరింపబడుచున్నవి. 
పంచమహాభూతములు, పదియింద్రియములు, (జ్ఞానేంద్రియము లయిదు, కర్మేంద్రియము 
లయిదు), మనస్సు - ఈ పదునారును వికారములనబడుచున్నవి. ఇయ్యవి యెప్పుడును 
కార్యములేకాని, వేటికి గారణములుకావు. అందువలన నీ పదునారింటికి ప్రకృతు లను 
వ్యవహారము లేదు. భూతవికారములయిన దేహములకు స్థూలభూతములు కారణములగుచున్నవి. 
కావున పంచమహాభూతములను గూడ ప్రకృతి శబ్దముచే వ్యవహరింపవచ్చును. అయినను 
దేహములు తత్వములలో చేరనందునను, తత్వములకే పరస్పరము కార్యకారణభావమును 
చెప్పదలచుట వలనను, మహాభూతములను కారణకోటిలో పరిగణింపలేదు. 

వికారములగు పదునారింటనుండి యేతత్వము పుట్టనందున ఈ పదునారింటికి 
ప్రకృతిత్వము లేదు. ప్రళభయకాలమునందుంగూడ నశింపనిపదార్థమే తత్త్వమని సాంఖ్యుల 
సిద్ధాంతము. ఇట్టి తత్వ మీ పదునారింటివలన నేదియు పుట్టదు. లేక, ప్రాణాది వాయుపంచకము, 
ఇంద్రియదశకము, మనస్సు - ఈ పదునారు వికారములని యనదగును. ఈ విషయమునంతయు 
నుద్దేశించియే శ్రీకృష్ణుడు యీశ్లోకము నుపదేశించెను. “భూమిరాపో౭_నలో వాయుః” అని. 

ఇందు భూమియనగా పృథివీతన్మాత్రయని అర్థము. అపంచీకృతములయిన సూక్ష్మ 
భూతములకు తన్మాత్రలని వ్యవహారము. ఈ తన్మాత్రలే పంచీకృతములయి, స్థూలభూతములకుం 
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గారణమగుచున్నవి. ఇపుడు వ్యవహారదశలో కనుబడునవి స్థూల భూతములు. ఈ స్టూలభూత 
ములు పుట్టుటకు పూర్వమున్నవి తన్మాత్రలని యర్థము. శబ్ద, స్పర్శ, రూప, రస, గంధములు 
తన్మాత్రలని కొందరందురు. 

ఇచట స్టూలభూతములను విడచి తన్నాత్రలనే గ్రహించు టేల? అని ప్రశ్నింపరాదు. 
మూలమున “భీన్నా ప్రకృతిరష్టథా” అని కలదు. స్టూలభూతములకు ప్రకృతి యను 
వ్యవహారములేదు. అందువలన స్థూలభూతములను విడచుట సంభవించినది. అట్లె మనస్సునకు 
గూడ ప్రకృతి యను వ్యవహారము లేనందున ఇచట మనశ్శబ్దము లక్షణచే స్వకారణమగు 
అహంకారమునందు ప్రవర్తించుచున్నది. మనస్సు అన అంతఃకరణము. అహంకారమన అంతః 
కరణమునకు కారణమగు తత్త్యాంతము అని యీ రెంటికి భేదము గ్రహింపవలెను. బుద్ధి 
యనగా మహత్తత్వము, అహంకారమన మూలప్రకృతి, అవిద్యా౭_హంకార వాసనలతోం గూడిన 
అవ్యక్తము మూలప్రకృతియనియు, అహంకార మనియు చెప్పబడుచున్నది. విషముతోంగూడిన 
అన్నము విషమని యనినట్లు అహంకారవాసనలతోంగూడి యవ్యక్తము అహంకారమని 
చెప్పబడుచున్న దని భావము. 

అవ్యక్తము మానవుని కర్మలయందు |ప్రేరేపించును. అహంకారముగూడ నట్లే మానవుల 
కర్మలయందు ప్రేరేపించుచున్నది. 'నేను' అను అహంకారము లేనిదే యొవ్వనికి దేనియందును 
ప్రవృత్తి సంభవింపదు. 

లోకములో అహంకారమువలన నెల్లరకు ప్రవృత్తి సంభవింపవచ్చును గాని అవ్యక్తము 
వలన ప్రవృత్తి యెట్లు సంభవించునని ప్రశ్నింపరాదు. అనాత్మయందు ఆత్మాభిమానరూపమగు 
అహంకారము అజ్ఞానమూలకము. అజ్ఞానమునందు ప్రవర్తకత్వము లేనిదే తత్మార్యమగు 
అహంకారమునందు ప్రవర్తకత్వ ముండనేరదు. కారణధర్మములు కార్యమునందు సంక్రమించుట 
లోకసహజము. కారణమగు అజ్ఞానమునకే ప్రవర్తకత్వము లేనిచో తత్మార్యమగు అహంకారము 
నకు ప్రవర్తకత్వముండుట అసంభవము. మాయ యనునది ఆత్మస్వరూపమును కప్పిపుచ్చి, 
అందరను అన్నిటియందును పేరేపించును. 

ఓయి! ప్రకృతియనగా నేమి? మాయ. మాయయన నేమి? ఈశ్వరునియందలి 
ప్రపంచమును పుట్టించు సామర్థ్యము. ఈ యది కారణరూపముతోను, కార్యరూపముతోను 
యెనిమిది విధములుగా విభజింపబడినది. అందు మహదాదులేడును కార్యప్రకృతులు. మూల 
ప్రకృతి, కారణప్రకృతి ఇట్లు యీశ్వరప్రకృతి యెనిమిదివిధములు గలదని తెలియవలెను. 

అయితే శారీరక మీమాంసాశాస్తమునందు “ప్రకృతిశ్చ ప్రతిజ్ఞాదృష్టాంతానుపరోధాత్‌” 
అను సూత్రమున శ్రీబాదరాయణులు సాంఖ్యమతమును నిరాకరించిరి. ఇచట సాంఖ్యమత 
సిద్ధమగు ప్రకృత్యష్టకమును శ్రీకృష్ణు డుపన్యసించెను. ఈ విరోధ మెట్లు పరిహృత మగును? 
వినుము. శారీరకమీమాంసా శాస్త్రము నందు ప్రకృత్యాదులు బ్రహ్మకంటె వేరుకావని మాత్రమే 
నిరాకరింపబడినది. ప్రకృత్యాదుల స్వరూపమును నిషేధించలేదు. శారీరకశాస్త్రము నందుగూడ 
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మాయ మున్నగువాటి నంగీకరించిరి. బుద్ధి మహత్తత్వ మనియు, మనస్సు అహంకారమనియును 
వేదాంతులంగీకరించిరి. అంతకరణమే మనస్సు అనియు, అహంకారమనియు, వృత్తిభేదముచే 
రెండువిధములు? “అహంవృత్తిరిదంవృత్తిరిత్యంతఃకరణం ద్విధా” అని విద్యారణ్యులు నుడివిరి. 
అందు అహంవృత్తి యహంకార మనియు, ఇదంవృత్తి మనస్సనియు విభాగము. ఈ రెండును 
అంతఃకరణపరిణామము లగుటచే నీరెంటికి మహత్తత్వకార్యములని వ్యవహారము. అందు 
ఇదంవృత్తి అహంవృత్తి పూర్వక మగుటచే మనస్సు అహంకారకార్య మను వ్యవహార 
ముపపన్నమగుచున్నది. 

మరియు, సాంఖ్యమతమున మూలప్రకృతియే జగదుపాదానమని చెప్పిరి. “న ప్రకృతిర్న 
వికృతిః పురుషః” అని యాత్మకు జగదుపాదానత్వమును నిషేధించిరి. వేదాంతశాస్త్రమున 
“జన్మాద్యస్య యతః” (బ్ర.సూ. 1.1) అనుసూత్రముచే మాయాద్వారమున పురుషునకే ప్రపంచో 
పాదానత్వమును చెప్పిరి. ఇట్లు సాంఖ్యాద్వైతములకు చాల భేదము కలదు. కావున నిచట 
సాంఖ్యమత ముపన్యసింపబడినదను దోష మాపాదింప వీలులేదు. 

లేక “అదుష్టమన్యతో గ్రాహ్యం” అను న్యాయమున సాంఖ్యశాస్త్రము నందు 
జెప్పినదయినను దోషరహితమయిన అంశము (గహింపదగినదే యగును. సాంఖ్యశాస్త్రమున 
ప్రకృత్యష్టకము పేర్కొనబడినది. అయ్యది శ్రుతిసిద్ధమగుటచే దుష్టముకాదు. కావున నాయంశము 
మాత్రమే యిచట గ్రహింపబడినది. శ్రుతి విరుద్ధమగుటచే పురుషుడు ప్రకృతియు, వికృతియుగా 
డను అంశము గ్రహింపలేదు. అయితే నిజస్థితిలో పురుషునకు ప్రకృతిత్వముకాని, వికృతిత్వము 
కాని లేదు. మాయాద్వారమున పురుషునకు ప్రకృతిత్వమును (శ్రుతి బోధించినదని తెలియవలెను. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు భూమి, ఉదకము మున్నగునవి యథా 
(శుతముగ స్థూల భూతములనే బోధించునని చెప్పిరి. స్టూలభూతములకు ప్రకృతులను వ్యవ 
హారము లేనందున రామానుజులు చెప్పిన యర్థము యుక్తముకాదు. 

ఇక వేదాంతదేశికులు : “ఏషా హి పూర్వమేకా పశ్చాదష్టధా పరిణతా” (ఈ ప్రకృతి 
మొదట నేకరూపముగానుండి పిదప నెనిమిదివిధములుగ పరిణమించెను) అని చెప్పిరి. అది 
యుచితముకాదు. భూతపంచకము, ప్రాణపంచకము, ఇంద్రియదశకము, విషయ పంచకము, 
మనోబుద్ధ్యహంకారత్రయము అను నీ ఇరువదియెనిమిది విధములుగా పరిణ మించిన ప్రకృతి 
మనోబుద్ధ్వహంకారములు, పంచభూతములు అను నెనిమిదివిధములుగ పరిణమించెనని చెప్పుట 
యుక్తముకాదు. అట్టితరి ప్రకృతి యిరువది యెనిమిది విధముల పరిణమించినదని చెప్పదగి 
యున్నది. ఘటరూపముగా పరిణమించిన మృత్తుకంటె వేరుగా అట్లు పరిణమింపని మృత్తుయుండి 
నట్లు భూతాదిరూపముగా పరిణమించిన ప్రకృతికంటె వేరుగా అట్లు పరిణమింపని ప్రకృతి 
లేనందున ప్రకృతి మొదట నొకటియయి పిదప నెనిమిదివిధముల పరిణమించినదని చెప్పుట 
సమంజసముగాదు. ప్రకృతి కార్యరూపముతో నెనిమిదివిధములుగను, కారణరూపముతో 
నేకవిధముగను ఉన్నదనియే చెప్పవలయును. మొత్తము “ప్రకృతియంతయు కార్యరూపముగ 
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పరిణమించినదని యేల చెప్పగూడదు?” అని యనరాదు. అపుడు ఈశ్వరోపాధియగు నవ్యక్తమే 
లేకపోవును. జీవునకు కారణశరీరమగు అజ్ఞానమున్ను లేకపోవును. ఇందు ఇష్టాపత్తిని 
చూపదగదు. అట్టితరి సుషుప్తియందు జీవునకు అజ్ఞానానుభవము లేకపోవలసివచ్చును. వ్యవహార 
కాలమందుంగూడ “అహమజ్ఞః” (నేను అజ్ఞానిని) అని యనుభవసిద్ధమయిన అజ్ఞానమును 
త్రోసిపుచ్చుట సాధ్యముకాదు. అజ్ఞానమే లేనిచో లోకానుభవసిద్ధమయిన ఘటజ్ఞానముచేం గలిగెడి 
యజ్ఞాన నివృత్తి పొసగనేరదు. 

అజ్ఞానమనగా జ్ఞానాభావమేకాని మాయ గాదని యనరాదు. అనాదిభావ పదార్థమయి 
జ్ఞాననివర్య మయినది మాయ యని మాయకు లక్షణమును చెప్పిరి. అజ్ఞానమునకును అదే 
లక్షణము నంగీకరించిరి. మరియు “అహ మజ్జః” (నేను అజ్ఞానిని) అని ప్రతీతి కలదుగాని 
నేను జ్ఞానాభావముకలవాడ నను ప్రతీతి లేదు. కావున అజ్ఞానము భావరూపమేకాని, 


అభావరూపముగాదు. కనుక రామానుజ వ్యాఖ్య పొసగనేరదు. 4 
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అ. ఎనిమిదివిధముల భేదముగల, పూర్వశ్లోకముచేం జెప్పబడిన ప్రకృతిని అపర ప్రకృతి 
యందురు. దీనికంటె వేరయినట్టియు, పరమాత్మయొక్క స్వరూపమయినట్టియు, జీవభూతమయిన 
ప్రకృతిని చెప్పెద వినుము. ఈ ప్రకృతిచేతనే ప్రపంచమంతయు ధరింపబడియున్నది. వెనుకటి 
శ్లోకమునందు చెప్పిన ప్రకృతి యీశ్వరుని యొక్క స్వరూప భూతమనియు భేదమును గ్రహించ 
వలెను. ఈశ్వరస్వరూపభూతమయిన ప్రకృతిని జీవప్రకృతియనియు క్షేతజ్ఞలక్షణ ప్రకృతియనియు 
నందురు (జీవయతి - చేతయతి - దేహమితి - జీవః) అను వ్యుత్పత్తిచే దేహమును చైతన్యముకల 
దానినిగా చేయునదికాన జీవప్రకృతియని యనబడుచున్నది. క్షేత్రమనగా దేహేంద్రియాద్యనాత్మ 
పదార్థసంఘాత మని యర్థము. దానిని తెలుసుకొనునట్టిదికాన క్షేత్రజ్ఞ ప్రకృతి యనియు నందురు. 
ఈ విషయము త్రయోదశాధ్యాయమునందు స్పష్టపడగలదు. కావున నీ ప్రకృతి కూటస్థాత్మ 
స్వరూప మనిస్పష్టమగుచున్నది. దీనిచే ఈశ్వరస్వరూపము జీవుడని వ్యక్తమగుచున్నది. 
అందువలన జీవేశ్వరుల కభేదము స్పష్టమగుచున్నది. మరియు నీ ప్రకృతి, దేహము ప్రాణమును 
ధరించుటకు నిమిత్తమని యనదగును. ఇందు “జీవాపేతం వా వ కిల శరీరం మియతే” 
(ఛాం-6. 11.38) అను (శ్రుతి ప్రమాణమగుచున్నది. “మృజ్‌ =ప్రాణత్యాగే” అను ధాతువు 
వలన “మియతే” అనగా ప్రాణత్యాగమును చేసికొనుచున్నాడని యర్థము. 

ఓయి! జీవుడు శరీరమునుండి వెడలినప్పుడుకదా శరీరమునకు మరణమేర్చడును! 
(పూర్ణుడు) అంతటనుండు జీవునకు శరీరమునుండి లేచిపోవుట పొసగుటెట్లు? వినుము. 
జీవుడు నిజరూపముతో పరిపూర్ణుడయినను బుద్ది మున్నగు నుపాధులయొక్క సంబంధముచే 
పరిచ్చిన్నుడుకాన శరీరమునుంచి వెడలిపోవుట సంభవించును. ఆకాశము స్వతస్సిద్ధముగా 
పరిపూర్ణమయినను ఘటమను ఉపాధివశమున పరిచ్చిన్నమై ఘటాకాశమను పేరును బదసి 
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ఘటము దండప్రహారముచే భిన్నముకాగా (బ్రద్దలుకాగా) ఘటాకాశముపోయి, మహాకాశములో 
చేరుచున్నది. ఇట్లే బుద్దాద్యుపాది పరిచ్చిన్నుడగు జీవునకు శరీరమునుండి (ఉత్రాంతి) లేచిపోవుట 
తటస్థించును. 

ఇందు “ధ్యాయతీవ లేలాయతీవ” అను (శ్రుతి ప్రమాణమగుచున్నది. బుద్ధి ధ్యానించు 
చుండ ఆత్మ ధ్యానించువాడువలె నుండును. బుద్ది చలించుచుండ ఆత్మ చలించువాడువలె 
నుండును. అట్లె బుద్ధి (అంతఃకరణము) శరీరమునుండి లేచిపోవుచుండ ఆత్మ లేచిపోవుచున్న 
వాడువలె నుండును. ఇట్లే చైతన్యము ప్రాణధారణకు నిమిత్తమగుటకూడ బుద్ధ్యవచ్చిన్నరూపముతో 
ననియే గ్రహింపవలయును. 

చిదాత్మ (జీవుడు) అంతర్యామి నారాయణాది శబ్దవాచ్యమయిన కూటస్థసాక్షిచైతన్య 
రూపముతో జగత్తులో ప్రవేశించి ప్రపంచమును నిలవబెట్టుచున్నాడని భావము. జీవుడు 
సర్వప్రపంచమును లోపల వెలుపల వ్యాపించియుండెనని “అంతర్భహిశ్చ తత్సర్వం వ్యాప్య 
నారాయణః స్థితః అని (శ్రుతి చెప్పుచున్నది. అయినను వెలుపల వ్యాపించి యున్నవానికి 
లోపల ప్రపంచమును ధరించియుండుటెట్లను శంకకు సమాధానముగా భాప్యకారు లనిరి. 
“అంతః ప్రవిష్టయా ప్రకృత్యా” అని. అనగా లోపల వ్యాపించియుండు ప్రకృతిచే ప్రపంచము 
ధరించబడుచున్నదని భావము. యథా(డశ్రుతార్థమునందుమాత్రము పరిపూర్ణుడయిన జీవునకు 
లోపలప్రవేశమెట్లు సంభవించునని ప్రశ్నపుట్టును. నిజస్థితిలో పరిపూర్ణునకుంగూడ బుద్దాద్యుపాధి 
వశమున అంతఃప్రవేశము సంభవింపవచ్చును. “తత్స్ఫృవ్టా తదేవానుప్రావిశత్‌” అను (శ్రుతి 
ప్రమాణమువలన ఇదియంతయు స్థావరజంగమ దేహాపేక్షయా చెప్పబడినది. కేవలాచేతనము 
లయందు ఈశ్వరునకు క్రొత్తగా ప్రవేశమనునదియే లేదు. 

ఇట్లు లోపల వ్యాపించియున్న చైతన్యమును జీవుడనియు, కూటస్థుడనియు, సాక్షి 
యనియు, ఆత్మయనియు వ్యవహరించుచున్నారు. వెలుపల వ్యాపించియున్న వానిని యీశ్వరు 
దనియు, బ్రహ్మయనియు వ్యవహరించుచున్నారు. లోపల వెలుపల ఉనికియనునది చైతన్యము 
నందు కల్పింపబడుటవలన వస్తుతః నిరవయవము, ఏకరూపము, అద్వితీయము నగు 
చైతన్యమునందు జీవేశ్వరభేదములేదని సిద్ధాంతము. 

చేతనపదార్థములయందు జీవుడున్నను, అచేతనపదార్థములయందు జీవుడెట్లుండు నని 
యనరాదు. అచేతన పదార్థములయందు చిదాభాసరూపుడయిన జీవుడుండడుకాని, ప్రత్యగాత్మ 
రూపుడయిన జీవుడుండును. 

“వ్రేత్రనాచేతనభిదా కూటన్థాత్మకృతా నహి, కింతు బుద్ధికృతాభాసకృతైవేత్యవ గమ్యతాం” 
అని ప్రమాణము కలదు. చేతనాచేతన విభాగము కూటస్థాత్మనుబట్టి రాలేదు, చిదాభాసునిబట్టి 
యేర్చడినది. అనగా చిదాభాసుడు కలవి చేతనములనియు, చిదాభాసుడు లేనివి అచేతనము 
లనియు విభాగము. 

రామానుజమతము : ఈశ్వరునకు అచేతన ప్రకృతి, చేతనప్రకృతి అని రెండు ప్రకృతులు 
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కలవు. అందు అచేతన ప్రకృతి భోగ్యము. ఈ యది “భూమిరాపః” అను పూర్వశ్లోకముచేం 
జెప్పబడినది. చేతనప్రకృతి భోక్తృరూపము. అది యీ శ్లోకముచే జెప్పబడుచున్నది. అని 
రామానుజులు తమ భాష్యమునం దుదహరించిరి. 
అది యుక్తముగాదు. “అవికార్యోయముచ్యతే” (భగ. 2.25) అను శ్లోకముచే జీవుని 
యందు భోకృృత్వమను వికారములేదని నిషేధింపబడినది. (2) అహంవృత్తిరూప మగు విజ్ఞాన 
మయకోశరూపమయిన బుద్ధియే భోక్తయని నిరూపించబడినది. బుద్ది స్వతస్సిద్ధముగా జడము, 
భోక్త ఎ్రభోగ్యరూపమయిన ప్రకృతియు జడము. చేతను డగు జీవుడు కర్తకానందున భోక్తగూడ 
గాడు. మరియు 
“ప్రకృతేః క్రియమాణాని గుణాః కర్మాణి సర్వశః । 
అహంకారవిమూఢాత్మా కర్తాహమితి మన్యతే ॥ (భగ. 8. 27) అనియు, “న 
కరోతి న లిప్యతే” (భగ. 13.32) అనియును జీవునకు కర్ఫృత్వమే లేదని నిరూపింప బడుచున్నది. 
మరియు “నిష్కలం నిష్కియం శాంతం” (శ్వేతా. 6.19) ఇత్యాది (శ్రుతి బుద్దితాదాత్య్యా 
ధ్యాసమువలన జీవునకు కర్త త్వ మేర్చడినదనియు, అయ్యది (భ్రమాత్మకమనియును చెప్పుచున్నది. 
బుద్ధితాదాత్యాధ్యాసలేని సుషుప్తిదశయందు జీవునకు కర్త త్వములేదు. కర్తృత్వము లేనివానికి 
భోకృృత్వము పొసగనేరదు. అట్లు పొసగుచో సోమయాగ మనుష్టించు వాడొకడును, తత్భల 
మనుభవించువాడు మరియొకడును కావలసివచ్చును. మరియు రామానుజమతమున జీవుడు 
అణురూపుడు గనుక అణురూపుడగు జీవస్వరూప భోక్తచే మొత్తము ప్రపంచము ధరింపబడనేరదు. 


కావున రామానుజవ్యాఖ్యానము సర్వదా అసంగతమగుచున్నది. ర్‌ 
శ్లో ఏతద్యోనీని భూతాని సర్వాజీత్యుపధారయ । 
అహం కృత్నస్య జగతః ప్రభవః ప్రలయస్తథా ॥ 6 


అ. ఓయి అర్జునా! క్షేతక్షేత్రజ్ఞములను (పరాపర) ప్రకృతులు రెండును సమస్త భూతము 
లకు కారణములని తెలిసికొనుము. అందువలననే నీ రెండు ప్రకృతులద్వారమున సర్వప్రపంచము 
యొక్క ఉత్పత్తిస్థితిలయములకుం గారణమగు చున్నాను. 

క్షేత్రప్రకృతి యనగా అపరప్రకృతి, క్షేత్రజ్ఞ ప్రకృతియనగా పరటప్రకృతి. ఇదంప్రత్యయ 
విషయమగు భూమ్యాదులు క్షేత్రము, అహంప్రత్యయవిషయమగు చిదాత్మ క్షేత్రజ్ఞడు. అనిభేదము. 

అహంకారముగూడ అహం(ప్రత్యయవిషయమగుచున్నందున అహంప్రత్యయ విషయుడు 
ఆత్మయే యని యనదగదు. అని ప్రశ్నించుట యుచితముగాదు. (మమాహం కారః) నా కీ 
యహంకారము అను ప్రతీతి యుండుటచే అహంకారము కేవలము అహం ప్రత్యయవిషయమును 
కాదు. అయితే ఆత్మకూడ (మమాత్మా అనుప్రతీతిని బట్టి కేవలము అహంప్రత్యయవిషయుడు 
గాడని చెప్పవచ్చునుకదా? కాదు, అచ్చట ఆత్మశబ్దము స్వరూపవాచకము కాని ఆత్మవాచకము 
కాదు. కావున ఆత్మ కేవలాహంప్రత్యయవిషయుడే యగుచున్నాడు. అహంకారము పాక్షికముగా 
అహంప్రత్యయవిషయమగుచున్నందున పాక్షికముగా ఆత్మయగునుకదా? కాదు. అనాత్మ 
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పదార్థమగు అహంకారమునకు పాక్షికముగాకూడ ఆత్మత్వముసంభవించదు. అహంకారమునకు 
అహంప్రత్యయ విషయత్వము, ఆత్మతాదాత్యాధ్యాసవలన నేర్పడు చున్నది. (ఆత్మతాదాత్య్యా 
ధ్యాసచే అహంకారము అహంశబ్దముగాం జెప్పబడుచున్నది.) 

మూలమునందలి “యోని” అను పదమునకు ఉపాదానకారణము అని యర్థము. 


ఓయి! జడమయిన క్షేత్రప్రకృతి జడములయిన భూతములకు ఉపాదాన కారణమయిన 
నగుగాక, చేతనమయిన క్షేత్రజ్ఞ ప్రకృతి జదములయిన భూతములకుపాదాన కారణ మెట్లగును? 
కార్యకారణములకు సారూప్య ముండవలెకదా? భూతములు జడములుకదా? క్షేత్రజ్డుడు చేతనుడు 
కదా? నిజమే. వినుము. పరిణామవాద పక్షమునందు కార్యకారణములకు సాలక్ష్యణ్యము 
(సమానరూపత్వము కలిగియుండుట) అను నియమముకలదు. కాని వివర్తవాదమునం దట్టి 
నియమములేదు. 

కావున క్షేత్రప్రకృతి భూతముల కుపాదానకారణమయినను క్షేత్రజ్ఞప్రకృతి మాత్రము 
వివర్తాధివ్రానమగును. ప్రపంచమునకు వివరోపాదానమగుచున్నందున క్షేత్రజ్ఞుడు ప్రకృతిశబ్ద 
వాచ్యుడగుచున్నాడు. ప్రకృతి యనగా ఉపాదానమని యర్థము. కావున త్రాడు సర్పమునకువలె 
జీవుడు సర్వభూతములకు ఉపాదానమని తేలినది. ఉపాదాన మనగా తనతో నభిన్నమయిన 
కార్యముయొక్క పుట్టుకకు కారణము అని యర్థము. (“స్వాభిన్నకార్యజనిహేతుత్వ ముపా 
దానత్వమ్‌”) అని లక్షణము. ఈ యది వివర్తాధిష్టానమునందును పరిణామియందును అనుగత 
మగు సాధారణలక్షణము. కావున సర్వభూతములు చేతనవివర్తములగుటచే చేతనయోనులనియు, 
మాయాపరిణామములగుటవలన మాయాయోనులనియును, చెప్పనగును. పరిణామ వివర్తము 
లకు వేరువేరు లక్షణము ఆవశ్యకమయిన నిట్లు చెప్పుకొనవలయును. (ఉపాదానసమసత్తాక 
కార్యాపత్తిః పరిణామః) (ఉపాదానవిషమసత్తాకకార్యాపత్తిః వివర్తః) అని. అనగా ఉపాదానకారణ 
ముండునంతకాలము నుండు కార్యమును పుట్టించుట పరిణామము. ఉపాదానకారణ ముండు 
కాలముకంటె తక్కువ కాలముండు కార్యమును పుట్టించుట వివర్తము. అని. 

సత్తయనునది మూడువిధములు. పారమార్థికసత్త, వ్యావహారికసత్త, ప్రాతిభాసిక సత్త 
యని. అందు పారమార్థిక సత్తబ్రహ్మయందును, క్షేత్రజ్ఞుని (జీవుని యందును యుందును. 
వ్యావహారికసత్త జగత్తుయం దుండును. ప్రాతిభాసికసత్త, రజ్జు సర్పాదులయందు, స్వప్న 
ప్రపంచాదులయందు నుండును. పారమార్థికసత్త యన ఎల్లపుడునుండుట. వ్యావహారికసత్త 
యన వ్యవహారదశలో మాత్రముండుట. ప్రాతిభాసికసత్త యన, ప్రతీతిసమయమునందుమాత్ర 
ముండుట. కార్యకారణములగు మృద్ధటములు రెండును వ్యావహారికసత్తకలవి. కావున నిచట 
కార్యమగు ఘటము ఉపాదానసమసత్తాకము, పరిణామము నగుచున్నది. అట్లే మాయా, 
ప్రపంచములు రెండును వ్యావహారికసత్త కలవి. ఇందు కార్యమగు ప్రపంచము ఉపాదాన 
సమసత్తాకము. (ఉపాదానమగు మాయ యుండునంతకాల ముండునది.) కావున పరిణామ 
మగుచున్నది. ఇక రజ్ఞాసర్చ స్థలమున కారణమగు రజ్జువు (త్రాడు) వ్యావహారిక సత్తకలది. 
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కార్యమగు సర్పము ప్రాతిభాసిక సత్త కలది. అట్లే బ్రహ్మ జగత్తులలో బ్రహ్మ పారమార్థికసత్త 
కలవాడు. జగత్తు వ్యావహారిక సత్తకలది. కావున నిచట కార్యకారణములు భిన్నసత్తాకములగుటచే 
సర్పము రజ్జు వివర్తమనియు, జగత్తు (బ్రహ్మ వివర్తమనియు [గ్రహింపవలెను. 
కార్యకారణసంఘాతరూపములయిన పదార్థము లన్నియు భూతవికారములు. పృథివ్యాది 
మహాభూతములుగూడ కార్యములు. మహదహంకార పంచతన్నాత్రలను నేడును కార్యములే 
యగుచున్నవి. మూలప్రకృతిమాత్రము కార్యముకాదు. అయ్యది అనాది. కావున దానికి మూల 
ప్రకృతి (మూలకారణము) అని వ్యవహారము పొసగుచున్నది. క్షేత్రజ్ఞుడుగూడ అజుడు, నిత్యుడు, 
శాశ్వతుడును అగుచున్నాడు. అందువలన క్షేత్రజ్ఞుడు అనాది యగును. కావున మూలప్రకృతి, 
క్షేత్రజ్ఞుడును తప్ప మిగిలిన ప్రపంచమంతయు కార్యరూపమే యని గ్రహింపవలెను. 


మూలప్రకృతి అనాది యయినను నైయాయికులు చెప్పెడి ప్రాగభావమువలె అనిత్యమే 
యగుచున్నది. క్షేతజ్ఞునివలె నిత్యముకాదు. ఇట్లు క్షేత్రజ్ఞ మూలప్రకృతులుకు నిత్యత్వానిత్యత్వముల 
తోను, జ్ఞానజాద్యములతోను మిక్కిలి భేదము గలదు. 

ఓయి! క్షేత్ర, క్షేత్రజ్ఞ ప్రకృతులు రెండు సర్వభూతములకుం గారణము లని చెప్పినందున 
సర్వప్రపంచముయొక్క ఉత్పత్తి ప్రళయములకు నా ప్రకృతిద్వయమే కారణమగును. ఈశ్వరుడు 
కారణముగాడు. ఇట్లుండ “అహం కృత్నుస్య జగతః ప్రభవః ప్రలయస్తథా” అని శ్రీకృష్ణుడు 
సర్వప్రపంచోత్పత్తి ప్రళయములకు తాను (ఈశ్వరుడు) కారణమని యెట్లు చెప్పెను? వినుము. 
తనయొక్క స్వరూపస్వభావ భూతములగు క్షేతజ్ఞ క్షేత ప్రకృతులు రెండును జగ దుపాదానములగుట 
వలన వాని ద్వారమున తాను సర్వ ప్రపంచమున కుపాదానకారణ మగుచున్నానని శ్రీకృష్ణుని 
భావము. 

లోకములో ఉపాదానకారణములగు మృదాదులనుండి ఘటాదికార్యములు పుట్టు చున్నవి. 
మరల నయ్యవి ఉపాదానకారణమునందే లీనమగుచున్నవి. అట్లే ఈశ్వరుడు ప్రకృతిద్వయ 
ద్వారమున నెల్లజగము సకలప్రపంచమునకు ఉపాదాన కారణమయినందున ప్రపంచము 
జగత్తుయొక్క ఉత్పత్తి లయములకు స్థానమగుచున్నాడు. 


జగమనగా ఉత్పత్తివినాశములుకలది యని అర్థము. (జాయత ఇతి జం గచ్చతీతి 
గం) అని వ్యుత్పత్తినిచెప్పి “హ్రస్వస్యపితి కృతితుక్‌” అను సూత్రమున తుగాగమును చేయగా 
“జగత్‌” అను రూపమేర్చడును. అనగా “జ” అన పుట్టునది, “గ” యన పోవునది. కావున 
జగత్‌ అను శబ్దమునకు ఉత్పత్తి వినాశములు కలది యని అర్థము లభించును. అనిత్య మని 
నిశ్చయార్థము. మూలమునందలి “ప్రభవః” అను పదమునకు ఉత్పత్తిస్థానమని యర్థము 
“పపలయకి” అను పదమునకు వినాశ స్థానమని యర్థము. అన్వయసౌకర్యము కొరకు “భవామి” 
(అగుచున్నాను) అను పదమును అధ్యాహారముచేసికొనవలయును. ఇట్లే భాష్యమునందలి ఉత్పత్తి 
వినాశ శబ్బములుగూడ ఉత్పత్తి వినాశస్థానపరములుగాని ఉత్పత్తి వినాశము లను 
ధర్మపరములుగావు. ఈశ్వరుడు జగత్తుయొక్క జన్మధర్మముగాని, మరణ ధర్మముగాని కాడు. 
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అందువలన అన్వయము పొసగదు. “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” “యేన జాతాని 
జీవంతి” “యత్రయంత్యభిసంవిశంతి” అను (తై. ఉ. 9. 1) తైత్తిరీయోపనిషముతివలన ఈశ్వరుడు 
ప్రపంచోత్పత్తి స్థితి లయములకు గారణమని స్పష్టమగుచున్నది. 

ఆత్మశబ్దముయొక్క పరమార్ధమున్ను కూటస్థ, సాకి క్షేత్రజ్ఞ, ఈశ్వర, [బ్రహ్మ మున్నగు 
పదములచే బ్రతిపాదింపందగిన నేనే (ఈశ్వరుడే) నిఖిలజగదాకారముగా పరిణమించిన 
మాయాధిష్టానచైతన్య మను అర్థము పర్యవసించినది. దీనివలన జీవేశ్వర భేదవాదము మొదలంట 
తుడిచి పెట్టబడినది. 

రామానుజ మతము : రామానుజులు చేతనాచేతన ప్రకృతులు రెంటికి ఈశ్వరుడు 
కారణ మని వ్యాఖ్యానించిరి. ఈ యది సరిగాదు. “అజో నిత్యశ్శాశ్వతోల యం పురాణః” అను 
శ్రుతి యీశ్వరునినుండి జీవుడు పుట్టడని చెప్పుచున్నది. పుట్టినవానికిగాని మరణము సంభ 
వింపదు. ప్రకృతి పురుషకాలములు అనాదిపదార్థములని రామానుజులుగూడ నంగీకరించిరి. 
“అజామేకాం లోహిత శుక్షకృష్ణామ్‌” అను (శ్రుతి ప్రకృతికి (మాయకు) గూడ ఆత్మనుండి జన్మ 
లేదని చెప్పియున్నది. మాయకు జన్మ అంగీకరించుచో, మాయ పుట్టకపూర్వము యీశ్వరు 
డమాయికుడు గావలసివచ్చును. అపుడు “మాయినం తు మహేశ్వరం” అను (శ్రుతి విరుద్ధ 
మగును. మరియు మాయారహితుడగు నీశ్వరునకు మాయను పుట్టించుసామర్థ్యము లేనందున 
మాయకు ఉత్పత్తియే సంభవింపదు. మాయ యన, ఈశ్వరునియొక్క సామర్థ్యముగాని వేరుగాదు. 
ఇదియే ఈశ్వరశక్తి యనిగూడ వ్యవహరింపబడుచున్నది. ఈశ్వరుడు మాయను పుట్టించు 
సామర్థ్యరూప మయిన మరియొక మాయను కలిగియున్నాడనినచో ఆ మాయను పుట్టించుటకు 
మరియొక మాయ, దానికి మరియొక మాయ అని యిట్లు అనేకమాయలు కల్పింపవలసి 
వచ్చినందున అనవస్థాదోష మేర్పడును. వాస్తవస్థితిలో ఈశ్వరసామర్థ్యముకంటె వేరుగ మాయ 
అను తత్త్వము మరియొకటి లేదు. మాయ ఈశ్వరాతిరిక్తమగు తత్త్వాంతర మని యంగీకరించు 
సాంఖ్యసిద్ధాంతము అవైదికమగుటచే నప్రమాణము. కావున జీవునివలె మాయగూడ అనాదియని 
సిద్ధమయినది. ఇట్టితరి జన్మరహితములగు మాయాజీవులకు ఈశ్వరుడెట్లు కారణమగును? 
కావున చేతనాచేతన ప్రకృతుల రెంటికీ ఈశ్వరుడు కారణమని చెప్పు రామానుజమతము 
పొసగనేరదు. కనుకనే పరమేశ్వరునివలన జీవులు పుట్టుదురను దోషముండుటంబట్టి భాగవత 
మతమును బాదరాయణులు శారీరకమీమాంసాశాస్త్రమున నిరాకరించిరి. 

ఉపాధిపరిచ్చిన్నత్వరూపముతో జీవునకు జన్మయనియు, తద్భంగ (ఉపాధిభంగ) ముచే 
జీవునకు జీవత్వనాశమే మోక్షమనియుం జెప్పరాదు. ఉపాధిగతములగు జన్మనాశము లచే 
ఉపహితునకు జన్మనాశము లంటనేరవు. అట్లుకానిచో ఘటముయొక్క జన్మనాశము వలన 
ఆకాశమునకుంగూడ జన్మనాశములు ప్రసక్తించును. బుద్ధిపరిచ్చిన్నుడగు జీవునకు గూడ శరీర 
మను ఉపాధియొక్క జన్మనాశములచే, జన్మనాశములు ప్రసక్తించును. ఈ రెండుదోషములను 
ఇష్టాపత్తిచే పరిహరింపదగదు. “న హన్యతే హన్యమానే శరీరే” (భగ. 2.20) శరీరము నశించినను 
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జీవుడు నశించడు. అని యిచటనే శ్రీకృష్ణుడు చెప్పి యుండెను. మరియు తత్త్వమును చెప్పు 
నీ ప్రకరణమున బెపాధికము అతాత్వికము అగు జన్మనాశములను చెప్పుట అసంబద్ధమగును. 
కావున జీవునకుంగాని మాయకుగాని యీశ్వరుడు కారణముకాడు. 


మరియు రామానుజులు : “మహానవ్యక్తే లీయతే” “అవ్యక్తమక్షరే లీయతే” “అక్షరం 
తమసి లీయతే” “తమః పరే దేవ ఏకీభవతి” అను [శ్రుతిని తమవాదమున కాధారపరచుకొనిరి. 
అదియును రామానుజుల యభిప్రాయమున కనుకూలించదు. ఇచట అవ్యక్తత్వ అక్షరత్వ తమస్త్వ 
ములు ప్రకృతియొక్క అవస్థావిశేషములుకాని ఆత్మధర్మములు కావు. ప్రకృతికి ఆత్మయందు 
లయమును అదై ప్రతులంగీకరించిరి. ఆత్మకార్యముగాని ప్రకృతి యాత్మయం దెట్లు లయమగునని 
యనరాదు. అకార్యమగు ప్రాగభావమునకు లయము (నాశము) కనిపించుచున్నది. ఆకాశము 
యొక్క కార్యముగాని మేఘము ఆకాశమునందు లయమగుచున్నది. అగ్నికార్యముగాని పటము 
అగ్నియందు లయమగుచున్నది. కావున కార్యమే లయముచెందుననియు, కారణమునందే 
లయమును చెందుననియును నియమము లేదు. మరియు నీ (శ్రుతి మాయకు లయమును 
చెప్పుట లేదు. మరేమనిన “తమః పరే దేవ ఏకీ భవతి” అని యేకీభావమాత్రమును చెప్పుచున్నది. 
ఏకీభావ మనగా (బ్రహ్మకంటె వేరుగా కార్యకారణరూపముతో నుండకుండుటయే నని యర్థము. 


మరియు “అక్షరశబ్దమునకు జీవు డర్భము. తమశ్శ్ళబ్దమునకు మాయ యర్థము. కావున 
జీవుడు మాయయందును, మాయ పరమాత్మయందును లయము చెందునని పైశ్రుతివలన 
అర్థమగుచున్నది. ” అనినచో నదియును పొసగదు. “కూటస్టోల_క్షర ఉచ్యతే” అను ప్రమాణము 
ననుసరించి పుంలింగమగు అక్షరశబ్దము జీవవాచకముగాని, నపుంసకలింగమగు అక్షరశబ్దము 
జీవవాచకముగాదు. “అజో నిత్యశ్శాశ్వతోత యం పురాణః” అను [శ్రుతి జీవుడు నిత్యుడని 
చెప్పి, యిచట మరల జీవుడు అనిత్యుడని శ్రుతి స్వయముగా జెప్పనేరదు. అట్లు చెప్పినచో 
సమబలముగల శ్రుతులకు పరస్పర వ్యాఘాతము తటస్థించును. 

మరియు “సతి సంపత్స్య న విదుః”, “సతి సంపత్స్యామహే” అని (శ్రుతి ప్రమాణము 
వలన సుషుప్తిదశలో జీవుడు అజ్ఞానద్వారమున (అజ్ఞానముద్వారా) బ్రహ్మయందు లయము 
జెందునని తెలియుచున్నది. అనుభవముకూడ నట్లేకలదు. కావున జీవునకు అజ్ఞానమునందు 
లయమనియు జీవునితోంగూడిన అజ్ఞానమునకు (తమస్సునకు) పరమాత్మయందు లయమని 
యును చెప్పదగదు. సుషుప్తిదశలో జీవునకు బ్రహ్మసంపత్తి యనగా బ్రహ్మస్వరూపముతో 
నుండుటయే కాని వేరుకాదు. అయ్యది లయమనిపించు కొనదు. “ప్రాజ్జేనాత్మనా సంపరిష్వజ్య” 
అను (శ్రుతి కూడ నట్లే చెప్పుచున్నది. 

సుషుప్తిదశలో జీవునకు బ్రహ్మతో సంబంధమేకదా చెప్పబడిన దని యనరాదు. అయినను 
ఆ సంబంధము లయము కానేరదు. నశించిన జీవునకు బ్రహ్మతో సంబంధ ముండనేరదు. 
లోకములో ఉన్న పదార్థములకే రెండింటికి పరస్పర సంబంధ మగపడుచున్నది. గగనమునకు 
గగనకుసుమముతో సంబంధము కనిపించుటలేదు. కావున జీవునకు సుషుప్తిదశలో (బ్రహ్మసంపత్తి 
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యనగా అజ్ఞాన కల్పితములగు సంసారిత్వాది ధర్మములను విడచి బ్రహ్మస్వరూపముతో నుండుట 
యనియే గ్రహింపవలెను. “సతి సంపత్స్యా మహే ఇతి న విదుః అని వాక్యశేషముకలదు. 
అందు జీవులు నిజముగా లయమును చెందియున్నచో నశించిన (లయమునుచెందిన) జీవులకు 
తెలిసికొనుటయే అఫ్రసక్తము. కావున తెలిసికొనరని [శ్రుతి చెప్పుట అప్రసక్త ప్రతిషేధ మగును. 
“న విదుకి అని జీవులకు సుషుప్తిదశలో గల అజ్ఞానానుభవమును చెప్పుచున్నదని గ్రహించ 
వలయును. “న విదుః” అను బహుత్వనిర్దేశము ఉపాధ్యభిప్రాయముతోగాని వస్తుదృష్టితో గాదు. 

లేక జీవోపాధియగు అంతఃకరణమునకు అజ్ఞానమునందు లయమనియు, అజ్ఞానము 
నకు బ్రహ్మయందు లయమనియు, ఉపాధిప్రయుక్తమగు లయమే జీవునకు శ్రుతి చెప్పదలచినది 
కాని, సాక్షాలయమును జీవునకు (శ్రుతి చెప్పదలచ లేదు. అపరిచ్చిన్నుడును, పరిపూర్ణుడును, 
నిత్యుడును అగు జీవునకు సాక్షాలయము (స్వరూప నాశము) అసంభవము. జీవుడే నిజముగా 
బ్రహ్మమగుటచే నట్టి లయము జీవునకు పొసగదు. ఘటాకాశముకంటె మహాకాశము నిజముగా 
వేరుగాదు. అట్లె బుద్దాద్యుపాధికు డగు జీవుని కంటె ఈశ్వరుడును భిన్నుడుగాడు. కనుక 
ఉపాధినాశము వలననే జీవునకు సుషుప్తియందుంగాని, ప్రలయమునందుగాని, ముక్తియందుగాని 
బ్రహ్మస్వరూపముతో నునికి తటస్థించుచున్నది. అందు సుషుప్తిపలయములలో జీవుడు వాసనా 
రూపముతో నుండుటచే తిరిగిరాక (మరల యుపాధిసంబంధము నొందుట) సంభవించుచున్నది. 
మోక్షదశలో ఉపాధివాసనారూపముతో నుండక సంపూర్ణముగా లయముచెందినందున జీవునకు 
పునరావృత్తి లేదు. జీవునకీయుపాధిసంబంధము అజ్ఞానముచేం గల్పింపబడి నందున జ్ఞానముచే 
నివర్తించుచున్నది. కనుకనే శ్రుతులు కేవల జ్ఞానమువలననే ముక్తి యని నుడువుచున్నవి. 

ఇట్టితరి రామానుజులుగూడ జీవున కుపాధిభంగమే బ్రహ్మమందు లయమని చెప్ప 
దలచినచో సాయుజ్యముక్తి యొప్పని రామానుజుల కపసిద్ధాంత మేర్చడును. అట్లుగాక వాస్తవ 
మగు లయమును జీవున కంగీకరించినచో జీవునకు నిత్యత్వమును చెప్పు (శుతులతో విరోధ 
మేర్చడును. 

ఇక ప్రలయమునందు జీవులకు లయమనియు, ప్రపంచమునందు మరల కొత్త (యితర) 
జీవులు పుట్టుదు రనియు జెప్పినచో చేసిన పాపపుణ్యములకు నాశము, చేయని పాప 
పుణ్యములవలన జీవులకు జన్మమనియు దోషము వాటి ల్లును. ఇట్టి జీవులను సృజించు యీశ్వరు 
నకు వైషమ్యనైర్భణ్యము లను దోషములు సంభవించును. కర్మసా పేక్షుడయి జీవులను సృజించు 
నీశ్వరునకు వైషమ్యనైర్హ్భృణ్యాది దోషము లంటవని యనరాదు. కర్తయే లేనపుడు కర్మ 
యెట్లుండును? కర్మ కర్తను కదా యాశ్రయించుకొని యుండును. జీవులయొక్క అదృష్టము 
కదా కర్మశబ్దమున కర్థము. జీవులే ప్రళయకాలమున నశించగా నిక కర్మయేది? దేని 
నపేక్షించుకొని యీశ్వరుడు మరల జీవుల సృష్టించును? “న జాయతే మయతే వా విపశ్చిన్నాయం 
భూత్వా భవితా వా న భూయః” (భగ. 2.20) అని కదా యిచట భగవంతునిచే స్మరింపబడినది. 
కాఠక (శ్రుతిగూడ నిట్లే చెప్పును కదా! మీరు (రామానుజులు) కూడ నా గీతాస్మ అతిని వ్యాఖ్యా 
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నించుటలో జీవులు నిత్యులనియే వ్యాఖ్యానించిరి కదా? కావున నట్టి మీరు (రామానుజులు) 
ఇపుడు జీవులు బ్రహ్మము నందు లయము చెందుదురని చెప్పినచో స్వవచనవ్యాఘాతము 
తటస్థించును. మరియు నీసందర్భమున రామానుజు లుపన్యసించిన స్మృతిని విచారింతము. 
“ప్రకృతిర్యా మయా ఖ్యాతా వ్యక్తావ్యక్తస్వరూపిణీ! పురుషశ్చాప్యుభావేతౌ లీయేతే పరమాత్మని” 
అను స్మృతి ప్రకృతి పురుషులకు పరమాత్మ యందు లయమును చెప్పుచున్న దనిరి. ఇదియును 
యుక్తముగాదు. ఈ స్మృతి ప్రకృతి పురుషులకు వాస్తవ లయమును చెప్పుటలేదు. మరేమనిన, 
ప్రళయకాలమునందు ప్రకృతి యేకార్యమును పుట్టింపంజాలక నసమర్థమయి, లీనమయినదాని 
వలె నున్నదనియు, పురుషుడు (బుద్ధి పరిచ్చిన్ను డగు జీవుడు) అజ్ఞానతాదాత్యాధ్యాస నొంది, 
లీనునివలె నుండెననియును, జెపచారిక లయమును మాత్రము చెప్పుచున్నది. అట్లుగాక మాయ 
ప్రకయకాలమున స్వరూపముతో నశించుచో జీవులందరు ప్రయత్నములేకయే ముక్తి నొందుదురు 
కాన మోక్షశాస్త్రము వ్యర్థమగును. ఎల్లజీవులు ముక్తి చెందుచో మరల ప్రపంచమునందు 
నితరజీవుల బుట్టింపవలసివచ్చును. ఈ యది యంగీకరించిన జన్మ నాశములులేని జీవులకు 
జన్మనాశములును, కృతహానాకృతాభ్యాగమ దోషములున్ను ప్రసక్తించును. ఈశ్వరునకు వైషమ్య 
నైర్భృణ్యాది దోషముకూడ వాటిల్లును. కావున ప్రళయ కాలమున జీవనాశమును ఒప్పిన నీదోషము 
లన్నియు అనివార్యములగును. 

కావున నిదురించిన పురుషుడు బ్రహ్మస్వరూపమునం దెట్లు లయమును చెందునో, 
అట్లే ప్రళయకాలమునందుగూడ జీవుడు లయముచెందును కాని వాస్తవముగా లయముచెందడు. 
అట్లుకానిచో, సద్రూపుడగు జీవునకు నాశమున్ను అసద్రూపు డగు జీవునకు పునరుత్పత్తియు 
ప్రసక్తించును. అట్టితరి “నాసతో విద్యతే భావో నాభావో విద్యతే సతః (భగ.2.16) అను 
గీతావచనము విరోధించును. అసత్పదార్థమునకు సత్తయు (ఉనికియు) సత్పదార్థమునకు 
అసత్తయు (లేకుండుటయు) అయుక్తమగును. కావున నిట్టి కల్పనము అంగీకరింపదగదు. 

అయితే సద్రూపమగు (ఉన్న) ప్రపంచమునకు మాత్రము లయ మెట్లు పొసగును? 
అని యనదగదు. ప్రపంచము అసద్రూపముగాదు సద్రూపముగాదు. ప్రపంచము అసద్రూప 
మగుచో శశశృంగాదులవలె (కుందేటి కొమ్ము మున్నగువాటి వలె) ప్రతీయమానము కాదుకదా? 
(కనిపించదుగదా) వినుము. అసద్రూపమగు రజ్జు సర్పము కనిపించినట్లు అసద్రూపమగు 
ప్రపంచముకూడ కనిపించవచ్చును. లేని (అసద్రూపమగు) ప్రపంచము కనిపించుటవలననే 
ప్రపంచము శుక్తి రజతాదులవలె మిథ్యయనియే మేము (అద్వైతులము) అనుచుంటిమి. ఏది 
కనిపించుచు నాశముచెందునో, అయ్యది యింద్రజాలాదులవలె మిథ్యయని అద్వైతసిద్ధాంతము. 
కావున నిత్యుడయిన జీవునకు ప్రళయమునందుకాని, ముక్తియందుకాని లయము అసంభవము. 
అట్లే మాయకుగూడ ప్రళయమునందు లయము లేదు. ముక్తియందు మాత్రమే మాయ 
నశించును. ప్రకృతిపురుషులు ప్రళయమునందు లయముచెందుదు రని చెప్పెడి స్మృతి 
యౌపచారికస్మృతివిషయముకాని వాస్తవస్మృతి విషయముకాదు. ప్రకృతి పురుషులు ప్రళయము 
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నందు లయము చెందరు. కనుకనే ప్రపంచమునందు మరల నూతనముగా బుట్టరు. కావున 
ప్రకృతి పురుషులకు ఈశ్వరుడు (యోని) కారణము అను రామానుజవచనము సర్వధా 


అనుచితము. 6 
శ్లో, మత్తః పరతరం నాన్యత్మించిదస్తి ధనంజయ! । 
మయి సర్వమిదం ప్రోతం సూత్రే మణిగణా ఇవ ॥ 7 


అ. ఓయి అర్జునా! నాకంటె వేరుకారణమేదియు లేదు. లేక నాకంటె వేరేదియు కారణము 
లేదు. దారమునందు మణులుకూర్చబడినట్లు నాయం దీప్రపంచ మంతయు కూర్చబడినది. 
నేనే నిఖిల ప్రపంచమునకు ఉత్పత్తిస్థానము. నేనే నిఖిల ప్రపంచమునకు ప్రలయస్థానము. 
శ్లోకమునందు వేరే అన్యశబ్ద ముండుటవలన పరతర శబ్దమునకు నితరము అను అర్థము 
కాదు. కారణము అని యర్థము. అట్లుకానిచో పౌనరుక్యదోషము వాటిల్లును. మట్టివలన 
బుట్టిన పదార్థము లన్నియు మట్టియందనుగతములయి యున్నటుల ప్రత్యగభిన్నబ్రహ్మ 
స్వరూపుడనగు నాయందు ప్రమేయజాతమంతయు ననుగతమయి యున్నది. ఘటాకారముగా 
బరిణమించిన మృత్తికయందు ఘటమువలె ప్రపంచాకారముగా బరిణమించిన మాయయందు 
ప్రపంచమనుగతమగుచున్నది. ప్రపంచాకారముగ బరిణ మించు మాయకు అధిష్టానమయి 
నందున ఆత్మయందుగూడ ప్రపంచ మనుగతమగుచున్న దను ప్రతీతి పొసగుచున్నది. అనియొక 
దృష్టాంతము. దారమునందు మణులెట్లు కూర్చబడునో, అట్లే అంతర్యామియగు నాత్మయందు 
ప్రపంచము కూర్చబడినది. ఈ రెండు దృష్టాంతముల ననుసరించియే భాష్యకారులు భాష్యము 
నందు “ప్రోత” శబ్దమునకు “అనుస్యూతం” (అనుగతమయిన) “అనువిద్ధం” (కూర్చబడినది) 
అని రెండర్భములను సూచించిరి. దీనివలన లోపలనున్న దారముచే మణులుధరించ బడినటుల, 
లోపలనున్న జీవప్రకృతిచే ప్రపంచము ధరింపబడుచున్న దని సూచిత మగుచున్నది. 7 

శ్లో. రసో౭_హమప్పు కౌంతేయ! ప్రభాస్మి శశిసూర్యయోః । 

ప్రణవస్సర్వవేదేషు శబ్దః ఖే పౌరుషం నృషు ॥ 8 

అ. ఓయి! నీయందే ప్రపంచమంతయు నేల యనుగతమగుచున్నది? మట్టియందు 
ఘటము, దారములయందు పటము అనుగతమయినట్లు ఆయాకార్యములు ఆయాకారణ ముల 
యం దనుగత మగునుకదా? అను శంకరాగా సమాధానము చెప్పబడుచున్నది. 

శబ్ద, స్పర్శ, రూప, రస, గంధ తన్మాత్రలవలన యథాక్రమముగ ఆకాశ, వాయు, 
అగ్ని జల, పృథివీ భూతములు పుట్టినవి. కావున పృథివ్యాది పంచభూతములు స్వకారణము 
లయిన శబ్బాదిపంచతన్మాత్రలయందు ప్రోతములగుచున్నవి. ఆ శబ్బాది తన్మాత్రలు పరమేశ్వరుని 
వలన బుట్టుటచే పరమేశ్వరస్వరూపములు. మట్టివలన బుట్టిన ఘటము మట్టిరూపమగుట 
లోకవిదితము. 

ఓయి అర్జునా! నేను ఉదకములయందు రసరూపుడను, ఆకాశమునందు శబ్దస్వరూ 
పుడను, పృథివియందు గంధరూపుడను, అగ్నియందు తేజోరూపుడను, వాయువునందు 
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స్పర్శరూపుడను. పంచభూతములయందుండెడి శబ్దస్పర్శాది పంచతన్మాత్రలు సారపదార్థ ములు. 
సారమనగా స్థిరమయిన భాగమని యర్థము. కార్యమునకు కారణము స్థిరాంశము. (6) 
ఘటమునకు మృత్తిక, కుండలమునకు కనకము స్థిరాంశములు. అట్లే ఆకాశాదులకు శబ్దాదులు 
సారములని గ్రహింపవలయును. 

అట్లే చంద్రుని యందుండెడి చంద్రికా రూపమగు తేజస్సు, సూర్యునియం దుండెడి 
ఆతప (ఎండ) రూపమగు తేజస్సు కూడ నేనే (ఈశ్వరుడే) అని గ్రహించవలెను. 

మరియు నిఖిల వేదములకు ఆదియగు ఓంకారము గూడ నేనే యగుచున్నాను. అట్లే 
పౌరుషము (వీర్యము) గూడ నేనే యగుచున్నాను. పౌరుష మనగా పురుషునియొక్క భావము 
(ధర్మము) అని యర్థము. అయ్యది వీర్యమే యగును. లోకములో నిర్వీర్యుని (వీర్యములేనివానిని) 
నపుంసకుడని యందురు. కావున పుంస్త్వమునకు కారణము వీర్య మనుట నిర్వివాదము. 
అందువలన కారణభూతమయిన వీర్యమునందు పురుషులు (అనగా దేహములని యర్థము) 
అనుగతములగుచున్నవి. పురుషశబ్దము యథార్థదృష్టిలో పురుషదేహ మను అర్థమునే యిచ్చును. 
కాని యిచట ప్రీశరీరములుగూడ పురుషవీర్యమువలననే కలుగును కాన నిచట పురుషశబ్దము 
దేహమాత్రపరమని (గహించవలయును. మూలము నందలి 'నృ” శబ్బమునకు పురుషు లని 
యర్థము. ప్రీలకుగాని, నపుంసకులకుగాని వీర్య ముండదు. కావున వీర్యముగల పురుషులే 


నృశబ్బమున గ్రహింపవలయునని భావము. 8 
శ్లో, పుణ్యో గంధః పృథివ్యాం చ తేజశ్చాస్మి విభావసాౌ । 
జీవనం సర్వభూతేషు తపశ్చాస్మి తపస్విషు ॥ 9 


అ. ఓయి అర్జునా! నేను పృథివియందు పుణ్య (పరిమళ) మయిన గంధరూపుడను, 
అగ్నియందు తేజోరూపుడను, సమస్తభూతములయందును జీవనాధారమగు అన్నరూపుడను, 
తపస్వులయందు తపోరూపుడను, ఈ శ్లోకమునందు గంధమునకుం జెప్పిన పుణ్యత్వ విశేషణము 
రసాది తన్మాత్రలకుగూడ నుపలక్షణమర్యాదచే నన్వయించుకొన వలయును. 

పృథివ్యాదులయందుండెడి స్వాభావికములగు గంధాది గుణములు, పుణ్యములు 
(మంచివి). ఆగంతుకములగు గంధాదులు, అపుణ్యములు (చెడువి). (ఉ) పృథివికి సుగంధము 
స్వాభావికము, దుర్గంధము ఆగంతుకము. జలమునందు స్వాదురసము స్వాభావికము, అస్వాదు 
రసము (అనగా ఉప్పు, చవ్వన, చేదు మున్నగు రసము) ఆగంతుకము. ఇట్లే మిగతవాటియందు 
గూడ గ్రహించవలెను. పృథివ్యాదులయందు ఆగంతుకము లయిన అపుణ్యగంధాదులు అవిద్య 
వలనను, అధర్మము వలనను కలిగెడి భూతవిశేషములయొక్క సంబంధమున నేర్పడుచున్నవి. 
పృథివీ జల సంయోగమువలన పృథివియందు రసమున్ను, జలమునందు గంధమున్ను యేర్చడి 
నట్లు ఒకానొకప్పుడు ధర్మవశమున జలచందన సంయోగమువలన ఆగంతుకముగా సుగంధము 
పుట్టుచున్నది. కాని యీ యది విశేషన్యాయము. భూతములయందు చెడ్డగుణము లేర్చడుటయే 
ఆగంతుకము. ఈ యది సాధారణము. “అన్నాత్‌ భూతాని జాయంతే” “జాతాన్యన్నేన జీవంతి” 
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“అన్నం ప్రయంత్యభిసంవిశంతి” (తై.ఉ.) ఇత్యాది (శుతి ప్రమాణమును బట్టి జీవనశబ్దమునకు 
అన్న మర్థమని చెప్పవలయును. 

ఓయి! శబ్దస్పర్భరూపరసగంధాదులు పృథివ్యాదిభూతములకుం గారణములు. ఈ యవి 
యీశ్వరస్వరూపములు. లోకములో కార్యములు కారణముల యం దనుగతమగు ధర్మముకలదు. 
అందువలన పృథివ్యాది కార్యములు గంధాదికారణరూపుడగు నీశ్వరుని యందు ప్రోతము 
(అనుగతము) లగుగాక. అట్లు తపో౭_ నుష్టాతలకు తపస్సు కారణము కాదు కదా? అట్టితరి 
తపస్వులు తపస్సుయందు అనుగతులని యెట్లు చెప్పబడినది? నిజమే, కాని కార్యములు 
కారణము నాశ్రయించుకొనియున్నటుల, తపోనుష్టాతలు తపస్సు ను ఆశ్రయించుకొని యుండిరి 
కాన, వారు తపస్సునందు ప్రోతు (అనుగతు) లని బెపచారికముగాం జెప్పబడినది. ఇదే 
న్యాయమును ముందుశ్లోకమునం జెప్పబోవు “బుద్ధిర్చుద్ధిమతాం” అనుచోట అన్వయించుకొనవల 
యును లేనిచో తపోనుష్టాతలకు తపస్సు కు, నెట్టి యాశ్రయాగ్రయి భావమున్నదో, రసజలాదుల 
యందుగూడ నట్టి యాశ్రయాగ్రయి భావమేయున్నదని చెప్పుకొనవచ్చును. కావున జలాదులు 
రసాదులనాశ్రయించు కొనియున్నవి. కాన నయ్యవి రసాదులయందు ప్రోతములు. అని. 


అయితే, “గుణముకలవానిని గుణము ఆశ్రయించుకొనియుండును. కాన గుణియే 
(గుణముకలవాడే) గుణమున కాశ్రయు డగును. కావున గుణము గుణియందే ప్రోతమగును. 
ఇంతియేకాని గుణి, గుణమునం దనుగతు డని చెప్పదగదు.” అని శంకింపరాదు. గుణి 
యనగా “గుణః అస్య అస్తి” అను వ్యుత్పత్తిచే గుణము కలవాడని యర్థము. కావున గుణములేనిదే 


గుణి సిద్ధింపనేరడు. కనుక గుణమే గుణికి (గుణముకలవానికి) ఆశ్రయ మని యంగీకరింప 
వలయును. 


మరియు గుణియందు గుణము ప్రధానము. అ(ప్రధానములు ప్రధానము నాశ్రయించి 
యుండుట లోకసహజము కనుక ప్రధానభూతమగు గుణమే అ(ప్రధానమయిన గుణికి 
ఆ(శ్రయమగును. కనుకనే “అపాం యస్సారః” (ఉదకములలో ప్రధానంశ మేదికలదో) “ఆకాశే 
శబ్దస్సారభూతః” (ఆకాశమునందు శబ్దము సారభూతము) అను భాష్యవచనములు ఉపపన్నము 
లగుచున్నవి. సారమనగా ప్రధానమని యర్థము. కనుక తపస్సు ప్రధానమగుట వలనను, 
తపస్సు ఆశయమగుటవలనను తపస్వులు తపస్సుయందు ప్రోతులయిరి (అనుగతులయిరి). 
అట్లే, బుద్ది ప్రధానులగుటవలనను, బుద్దిని యాగశ్రయించి యుండుటవలనను, బుద్ధిమంతులు 
బుద్ధియందనుగతులయిరి. అట్లే, బలము ప్రధాన మగుటవలనను, బలము నాశ్రయించి 
యుండుట వలనను బలవంతులు బలమునందు అనుగతులయిరి (ప్రోతులయిరి). అని 
యూహించవలయును. (లేక) కారణము లేనిదే, కార్యము లేనటుల, విశేషణము లేనిదే విశిష్ట 
ముండదు. కాన కారణమునందు కార్యమువలై, విశేషణమునందు విశిష్టము ప్రోతమయినది 


అని గ్రహింపవలెను. 9 
శ్లో బీజం మాం సర్వభూతానాం విద్ధి పార్థ! సనాతనమ్‌ | 
బుద్దిర్చుద్దిమతామస్మి తేజస్తేజస్వినామహమ్‌ ॥ 10 
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అ. ఓయి అర్జునా! లోకములో వృక్షములు మొలచుటకు వటాదిబీజములు లెట్లు 
కారణములో అట్లే సర్వభూతములు ప్రాదుర్భవించుటకు నేను అనాదిబీజమునుగా తెలిసికొనుము. 
ఎల్లభూతములకు అనాదికారణమగు నాయందే సర్వభూతములు ప్రోతములయిన (ఇమిడియున్న) 
వని ఫలితార్థము. ఈ యది “జీవనం సర్వభూతేషు” అను పాదముయొక్క అర్ధముతో పునరుక్తము 
గదా యని శంకింపరాదు. పరమేశ్వరుడు ప్రపంచమునకు జీవనభూతుడు, బీజభూతుడును 
గనుకనే ప్రోతత్వ మనునది అనుగతిరూపముగను, కూర్చబడియుండుట రూపముగను రెండు 
విధముల చెప్పుట పొసగుచున్నది. 

ప్రపంచమునకు పరమేశ్వరుడు మాయారూపముతో బీజమగునుకాని, చిద్రూపముతో 
కానేరడు. స్థూలమగు ప్రపంచము వృక్షమువంటిది. దానికి సూక్ష్మమగు మాయయే బీజమగును. 
చిన్మాత్రుడగు ఈశ్వరునియందు “అస్థూలమనణు” ఇత్యాది శ్రుతులచే స్టూలత్వ, సూక్ష్మత్వములు 
నిషేధింపబడినందున, చిద్రూపుడు ప్రపంచబీజము కానేరడు. అవ్యక్తమగు మాయా ప్రతిబింబిత 
చైతన్యమే ప్రపంచ బీజమని సిద్ధించినది. 


ఈ యంశము లోగడనే “మయి సర్వమిదం ప్రోతం” అనుశ్లోకమునందు చెప్పబడినది. 
కాన మరల యిచ్చట చెప్పుట పునరుక్తము కదా యని శంకింపరాదు. దానికి వివరణభూతమే 
ఈ శ్లోకమని గ్రహించవలెను. (లేక) “సూత్రే మణిగణా ఇవ” (దారమునందు మణులవలె) 
అను దృష్టాంతము ననుసరించి “మయి” ప్రత్యగాత్మయగు నాయందు అని, యీశ్లోకమునం 
దర్ధము. మాయారూపుడనగు నేను ప్రపంచకారణుడ నని యిచట చెప్పబడినది. కావున 
పునరుక్తదోషములేదు. (లేక) “దీర్గపటతంతువత్‌” (పొడవయిన దారమునందు గుడ్డవలె) అను 
దృష్టాంతము ననుసరించి “మయి” అను పదమునకు జగదాకారముగా పరిణమించిన 
మాయాధిష్టాన బ్రహ్మ చైతన్యమునందు” అని యచ్చట జెప్పబడినది. ఇచ్చట మాయారూపుడ 
నగు నాయందు అని యర్థము కావున పునరుక్తములేదు. 

“మయి సర్వమిదం ప్రోతం” అను శ్లోకమునందు ఈశ్వరుడు ప్రత్యగూపముతోను, 
బ్రహ్మస్వరూపముతోను, సర్వప్రపంచాధిష్టానమని చెప్పబడినది. “జీవనం సర్వభూతేషు” అను 
శ్లోకమున అన్నరూపముతో ప్రపంచకారణమని చెప్పబడినది. “బీజం మాం సర్వభూతానాం” 
అను శ్లోకమునందు మాయారూపముతో ఈశ్వరుడు ప్రపంచాధిష్టానమని చెప్పబడినది. ఈ 
మూడు శ్లోకములకు భేదమివ్విధము గమనింపనగును. 


ఓయి! అన్నము ఈశ్వరవివర్తముకాని యీశ్వరాధిష్టిత మాయా పరిణామముకాని యగు 
చున్నది. కావున నీశ్వరుడు అన్నరూపు డగుగాక, మాయ అకార్యమగుటచే (కార్యము 
కాకుండుటచే) ఈశ్వరవివర్తముకాదు. పరిణామరూపము కాదు. కావున ఈశ్వరుడు మాయా 
స్వరూపు డెట్లగును? వినుము. ఈశ్వరునికంటె భిన్నమయిన వస్తుజాత మంతయు ఈశ్వరుని 
యందు అధ్యస్తమమయినది. (కల్పింపబడినది). మాయకూడ నీశ్వరాతిరిక్తముకావున ఈశ్వరుని 
యందుం గల్పింపబడినదే యగును. అట్లుకానిచో మాయ సత్యముకావలసివచ్చును. 


మాధ్యాయము 29 


స 


§3S 


అయితే ఈశ్వరునియందు మాయచే ప్రపంచము కల్పింపబడినది. మాయ ఈశ్వరుని 
యందు దేనిచేం గల్పింపబడినది? మాయను కల్పించు పదార్థము మరియొకటి కనిపించదు. 
మాయను కల్పించునట్టి పదార్థమును మరియొకదాని నంగీకరించుచో దానిని కల్పించు 
మరియొకపదార్థము, దాని కల్పించు మటియొకపదార్థము అని యిట్లనవస్థాదోష మేర్చడును. 
కావున మాయకే అధ్యాస సంభవించదనినచో నట్లు కాదు. మాయ తనంతట తానే యధ్యస్త 
మగును. మాయను కల్పించుటకు మరియొక పదార్థము అవసరములేదు. “మాయా చ అవిద్యా 
చ స్వయమేవ భవతి” (మాయావిద్యలు రెండును స్వయముగానే కలుగును) అని [శ్రుతి 
ప్రమాణముగూడ గలదు. ఇయ్యది యసంభవ మనదగదు. [శ్రుతి చెప్పుటవలన అసంభవమని 
శంకించుటకే తావులేదు. యుక్తివలన జ్ఞానమువలన గూడా నివృత్తమగుటచే మాయ అధ్యస్త 
మనియే అంగీకరింపవలెను. 

అధ్యస్తము కాని వస్తువు సత్యమగును. సత్యవస్తువు జ్ఞానముచే నివర్తింపనేరదు. ఎయ్యది 
నివర్తించునో అయ్యది అధ్యస్తము. ఎయ్యది నివర్తించదో అయ్యది సత్యము అను నియమము 
లోకసిద్ధము. ధర్మిగ్రాహకప్రమాణముచే అధ్యస్తమాయకు డగు ఈశ్వరుడు సిద్ధించుచున్నాడు. 
“యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” అను శ్రుతి సూచితమగు అనుమానముచే (జగజ్జన్మాది 
లింగకానుమానముచే) మాయాశ్రయుడగు నీశ్వరుడు సిద్ధించుచున్నాడు. ఇట్లు మాయ స్వయము 
గా అధ్యస్తమగుటచే అకార్యమనియు, అనాది యనియు జెప్పబడుచున్నది. కనుక ఈశ్వరుడు 
తనయందుం గల్పింపబడిన అన్నరూపు డయినట్లు, తనయందు గల్పింపబడిన మాయారూపు 
డగుట నిర్వివాదము. మాయ ఈశ్వర రూపము కానిచో మాయాపరిణామమగు అన్నముగూడ 
నీశ్వరరూపము గాకపోవును. ఇంతట మూలమునందలి బీజశబ్దార్థవిచారణ ముగిసినది. 

ఇక బీజశబ్దవిశేషణమగు సనాతన శబ్దార్థము వివరింపబడుచున్నది. సనాతన మనగా 
అనాది యని అర్థము. వేదాంతమతమున దృక్‌, దృశ్యము అని రెండే పదార్థములు. అందు 
దృక్‌ పదార్థము క్షేతజ్ఞుడగు ఆత్మ. దృశ్యము క్షేత్రము. దృశ్యము మూడు విధములు. అవ్యాకృతము, 
అమూర్తము, మూర్తము అని. ఇందు అవ్యాకృత మను దృశ్యము అవ్యక్త మనియు, 
అజ్ఞానమనియు, మాయ యనియు, మూలప్రకృతి యనియు, ఈశ్వరోపాధి యనియు 
వ్యవహరింపబడును. ఇదియే ఆకాశము మున్నగు అమూర్తపదార్థమునకు పృథివ్యాది ప్రపంచమున 
కున్ను కారణమగుటచే వీజమనిగూడం జెప్పంబడుచున్నది. ఈ యవ్యాకృతము దేనికి 
కార్యముగానందున సనాతన మనబడుచున్నది. ఇయ్యది యేకవిధమే యగును. మూర్తా 
మూర్తములుమాత్రము పృథివ్యాదిప్రపంచరూపముతో అనేకవిధములున్ను, కార్యములున్ను 
అగుచున్నవి. ఇచట “మాం” “మయి” (నన్ను, నాయందు) అని అస్మచ్చబ్దముచేం ప్రతిపాదింప 
దగినవాడు దృక్పదార్థమగు ఆత్మ-సనాతన, బీజ శబ్దములచేం (బ్రతిపాదింపందగినది అవ్యక్తము. 
రస, ఆప్‌, పృథివీ, ఇత్యాది శబ్దములచే ప్రతిపాదింప దగినది మూర్తామూర్తమగు ప్రపంచము 
అని భేదము. కావున నిట్లు బీజశబ్బమువలననే అవ్యాకృతపదార్థము లభించుచున్నది. అయినను 
అయ్యది అనాది యని ధ్రువపరచుటకు “సనాతన” మను విశేషణము గ్రహింపబడినది. 
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30 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


(లేక) కారణమాత్రమును చెప్పు బీజశబ్దము పృథివ్యాదులకు గారణములగు జలాదులను, 
ఘటాదులకు కారణములగు పృథివ్యాదులను, పుత్రాదిశరీరములకు గారణములగు పిత్రాది 
దేహములను, వృక్షాదులకు కారణములగు బీజాదులను ఇట్లు అవాంతర కారణ సముదాయమునే 
చెప్పును. అట్టి భావమును మరల్చ ప్రధానకారణ మను అర్థమును సూచింపంజేయుటకు 
సనాతనమను పదము విశేషణముగా [గ్రహింప బడినది. ఈ విశేషణసామర్థ్యమువలన అవాంతర 
కారణములగు పృథివ్యాదులుగాని, కారణముకాని నిర్విశేషచిన్నాత్రచైతన్యముకాని బీజశబ్ద 
వాచ్యములు కావు. ఈశ్వరుడు మాయాద్వారమున జగత్మారణమగునుకాని, స్వయముగా జగ 
త్మారణముకాదు. “సనాతనుడగు నన్ను సర్వభూతములకు బీజమునుగా తెలిసికొనుము” అని 
యన్వయము. ఇచట సర్వభూతము లనగా మూర్తామూర్తప్రపంచమర్థమగుటచే, తత్మారణమగు 
అవ్యక్తమే బీజశబ్దార్థమని గ్రహింపవలెను. 

రామానుజమతము : ఇచట వేదాంతదేశికులు బీజశబ్దమునకు సకలపరిణామి ద్రవ్యము 
లకు ఉపాదానకారణత్వమనియు, లకనాయా యవాంతరోపాదానద్రవ్యమనియు అర్థమును 
చెప్పిరి. అది యనుచితము. ధర్మివాచియగు బీజశబ్దమునకు ఉపాదానత్వమను ధర్మవాచిత్వము 
సంభవింపదు. ముఖ్యార్థము సంభవించుచుండగా లక్షణ యంగీకరించుట అన్యాయ్యము. 
మూలమునందలి “సర్వభూతానామ్‌” అను పదమున సర్వపదముయొక్క స్వారస్యము చెడిపోవుట 
వలన బీజశబ్దమునకు అవాంతరోపాదానకారణమను అర్ధముగూడ చెప్పుట యుచితముగాదు. 

ఇచట బుద్ధిశబ్బమునకు మంచిచెడ్డలను వివేచనచేయు సామర్థ్యము అని యర్థము. 
ఇంతియేకాని అంతకరణమని యర్ధముకాదు. అంతఃకరణము ఎల్లరకు కలదుగాన “బుద్ధిమతాం” 
(బుద్ధిమంతులలో) అని విశేషించిచెప్పుట అనుచితమగును. కావున బుద్దిమంతులకు ఆశయ 
మయినట్టియు ప్రధానమయినట్టియు, బుద్ధి (సదసద్వస్తు వివేచన సామర్ధ్యము) నేను అని 
యర్థము. 10 

శ్లో బలం బలవతాం చాహం కామరాగవివర్ణితమ్‌ । 
ధర్మావిరుద్దో భూతేషు కామో౭_స్మి భరతర్షభ! ॥ 11 

అ. బలమనగా శరీరసామర్థ్యముకాని, యింద్రియసామర్థ్యముకాని లేక నారెండు 
సామర్ధ్యములుకాని యర్థము. కామమన దూరమున నున్న వస్తువులయందాశ. సంప్రాప్తము 
లయిన వస్తువులయందలి ఆసక్తి రాగమనబడును. బలమున్నపుడు స్రీమొదలగు విషయముల 
యందు కామరాగములు కలుగును. కావున తృష్టారాగములకు బలము కారణము. ఈ రెంటికి 
పరమకారణము అజ్ఞానము. 

బలముకలవారిలో కామరాగములులేని బలము నేనగుచున్నాను అని పూర్వార్థమున 
కర్ణము. భూతములలో ధర్మావిరుద్ధమగు కామము నేనగుదును అని యుత్తరార్థమున కర్థము. 


ఓయి! బలముగలవారిలో బలము నారూపమని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పక కామరాగవివర్ణిత 
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బలము నేనని చెప్పుటకు గారణమేమి? వినుము. పృథివ్యాదులయందు అజ్ఞానము వలనను, 
అధర్మమువలను, భూతవిశేషసంసర్గవలనను కలుగు అపుణ్య గంధాదులం జెప్పలేదు. పుణ్యగంధ 
పుణ్యరసాదులనే భూతములయందు భగవద్రూపముగాం బేర్మొనెను. అట్లే ఇచ్చటగూడ కామ 
రాగములతోగూడిన బలము దుష్టబలమగునుకాని, పుణ్యబలము కానేరదు. కావున దోషరహిత 
మయిన బలమే భగవద్రూపమని చెప్పదలచి యిట్లు చెప్పెను. 

అయితే లోకములో దుష్టవస్తువులు, అదుష్టవస్తువులు అన్నియు భగవ(ద్రూపములే 
అయినను ఈ యవి (గహింపదగినవని తెలియుటకు అదుష్టవస్తువులనే యిచట భగవద్రూపము 
లని చెప్పెను. కనుకనే ఉత్తరశ్లోకమున సర్వము భగవత్స్వరూపమని చెప్పబడుచున్నది. ఇక 
ముందుగూడ వృక్షజాతిలో నేను అశ్వత్థవృక్షమనుచు మంచి మంచి వస్తువు లన్నియు 
తనరూపములని చెప్పి, పిదప “విష్టభ్యాహమిదం కృత్స్నమెకాంశేన స్థితో జగత్‌” (భగ. 11.42) 
అను శ్లోకముచే సర్వము తనరూపమే యని చెప్పబోవుచున్నాడు. 

దీనిచే జలాదులయందున్న పుణ్యరసాదులు భగవద్రూపముగా ఉపాసింపదగిన వనియు, 
తపస్సు, బుద్ధి, తేజస్సు, బలము, కామము ఈ యవి ధర్మావిరుద్ధములుగా తనయందు 


సంపాదించుకొనవలె ననియు ఉపదేశము సూచింపబడుచున్నది. 11 
శ్లో యే చైవ సాత్వికా భావా రాజసాస్తామసాశ్ళ యే । 
మత్త ఏవేతి తాన్విద్ధి న త్వహం తేషు తే మయి ॥ 12 


అ. ఓయి అర్జునా! సత్త్వగుణమువలన బుట్టిన పదార్థము, రజోగుణమువలన బుట్టిన 
ప్రాణులు, తమోగుణమున బుట్టిన ప్రాణులు వీరందరు నావల్ల పుట్టిరనియె గ్రహించుము. 
వాటియందు నేనులేను; అవి నాయందుకలవు. 


సాత్వికాదిపదార్థములకు అవాంతరకారణములు సత్వాదిగుణములు. పరమ కారణము 
పరమేశ్వరుడు. పరమకారణజన్యమగు వస్తువు అవాంతరకారణజన్యము కాకపోవచ్చును. 
అవాంతరకారణజన్యమగు వస్తువు మాత్రము తప్పక పరమకారణ జన్యమగును. (ఉ) ఘట 
శకలములు మృత్తికామయములగును. కాని ఘటము మాత్రము శకలమయము కానేరదు. 
మూలమున “మత్తవివ” అని యవధారణ చేయుటచే, రజతము వస్తుతః శుక్తికయే యయినటుల, 
సత్వ్వాదిగుణములు మూడున్ను నిజముగా నేనే అని యర్థము. 

సాత్వికభావములు దేవతలనియు, రాజసభావములు మనుష్యాదులనియు, తామస 
భావములు తిర్యగ్గంతువులనియు భేదము. 

ఓయి! సాత్వికాదిప్రాణులు ఈశ్వరునివలన బుట్టిరని చెప్పినచో, అ(ప్రాణులు మరియొకరి 
వలన బుట్టిరని చెప్పినట్లేకదా? కాదు - క్షిత్యంకురాది - య ప్రాణి వర్గమునకు కర్త యీశ్వరుడే 
యని తార్శికు లింతకుమున్నే అంగీకరించి యుండుటచే మరల యా విషయ మిచటం జెప్ప 
పనిలేదు. 


తండ్రివలన కొమరుడు, కుమారునివలన మనుమడు, యిట్లు ప్రాణులు మరియొక 
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32 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


ప్రాణివలన బుట్టుచున్నట్లు లోకప్రతీతియుండుటచే ఆ లోకప్రసిద్ధిని నిరసించుటకే శాస్త్రము 
ప్రవర్తించినది. 

(భ్రమ(ప్రమాదులతోగూడిన లోకదృష్టికంటె శాస్త్రమెప్పుడును బలవత్తరమగును. శాస్త్ర 
విరుద్ధమయిన లోకదృష్టియే అప్రమాణమగును. అట్లుకానిచో లోకదృష్టి సిద్ధములగు సూర్యో 
దయము, సూర్యాస్తమయము, చంద్రక్షయము గ్రహణము కలంకము, ఆకాశము యొక్క నలుపు 
ఇవి యన్నియు సత్యములగును. 

“యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” అను శాస్త్రము ప్రాణులందరు ఈశ్వరుని 
వలననే పుట్టుదురని చెప్పుచున్నది. అవిక్రియుడును, అద్వితీయుడును, నిత్యుడును అగు ఈశ్వరు 
నకు జన్మలేదు. దేవదత్తాది దేహాకారముగా పరిణమించిన మాయనుండి విష్ణుదత్తాది దేహములు 
పుట్టుచున్నవి. 

మాయాపరిణామమగు దేహమునుండి మరల పరిణామమెట్లు కలుగునని ప్రశ్నింప 
రాదు. అన్నపరిణామమగు రక్తము క్షీరాకారముగా పరిణమించుచున్నది. మృత్పరిణామమగు 
ఘటమునుండి కపాలపరిణామ ముదయించుచున్నది. బీజపరిణామమగు వృక్షమునుండి పుష్పా 
దులయొక్క పరిణామము కలుగుచున్నది. మేఘము యొక్క పరిణామమగు జలము నుండి 
బుద్భుదముల (బుడగల) యొక్క పరిణామము కలుగుచున్నది. అట్లే యిచ్చటగూడ దేహముచే 
భుక్తమయిన (అనుభవించిన) అన్నమునకు రక్తరూపముగను, రక్తమునకు వీర్యరూపముగను, 
వీర్యమునకు పిండరూపముగను పరిణామము సంభవించును. 

ఓయి! “సర్వభూతస్థమాత్మానం సర్వభూతాని చాత్మని” (భగ. 6.26) అను శ్లోకమున 
తాను సర్వభూతములయందు కలననిచెప్పి;, యిచ్చట మరల “న త్వహం తేషు తే మయి” అని 
విరుద్ధముగా నేలచెప్పెను? వినుము సమాధానము. ఇచట 'అధీని అనుపదమును అధ్యాహారము 
చేసికొనవలెను. దానిని ద్విరావృత్తిచేయవలెను. ఒకమారు ఏకవచనాంతము గను, మటియొక 
మారు బహువచననాంతముగను మార్చవలెను. అపుడు (అహం తేష్వధీనో న) నేను వారలకు 
స్వాధీనుడనుగాను. (తే తు మయ్యధీనాః) వారుమాత్రము నాకుస్వాధీనులు నాకెట్లు స్వాధీనులో, 
నేనువారల కట్లు స్వాధీనుడను కానని భావము. 

ఈశ్వరునకు స్వాధీనములగు భావము (పదార్థము) లెవ్వి యన, భాష్యకారులు చెప్పిరి; 
“సంసారిణకి సంసారు లని. ఆత్మానాత్మతాదాత్యాధ్యాసగలవారని భావము. కేవలాత్మ పరమేశ్వరా 
ధీనుడుగాడు. కేవలాత్మేశ్వరులు అభిన్నులగుటచే నొకరికొకరు స్వాధీనులగుట పొసగదు. కనుకనే 
భాష్యకారులు “సంసారి” అనుపదమును వాడిరి. కేవ లాత్మ సంసారిగాడు. అంతమాత్రముచే 
ఆత్మభీన్నమగు జడపదార్థము సంసారి యెట్లగునని ప్రశ్నింపరాదు. జడమగు బుద్ధియందు 
ఆత్మయొక్క అభాసయుండుటవలన, అభాసవిశిష్టమగు బుద్ధి యను జీవుడు సంసారియగును. 
అభాసమనగా ప్రతిబింబము. అనగా మరియొకచోట మరియొక దానియొక్క ధర్మము ప్రతి 
ఫలించుట. ఈ యది అజ్ఞానమువలన కలుగును. 
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ఓయి! లోకములో తండ్రివలనబుట్టిన కుమారుడు తండ్రికి స్వాధీనుడై ఉంటున్నాడు. 
తండ్రియు కుమారునకు స్వాధీనుడై యుంటున్నాడు. అట్లేఈశ్వరుని వలన బుట్టిన భూతములు 
ఈశ్వరాధీనములయి యుండవలయును. ఈశ్వరుడున్ను భూతములకు స్వాధీనుడయి యుండ 
వలెనుకదా? అట్లేల కలుగుట లేదు. వినుము - భూతములు పరమేశ్వరునివలన బుట్టినను 
ఈశ్వరుడు సర్వేశ్వరుడగుటచే భూతపరతంత్రుడుగాడు. భూతములుమాత్రము పరతంత్రము 
లగుటచే ఈశ్వరాధీనము లగుచున్నవి. 

లోకమున అచేతనపదార్థము లన్నియు చేతనపదార్థముయొక్క స్వాధీనములో నుండు 
చున్నవి. అట్లే చేతనుడగు ఆత్మయొక్క స్వాధీనమునందు అచేతనమగు ప్రాణిజాతమంతయు 
కలదని (గ్రహింపవలయును. 


ఓయి! బుద్ధి చేతనమే కదా? బుద్ధియొక్క స్వాధీనమునందు మిగతపదార్థము లన్నియు 
నేలయుండరాదు? చేతనమయిన బుద్ది యేల ఆత్మాధీనమగును? అని యనరాదు. బుద్ధియందు 
చైతన్యము, ఆత్మధర్మము ప్రతిఫలించుటచే కలిగినదికాని స్వతస్సిద్ధముకాదు. స్వతస్సిద్ధముగా 
బుద్ధిజడము. మాయ జదముకాన మాయాపరిణామమగు బుద్ధిగూడ జడమే యగును. దీనిచే 
(ప్రాణి శబ్దవాచ్యులగు సంసారులు దేహేంద్రియసముదాయరూపులు కాని, ఆత్మ కారనియు, 
దేహేంద్రియాది విలక్షణుడును, దేహేంద్రియాదుల కుపాదానమును అగు ఈశ్వరుడే ఆత్మయని 
సిద్ధమయినది. 12 

అవ. ఓయి అర్జునా! నేను బ్రహ్మ, విష్ణు, రుద్రేంద్రాది యీశ్వరులకుగూడ నీశ్వరుడను, 
నిత్యుడను, దోషరహితుడను (శుద్భ్ధుడను,, సర్వజ్ఞుడను (బుద్దుడను). ముక్తుడను, 
సకలభూతములకు ఆత్మను, సత్వాదిగుణత్రయరహితుడను, సంసారవీజములగు అవిద్యా తత్మార్య 
రాగద్వేషాదులను రూపుమాపుటకు కారణభూతుడను అయినను లోకము నన్ను దెలియలేకున్నది. 
అబ్బా! యేమనవచ్చును! అని యిట్లు భగవానుడు లోకులయెడ దయచూపుచు లోకముయొక్క 
అజ్ఞానమునకు గారణమును చెప్పుచున్నాడు. 

శ్లో. త్రీభిర్గుణమయెర్భావైరేభిస్సర్వమిదం జగత్‌ | 

మోహితం నాభిజానాతి మామేభ్యః పరమవ్యయమ్‌ ॥ 13 

అ. ప్రపంచమంతయు సత్త్వాదిగుణత్రయపరిణామ భూతములగు భావములచే 
వ్యామోహముచెందినదై గుణావ్యతిరిక్తుడును, అవ్యయుడును అగు నన్ను తెలియలేకున్నది. 
గుణత్రయ పరిణామములగు భావములనగా రాగద్వేషమోహాదులు. రాగము సాత్వికము, ద్వేషము 
రాజసము, మోహము తామసము అని భేదము. ఆదిపదమువలన సుఖదుఃఖాదులుగూడ 
గ్రహించవచ్చును. మూలమునందలి “సర్వమిదం జగత్‌” (ఈ ప్రపంచ మంతయు) అను 
పదమునకు ప్రపంచములోని ప్రాణిసమూహముమాత్రమే అర్థముచెప్పవలెను. ప్రపంచాంతర్గత 
మగు మృదాదికమునకు మోహము సంభవించదు. కావున దేవమనుష్యాది చేతనవర్గమే “సర్వం 
జగత్‌” అను పదమున కర్థము. 


17 


34 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


మోహితం అనగా ఆత్మానాత్మవివేకము లేనిదిగా చేయబడినది అని యర్థము. 

“ఏభ్యః పరం” అనగా స్వరూపమువలనను, స్వభావమువలనను, గుణములకంటె 
అత్యంత భిన్నుడని యర్థము. 

“అవ్యయం” అనగా వికారరహితుడని యర్థము. 


రాగద్వేషమోహాదులచే, ప్రాణుల యంతఃకరణమునకు ఆత్మానాత్మవివేచన సామర్ధ్యము 
నశించినందున ప్రాణులకు దేహాది విలక్షణాత్మజ్ఞానము సంభవించదని పరమార్థము. 13 

శ్లో దైవీ హ్యేషా గుణమయీ మమ మాయా దురత్యయా । 

మామేవ యే ప్రపద్యంతే మాయామేతాం తరంతి తే ॥ 14 

అ. సత్వాది గుణవికారములయిన రాగద్వేషాదులచే ప్రపంచము వ్యామోహము చెంది 
నను మాయామోహితమనియే జెప్పవలయును. ఏలనన, సత్వరజస్తమస్సులు మాయా గుణములు. 
సత్వాది గుణములయొక్క వికారములు రాగద్వేషాదులు కావున పరంపరచే మాయవలననే 
లోకము వ్యామోహము జెందినదగును. కనుకనే భాప్యకారులీ శ్లోకముయొక్క అవతారికలో 
“కథం పునః మాయాం త్రిగుణాత్మికామేతామతిక్రామతి” (త్రిగుణాత్మకమగు నీమాయను లోక 
మెట్లు దాటును?) అని నుడివిరి. కావున పూర్వశ్లోకమున రాగద్వేషాదులచే ప్రపంచము 
వ్యామోహమును చెందినదని శ్రీకృష్ణభగవానుడు చెప్పగా భాష్యకారులు యీ శ్లోకావతారికా 
(గంథమున మాయను లోకమెట్లతిక్రమించునని శంకించుకొనుటకాని శ్రీకృష్ణుడు తనను శరణు 
జొచ్చినవారు మాయను తరింతురని శ్లోకమున సమాధాన మొసంగుటగాని యుపపన్నము 
కానేరదు. ఈ రెంటినిబట్టి రాగద్వేషాదిమోహితమయిన జగత్తు మాయామోహితమనియే స్పష్ట 
మగుచున్నది. కావున పూర్వశ్లోకమున బేర్శొనబడిన త్రిగుణాత్మికయగు మాయను లోకమెట్లు 
తరించునను శంక రాగా సమాధాన మొసంగబడుచున్నది. 

ప్రపంచమును వ్యామోహపరచునట్టియు, ప్రపంచముయొక్క ఉత్పత్తి స్థితి లయములకు 
గారణమగునట్టియు గుణత్రయరూపమగుమాయ స్వయంట్రకాశుడును, సర్వసమర్గుడును, 
సర్వవ్యాపకుడును అగు శ్రీమహావిష్ణువుయొక్క స్వభావమయి యున్నది. ఈ యది యేరికిని 
అతిక్రమింప శక్యముగాదు. నన్ను అనన్యశరణముగా సేవించువారలే యా మాయను తరింతురు. 
సర్వధర్శ్మములను విడచి పరమేశ్వరుని సర్మాత్మనా సేవించుట యన పరమేశ్వరసాక్షాత్మారము 
నొందుట యని యర్థము. 

ఆరోపింపబడిన సర్పమున కధిష్టానమగు రజ్ఞువు (త్రాడు) యొక్క స్వరూపము తెలిసిన 
వెంటనే సర్పభ్రాంతి నశించినట్లు కల్పితమయిన దేహాదిప్రపంచమున కధిష్టాన మయిన ఆత్మ 
తత్వమును సాక్షాత్మారము చేసికొనినవెంటనే కార్యప్రపంచముతో సహా మాయ నివర్తించునని 
పరమార్థము. ఆత్మానాత్మ వివేకపూర్వకముగ ఆత్మతత్వసాక్షాత్మారముకలుగగా మరల ఆత్మానాత్మ 
- అవివేక ముదయించుట కవకాశముండదు. అవివేకము లేనిదే దానిచే నూహింపదగిన 
మాయ యుండుననుట పొసగదు. 


సప్తమాధ్యాయము 35 


అయితే, ప్రారబ్ధాధీనమయిన దేహము పడిపోవకపూర్వము ఆత్మతత్వసాక్షాత్మారము 
కలిగినంతమాత్రమున మాయాకార్యమగు ప్రపంచము నళించనేరదు. అందువలన మాయ 
యున్నటుల నూహింపదగును. కాని ఆత్మతత్త్వసాక్షాత్మారము నొందినవానికి, మాయ “దగ్ధ 
పటవత్‌” (కాలిన గుడ్డవలె) నిస్సారముగా నుండునుకాని బంధహేతువు కానేరదు. కనుకనే 
మూలమునందలి “మాయామేతాం తరంతి” (యీ మాయను తరింతురు) అను పదమునకు 
భాష్యకర్తలు “సంసారబంధమునుండి ముక్తులగుదురు” అని యర్థమును చెప్పిరి. 

లేక, మాయకు ఆవరణశక్తి, విక్షేపశక్తి అని రెండుశక్తులుగలవు. అందు ఆవరణశక్తి 
చే ఆత్మస్వరూపము కప్పివేయబడును; విక్షేపశక్తిచే సర్వప్రపంచము ఉదయించును. ఇందు 
ఆత్మసాక్షాత్మారముచే ఆవరణశక్తి నశించుచున్నది. విక్షేపశక్తి నశించదు. ఆత్మజ్ఞానమునకు 
విక్షేపశక్తికి విరోధములేదు. ఘటసాక్షాత్మారమువలన ఘటస్వరూపమును ఆవరించిన అజ్ఞానమే 
నశించును. ఈ యావరణశక్తినే యవిద్య యని గొంద రందురు. కావున ఆత్మసాక్షాత్మారమువలన 
అవిద్య నశించినను మాయనశించలేదు. కనుక ప్రపంచము కనపడుచున్నను సంసారముండదు. 

కావున అవిద్యవలన ఆత్మానాత్మ - అవివేక మేర్చడును. దానివలన సంసారము 
కలుగును. ఆత్మసాక్షాత్మారరూపమయిన విద్యచే సమూలము సంసారము నివర్తించును. చీకటిలో 
స్థాణువును చూచి, స్థాణుపురుషభేదమును గమనింపలేక ఈ యది స్థాణువా? పురుషుడా? 
అను సంశయము నొందును. ఆవల దీపమును తీసికొని రాగా దానికాంతిచే చీకటి నశించిన 
తోడనే స్థాణు పురుషసంశయము సమూలము నశించును. ఇట్లే ఆత్మసాక్షాత్మారముచే సంసారము 
సమూలము నివర్తించునని శ్లోకమునకు పరమార్థము. 


దీనివలన పురుషునకు దేహాదిప్రపంచము బంధకారణము గాదనియు, కావున దేహాదులు 
నశించనిదే పురుషునకు సంసారనివృత్తి కలుగదను నాపత్తి పొసగదనియు, పురుషునకు 
దేహాద్యనాత్మతాదాత్య్యాధ్యాస మే బంధ హేతువనియు, ఇట్టి యధ్యాన ఆత్మజ్ఞానముచే 
నివర్తించుననియు దేలినది. కావున ముముక్షువు గురుశుశ్రూషా వేదాంతశ్రవణాదులచే 
ఆత్మజ్ఞానమునే సంపాదించవలెనని సిద్ధించినది. 

ఆత్మజ్ఞానముచే ఆత్మయం దారోపింపబడిన అనాత్మతాదాత్యాధ్యాస నివర్తించును. 
అనాత్మభూతములగు దేవాదులు ప్రారబ్ధము నశించినతోడనే నివర్తించును. కావున 
ఆత్మజ్ఞానమువలన జీవన్ముక్తి యనియు, దేహతత్వాత్మతత్త్వజ్ఞానపూర్వక ఆత్మజ్ఞానమువలన 
విదేహముక్తి యనియు స్పష్టమైనది. 

వస్తుతః ఆత్మయందు కాలత్రయమునందును దేహాదిప్రపంచము లేనందున ఎవ్వడాత్మను 
సాక్షాత్మారముచేసికొనునో, వానిదృష్ట్యా అజ్ఞానికమగు అజ్ఞానప్రపంచముకాని, మాయికమగు 
అర్థప్రపంచముకాని లేనందున ఆత్మజ్ఞానమువలన కార్యవిశిష్టమగు మాయ నివర్తించునని 
తెలియవలయును. అహంకార మమకార రూపమయినది అజ్ఞాన ప్రపంచము. ఈ యది 
జీవసృష్టము. పృథివ్యాది రూపమయినది అర్థప్రపంచము. ఈ యది యీశ్వర సృష్టము. ఇందు 
జీవసృష్టప్రపంచమే బంధహేతువు. ఈశ్వరసృష్టప్రపంచము బంధహేతువు కాదు. 
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రామనుజమతము : ఇచట రామానుజీయు లిట్లందురు. రామానుజీయభాప్యపంక్తు 

లుదాహరించబడు చున్నవి. 
త్వదన్యశ్శరణం నాస్తి త్వమేవ శరణం మమ । 
తస్మాత్మారుణ్యభావేన రక్ష రక్ష జనార్దన ॥ 

ఇత్యేవం నిశ్చయరూపం ప్రపత్తిమత మిహోపదిశ్యతే భగవతా. తత్ర మామితి విష్ణుః 
ప్రపత్తవ్య ఇతి-ఏవేతి న దేవతాన్నరం ప్రపత్తవ్యమితి - ప్రపద్యంత ఇతి భక్తిజ్ఞానాదిభ్యః ప్రపత్తిరేవ 
గరీయసీ కర్తవ్యా ఇతి - బహువచనేన జీవభేదః - మాం ప్రపద్యంత ఇతి ప్రపత్తిక్రియా 
కర్త కర్మణోర్జి వేశ్వరయోర్భేదః - మాయామేతాం తరంతి త ఇతి ప్రపన్నానామేవ మోక్షలాభః 
మాయానివృత్తిపూర్వక ఇతి చ సిద్ధమ్‌ తదేవం స్వరసతః సిద్ధమర్థం విహాయ శాంకరీ కుకల్పనా 
అనాదరణీయా ఇతి. వీని యర్థము సంగ్రహముగా వ్రాయబడుచున్నది. 

“నీవే నాకు రక్షకుడవు, నాకు నీకంటె వేరు రక్షకుడు లేడు” కావున నోయి జనార్దనా? 
నన్ను కరుణతో రక్షింపుము అను నిశ్చయరూపమయిన ప్రపత్తి మతమును భగవంతు డీశ్లోకమున 
నుపదేశింపదలచెను. ఈ శ్లోకమునందు “మామ్‌” అను పదమువలన విష్ణువే శరణుపొందదగిన 
వాడు. “ఏవ” కారణమువలన ఇతరదేవతలు శరణుపొందదగినవారు కారు. “ప్రపద్యంతే” 
అను పదమువలన భక్తిజ్ఞానములకంటె ప్రపత్తియే గొప్పదనియు, అదియే కర్తవ్యమనియు అర్థమగు 
చున్నది. బహువచన లకారముచే జీవులకు భేదము స్పష్టమగుచున్నది. “మాం ప్రపద్యంతే” 
అను దానివలన ప్రపత్తి క్రియాకర్తయగు జీవుడు వేరుగను, ప్రపత్తి క్రియాకర్మయగు నీశ్వరుడు 
వేరుగను నిర్దేశింపబడుటచే జీవేశ్వరులకు భేదము స్పష్టమగుచున్నది. “మాయామేతాం తరంతి” 
అని చెప్పుటచే ప్రపన్నులకే మాయానివృత్తి పూర్వకముగ మోక్షలాభమని సిద్ధించుచున్నది. 
ఇట్లు స్వరసముగా సిద్ధించుచున్న అర్థమును విడచి శంకరులు చేసిన కుకల్పన యంగీకరింపం 
దగదు. అని. 


ఈ యది నిరాకరింపబడుచున్నది. ఈ యది ప్రపత్తిని బోధించు ప్రకరణముగాదు. 
“జ్ఞానం తే౭_హం సవిజ్ఞానమిదం వక్ష్యామ్యశేషతః” (భగ. 7.2) అని జ్ఞానము నుపక్ర మించి, 
i బ్రహ్మ తద్విదుః కృత్స్న. ” (భగ. 7.29) అను శ్లోకముచే జ్ఞానయోగమును శ్రీకృష్ణు 
డుపసంహరింపబోవుచున్నాడు. మరియు “ప్రియో హి జ్ఞానినో౨_ త్యర్థం” (భగ. 7.27) అనియు. 
“జ్ఞానవాన్‌ మాం ప్రపద్యతే” (భగ. 7. 19) అనియును జ్ఞానమే మధ్యయందు అచ్చటచ్చట 
పరామర్శింపబడినది. ఇచట జ్ఞానికే ప్రపత్తి యుపదేశింప బడినదని యనరాదు. జ్ఞానికి ఈశ్వరుడు 
ఆత్మయగుటచే ఆత్మాతిరిక్తుడగు ప్రపత్తవ్యమయిన (శరణుబొందదగిన) నీశ్వరుడే లేనందున 
జ్ఞానికి ప్రపత్తి పొసగనేరదు. “జ్ఞానీ తాత్మైవ మే మతం” అని శ్రీకృష్ణు డిచ్చటనే జ్ఞాని నాకాత్మయని 
చెప్పియుండెను. ఈశ్వరుడు అంతర్యామి. ఆత్మయే అంతర్యామి యగును కాని ఆత్మవ్యతిరిక్తుడు 
అంతర్యామి కానేరడు. ఆత్మకు ఈశ్వరునకు భేదమంగీకరించినచో ఈశ్వరుడు సర్వాత్మరూపుడు 
గాకపోవును. “ప్రపద్యంతే” అను బహువచనముపాధిభేదమును బోధించునుకాని యాత్మభేదమును 
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బోధింపదు. సోపాధికుడగు ఆత్మ (జీవుడు) ప్రపత్త (శరణు పొందువాడు) నిరుపాధికుడగు 
ఆత్మ ప్రపత్తవ్యుడు. “మామ్‌” అను అస్మచ్చబ్దము స్వతస్సిద్ధముగా ఆత్మపరము. ఆత్మకంటే వేరు 
దేవత లేడు. నిఖిల దేవశరీరోపహితుడగు ఆత్మయొకడే యగుచున్నాడు. విష్ణువనగా ఆత్మయే 
యగుచున్నాడు. శరీరము అనాత్మ, అయ్యది విష్ణువు కానేరదు. “మామ్‌” అను పదముచే 
ఆత్మను పరిగ్రహించనిచో వసుదేవుని కుమారుడగు కృష్ణశరీరమే పరిగ్రహింప వలయును. 
అయ్యది యిప్పుడు నశించి యున్నందున ఇప్పటివారలకు గాని, వెనుకటి వారలకు గాని యా 
శరీరము ప్రపత్తిచేయుట అసంభావితము, అశక్యము అగును. కాక శరీరమునకు ప్రపన్ను 
డయినచో అనాత్మోపాసనయగును. అనాత్మోపాసన వలన మాయాతరణము సంభవించదు. 
మరియు ఆత్మను ఆశ్రయించుకొనియున్న మాయ ఆత్మసాక్షాత్మారము లేనిదే నివర్తించదు. 

మటతియు ఆత్మప్రపదన మనగా “తచ్చింతనం తత్మథనం అన్యోన్యం తత్రబోధనం 
ఏతదేకపరత్వం చ బ్రహ్మాభ్యాసం విదుర్చుధాః” అను శోకమునందు జెప్పబడిన బ్రహ్మాభ్యాసమే 
యగును. బ్రహ్మ యనగా ఆత్మ కావున ఆత్మాభ్యాసమని తాత్పర్యము. ఇట్టి బ్రహ్మాభ్యాసము 
యితర ధర్మములయం దాసక్తిగలవానికి పొసగదు. కనుక భాష్యమునందు భాష్యకర్తలు 
“సర్వధర్మాన్‌ పరిత్యజ్య” అను శ్లోకము నుదాహరించిరి. 

దీనిచే ఆత్మప్రపత్తియందు గృహస్థుల కధికారములేదనియు, సంన్యాసులకే యధికార 
మనియు సూచిత మగుచున్నది. సంన్యాసులకే సర్వకర్మసన్యాసము విధింపబడినది. కావున 
సంన్యాసియే సర్వకర్మల వీడగలడు. సర్వకర్మలను వీడిన మానవుడు గృహస్థు కానేరడు. సర్వకర్మల 
నాచరించుటయే గృహస్థుని లక్షణము. ఈ విషయము భాష్యమునం దెచ్చటం బేర్మానలేదని 
శంకింపం దగదు. జ్ఞాననిష్ట యందు సంన్యాసియే అధికారియని భాష్యమున స్పష్టముగా 
జెప్పబడినది. ఆత్మప్రపత్తి యన జ్ఞాననిష్టకాని వేరుగాదు. జ్ఞాననిష్ట యన జ్ఞానరూపు డగు 
(బ్రహ్మయందుండుట. (బ్రహ్మయన ఆత్మయే యగును. కావున ఆత్మప్రపత్తి, బ్రహ్మనిష్ట, 
జ్ఞానయోగము, ఆత్మసమాధి యీశబ్దములన్నియు సమానార్థములు కావున 'సంన్యసించి నన్ను 
(పరమేశ్వరుని) ప్రపత్తినొందినవారే మాయను తరింతురు ఇతరులు తరింపనేరరు” అని 
బోధించుటకే భాష్యకారులు తమ భాష్యమునందు “సర్వధర్మాన్‌ పరిత్యజ్య” (సర్వధర్మములను 
విడచి) అని వాగ్రుచ్చిరి. కావున మాయాతరణ మను సంసారనివృత్తినిగోరు మానవులు మాయను 
రూపుమాపునట్టి ఆత్మసాక్షాత్మారము నొందుటకు సంన్యాసాశ్రమమును స్వీకరింపవలె నని 
సిద్ధించినది. కనుకనే జ్ఞానులకు సంన్యాసమునందే యధికార మనియు గృహస్థులకు 
జ్ఞానయోగమునం దధికారము లేదనియును భాష్యకారులు పలుమారు లుచ్చరించిరి. 14 

శ్లో నమాం దుష్కృతినో మూధాః ప్రపద్యంతే నరాధమాః । 

మాయయాపహృతజ్ఞానా ఆసురం భావమాశ్రితాః ॥ 15 

అ. పాపాత్ములగు నీచమానవులు అవిద్యవలన జ్ఞానరహితులై యాసురభావము నొంది, 

నన్ను సేవింప నొల్లరు. వారికి నాయందు ప్రపత్తి కడుదుర్లభము. జన్మాంతరానుష్టిత మయిన 
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38 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


దుష్భృతవశమున ఆత్మానాత్మా వివేకము చెడి, దేహాదులయం దాత్మాభఖిమానము గలవారై 
దేహేంద్రియాది విలక్షణమయిన బ్రహ్మలేడనియు, ప్రకాశించుటలేదనియు నుడువుదురు. పైగా 
తాము కుక్షింభరులై తామే ధనాఢ్యులమనియు, మంచికులమున బుట్టినవారమనియు, లోకమున 
తమకు దీటెవరు లేరనియును ప్రగల్భము లాడుచు నాసురసంపదతో సంసారము నొందుదురు. 


కాని ముక్తి బొందనేరరు. 15 
శ్లో చతుర్విధా భజంతే మాం జనాస్సుకృతినో9_ర్జున! 
ఆరో జిజ్ఞాసురర్భార్థీ జ్ఞానీ చ భరతర్షభ! ॥ 16 


అ. ఆపన్నుడు (దుఃఖి), భగవత్తత్వమును తెలియగోరినవాడు, ధనాదికాముడు, తత్త్వజ్ఞాని 
అని యిట్లు నాలుగు రకముల పుణ్యముగలవారు నన్ను (పరమేశ్వరుని) సేవింతురు. ఆపన్నుడు 
పరమేశ్వరుని యారాధించుననుటకు “విపదస్సంతు నశ్శశ్వత్‌ యాసు సంకీర్యతే హరిః” (కృష్ణా! 
మాకెల్లపుడు ఆపదలు కలుగుగాక, అపుడుగాని మేము నిన్ను గీర్తింపనొల్లము) అను కుంతీ 
వచనము ప్రమాణమగుచున్నది. పైంజెప్పబడిన నలుగురిలో జ్ఞాని, తానే సాక్షాత్‌ వాసుదేవుడనని 
యెంచి వాసుదేవుని సేవించును. మిగిలిన ముగ్గురు ఈశ్వరు డెచ్చటనో యుండునని తలచి 
యీశ్వరుని సేవింతురు. ఇయ్యది వీరలలోగల భేదము. 


అయితే యీ నలుగురిలో జ్ఞానియొక్కడే ఆత్మరూపు డగు వాసుదేవుని సేవించును. 
మిగిలిన మువ్వురు రోగనివృత్తికొరకుగాని, జ్ఞానముకొరకుగాని, (భగవంతుని తెలిసికొనుట 
కొరకు), ధనాదులకొరకుగాని బెషధాదుల సేవింపవచ్చును. యోగాది కర్మల నాచరించవచ్చును. 
వ్యవసాయాది వృత్తుల నాశ్రయింపవచ్చును. లేక ఇతర దేవతల బూజింపవచ్చును. (లేక) 
వాసుదేవుని యయినను సేవింపవచ్చును. అందు నియమము లేదు. (ఈ మువ్వురు వాసుదేవునే 
సేవింపవలె నను నియమము లేదు.) అయినను, రోగార్తుడు సుకృతియయినచో వాసుదేవుని 
సేవించుననియు, అట్లే జిజ్ఞాసువు సుకృతియయినచో వాసుదేవుని సేవించును. దుష్కృతి 
యయినచో కర్మల నాచరించును; యోగము నభ్యసించును. ధనాదుల గోరువాడు గూడ 
సుకృతియయినచో వాసుదేవుని భజించును, దుష్కృతియయినచో వ్యవసాయాది వృత్తుల 
నవలంబించును. లేక ఇతర దేవతల సేవించును. కనుకనే మూలమునందు “సుకృతినః” 
అను పదము విశేషణ మొనర్చబడినది. 

లేక వాసుదేవుడు సర్వాత్మకుడగుటచే బాధానివృత్తికొరకు నెవ్వరు యితర దేవతల 
సేవింతురో వారును వాసుదేవునే సేవించినవారగుదురు “యే£_ప్యన్యదేవతా భక్తా యజంతే 
(శ్రద్ధయాన్వితాః 1 తేల పి మామేవ కౌంతేయ ! యజంత్యవిధిపూర్వకమ్‌” (ఇతర దేవతల 
యందు భక్తిగలిగి శ్రద్ధతో నితరదేవతలంబూజించు వారుగూడ, అర్జునా! విధిదప్పి నన్నే బూజించు 
చున్నారు) అని తొమ్మిదవ యధ్యాయమునందు శ్రీకృష్ణుడు చెప్పబోవుచున్నాడు. 

ఐశ్వర్యాది మదమత్తులుమాత్రము దుష్ఫుతులయినచో నన్ను యెప్పుడును యెవ్విధము 
గను సేవింపరు. అని సూచింపదలచి, మూలమున శ్రీకృష్ణుడు, ఆర్తపదమును, అర్థార్థిపదమును 
చేర్చెను. 
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§3S 


ఈ శ్లోకముచే ఆర్తి (బాధా) నివారణ కొరకును, దారాపత్యధనాదులు సిద్ధించుటకొరకును, 
జ్ఞానముకొరకున్ను, మోక్షముకొరకున్నుు మానవులకు భగవంతుడొక్కడే సేవింపదగినవాడని 
యుపదేశము సూచితమగుచున్నది. కావున సోపాధికముగగాని, నిరుపాధికముగగాని యే 
మానవునకు నీశ్వరారాధన యుండదో వాడు నరాధముడనియు, పాపియనియు, దుఃఖింపదగిన 
వాడనియును భావము. 

ఓయి! “పూర్వజన్మకృతం పాపం వ్యాధిరూపేణ బాధతే” (వెనుకటి జన్మమునందుం 
జేసిన పాపము యీ జన్మమున వ్యాధిరూపమున బాధించును) అని శాస్త్రప్రమాణ ముండుటచే 
పాపఫలమగు వ్యాధి పుణ్యవంతునియం దెట్లుండును? దారిద్ర్యము వలన నేర్పడు ధనార్థిత్వము 
సుకృతియం దెట్లుండును? దారిద్ర్యము పాపమునకు ఫలముగదా? అనినచో వినుము. పుణ్యపాప 
మిశ్రమమువలన మనుష్యజన్మ యేర్చడును. కాన మానవుడు పాపఫలమగు వ్యాధ్యాదిక 
మనుభవించుచు పుణ్యమునుగూడ నాచరించి యున్నందున వ్యాధ్యాది నివృత్తికొరకు భగవంతుని 
సేవించుచున్నాడు. పుణ్యములేనిదే భగవద్భజనము దుర్లభము. ధనికుడగు నార్హునకు 
ధనానుభవముచే సుకృతము క్షీణించినందున యీశ్వరసేవ యెట్లు కలుగునని శంకింపరాదు. 
పుణ్యకర్మలు విచిత్రములు, అనంతములు. ధనభోగమునిచ్చెడి పుణ్యము ధనభోగమునిచ్చుటచే 
క్షీణించినను యీశ్వరారాధనను కలుగంజేసెడి పుణ్యము నశించనందున నీశ్వరసేవ 
సంభవించవచ్చును. కావున నాలుగు విధములయిన పుణ్యవంతులు పరోక్షముగగాని, 
అపరోక్షముగగాని, యీశ్వరుని సేవింతురని స్పష్టమయినది. 

భరతవంశమునందుం బుట్టిన రాజులు భారతులు. వారలలో శ్రేష్టుడుగాన అర్జునుడు 
భరతర్షభు డనబడుచున్నాడు. కృష్ణార్ణును లిరువురు నరనారాయణావతారు లగుటచే నరావతారు 
డగు అర్జునుడు భరతర్షభుడని భావము. లేక శౌర్య, ధైర్యాదులతోం గూడినందునగూడ అర్జునుడు 
భరతర్షభు డనవచ్చును. 

ఈ శ్లోకముచే అర్జునుడు శత్రుతిరస్మారమను ఆపద నొందినవాడనియు, తత్త్వజిజ్ఞాసు 
వనియు, రాజ్యకాముడనియు, పుణ్యవంతుడనియు, గనుక అర్జునునకు వాసుదేవ భజనము 
అవశ్య కర్తవ్యమనియు స్పష్టమగుచున్నది. అయ్యది ఫలాభిసంధి రహితమగు స్వధర్మరూపమయిన 
యుద్దానుష్థానమే యని యుపదేశముగూడ సూచితమగుచున్నది. 16 

అవ. ఓయి! ఆర్హుడు మున్నగు నలుగురు సమానులా? లేక వారిలో నెవ్వడేని యొకడు 
అధికుడా? అను శంకకు సమాధానము చెప్పబడుచున్నది. 

శ్లో; తేషాం జ్ఞానీ నిత్యయుక్త ఏకభక్తిర్విశిష్యతే | 

ప్రియో హి జ్ఞానినో౭£_త్యర్థమహం స చ మమ ప్రియః ॥ 17 

అ. నిత్యయుక్తుడనగా ఎల్లపుడు ఆత్మయందు చిత్తసమాధానము గలవాడు. “ఏక 
భక్తి?” అను పదమున భక్తిశబ్బమునకు సేవింపబడువాడు. అని కర్మణి వ్యుత్సత్తిగహింప వలెను. 
అందుచే అద్వితీయమగు ఆత్మను సేవింపువా డను అర్థము లభించును. (లేక) అద్వితీయమగు 
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40 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


ఆత్మయందు స్నేహవిశేషము గలవాడు ఏక భక్తియని చెప్పవచ్చును. ఇట్లు జ్ఞాని నిత్యయుక్తుడు, 
ఏకభక్తియగుటచే వెనుకంజెప్పిన నలుగురిలో జ్ఞాని గొప్పవాడు - నేను జ్ఞానికి ఆత్మరూపుడను. 
“ఆత్మనస్తు కామాయ సర్వం ప్రియం భవతి” అను న్యాయ ప్రకారము లోకములో నందరకు 
ఆత్మ మిక్కిలి ప్రియమైన వస్తువు. అట్లె వాసుదేవునకుగూడ జ్ఞాని ఆత్మయగుటచే మిక్కిలి ప్రియ 
మగుచున్నాడు. కావున జ్ఞాని, వాసుదేవుడు - ఇరువురు ఏకాత్మరూపులని భావము. 

ఈ శోకమును నాలుగు విధముల నన్వయింపవచ్చును. అయ్యది యీ క్రింద 
సంస్కృతమునను ఆంధ్రమునను యథాక్రమముగం జూపబడుచున్నది. 

(1) “హి యస్మాన్నిత్యయుక్త ఏకభక్తిర్ణానీ తేషాం విశిష్యతే తస్మాదహం జ్ఞానినో౭_ 
త్యర్థం ప్రియః, స చ మమ ప్రియః ఇత్యేకో౭_ స్వీయ” 

(ఎ కారణమువలన నిత్యయుక్తుడు ఏకభక్తియగు జ్ఞాని, ఆర్తుడు మున్నగు నలుగురిలో 
గొప్పవాడో, ఆ కారణమున నేను జ్ఞానికి మిగుల యిష్టుడను. జ్ఞానియు నా కిష్టుడు అని యొక 
అన్వయము) 

(2) “జ్ఞానీ నిత్యయుక్త ఏకభక్తిరత ఏవ తేషాం విశిష్యతే హి యస్మాదహం జ్ఞానినః 
ఆత్మా తస్మాదహం జ్ఞానినో౭_ త్యర్థం ప్రియః స చ మమ ఆత్మత్వాత్సియ ఇత్యపరో౭_ న్వయః 


» 


(జ్ఞాని నిత్యయుక్తుడును, ఏకభక్తియు నగుచున్నాడు. కనుకనే వారలలో గొప్పవాడు. 
ఎందువలన నేను జ్ఞానికి ఆత్మనో అందువలన నేను జ్ఞానికి మిక్కిలి యిష్టుడను. జ్ఞానియు 
నాకాత్మరూపుడగుటచే నిష్టుడు. అని రెండవ యన్వయము.) 

(3) “తేషాం జ్ఞానీ నిత్యయుక్త ఏకభక్తిర్విశిష్యతే ” అత ఏవేతి శేషః. అహం జ్ఞానినోఐ_ 
త్యర్థం ప్రియః స చ మమ ప్రియో భవతి. హిః ప్రసిద్దౌ” ఇత్యన్యోల_న్వయః 

(ఆర్తుడు, జిజ్ఞాసువు, అర్భార్థి, జ్ఞాని; ఈ నలుగురిలో జ్ఞాని నిత్యయుక్తుడు, ఏకభక్తుడు 
నయి యార్తాదుల నతిశయించుచున్నాడు. గనుకనే నేను జ్ఞానికి మిక్కిలి యిష్టుడను. జ్ఞానియు 
నా కిష్టు డగుచున్నాడు. ఇయ్యది ప్రసిద్ధము. అని మరియొక అన్వయము). 

(4) “తేషాం జ్ఞానీ నిత్యయుక్త ఏకభక్తిర్విశిష్యతే । అహమాత్మత్వాత్‌ ఇతి శేషః జ్ఞానినో౨_ 
త్యర్థం ప్రియః భవామి. స చ ఆత్మత్వాత్‌ మమ ప్రియో భవతి” ఇత్యపరోల_ న్వయః. 

(ఆర్హుడు మున్నగు నలుగురిలో జ్ఞాని యెల్లపుడు ఆత్మయందు చిత్తెకాగ్రతగలవాడు. 
ఎల్లపుడు అద్వితీయమగు ఆత్మనే సేవించువాడు. కాన గొప్పవాడు. జ్ఞానికి నేను ఆత్మరూపుడ 
నగుటవలన మిక్కిలి యిష్టుడ నగుచున్నాను. జ్ఞానియు నా కాత్మరూపుడగుటచే నిష్టుడగు 
చున్నాడు.) అని మరియొక అన్వయము. 

ఈ యన్వయమునందు ఆత్మపదమును అధ్యాహారమును చేయుటలో ప్రమాణము 
లేదని యనరాదు. “జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతమ్‌” అని ముందు శ్లోకమున శ్రీకృష్ణుడు చెప్పబోవు 
వాక్యమే ప్రమాణము. 
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లేక నేను జ్ఞానికి మిక్కిలి యిష్టుడను; జ్ఞానియు నాకు యిష్టుడు. అనియే యిచట 
అన్వయము. అందు “జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతం” అను ముందు చెప్పబోవు వాక్యమే ప్రమాణము. 
కనుకనే భాష్యకారులు ముందు శ్లోకమునందలి “జ్ఞానీత్వాత్మై ” అను వాక్యమును “తత్మస్మాదిత్యత 
అహ” అని ప్రశ్నపూర్వకముగ నవతరింపంజేసిరి. అయితే యిచట ఆత్మత్వ మను హేతువు 
నుపన్యసించుట ముందు శ్లోకమునందలి యర్థమును యిచటనే స్పష్టపడుట కనువదించుట 
మాత్రమే యని గ్రహింపవలెను. 

రామానుజమతము : “జ్ఞానికి నేను ముఖ్యముగా బొందదగినవాడను కావున నాతోటి 
జ్ఞానికి సంబంధము నిత్యము. నాయొక్కనియందే జ్ఞానికి భక్తియుండును. కనుక జ్ఞాని గొప్పవాడు. 
“అత్యర్థం అత్యభిధేయం” జ్ఞానికి నాయందుగల ప్రేమ సర్వజ్ఞుడను, సర్వశక్తి యుక్తుడను 
అగు నాకుగూడ జెప్పనలవిగాదు. మిగిలిన యిద్దరకు వారు కోరినది ప్రాప్తించునంతవరకే 
నాతో సంబంధము. వారు కోరిన దాని నిచ్చుటకు నేను సాధనముగనుకనే నాయందు వారికి 
భక్తి” అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఈ యనువాదార్థము సుబోధ మగుటకు నీ సందర్భమున గల వారి 
భాష్యపంక్తుల నుదాహరించుచున్నాను - 

“జ్ఞానినో మదేకప్రాప్యస్య మయా యోగో నిత్యః మయ్యేకస్మిన్నేవ భక్తిః అతస్స ఏవ 
విశిష్యతే అత్యర్థం అత్యభిధేయం జ్ఞానినోల_ హం యథా ప్రియః తథా సర్వజ్జేన సర్వశక్తినా 
మయాపి అభిధాతుం న శక్యతే ఇత్యర్థః. ఇతరయోస్తు యావత్సాభిలషిత ప్రాప్తి మయా యోగః 
స్వాఖిలషితే తత్సాధనత్వేన చ మయి భక్తికి 

ఇయ్యది యుక్తముగాదు. జీవున కీశ్వరునితో నిత్యసంబంధమున్నచో ఈశ్వరుడు 
నిత్యప్రాప్తుదే (యెల్లపుడు పొందబడినవాడే) కాన, జీవున కీశ్వరుడు ప్రాప్యుడు (పొందదగినవాడు) 
యెట్లగును? లోకములో అప్రాప్తమగు పదార్థము కదా ప్రాప్యమగును. మరియు పరోక్షమున 
పరమపదమగు వైకుంఠముననుండు ఈశ్వరునితో జీవులకు నిత్యసంబంధ మెట్లేర్చడును? 
పరోక్షునితో సంబంధమా? లేక అంతర్యామితో సంబంధమా? లోకములో నీ విట్లు చేయుమని 
(ప్రేరేపించు వాడెవ్వడును తన హృదయమునందు తనకు బ్రత్యక్షముగాడు. 

జీవడు పరతంత్రు డను హేతువుచే జీవథ్రేరకుడగు నీశ్వరుని యూహింపవలెను. 
“అంగుష్టమాత్రః పురుషః మధ్యే ఆత్మని తిష్ట 2 “ఆదిత్యవర్ణ” ఇత్యాది శ్రుతులచే నీశ్వరుడు 
సాకారుడని యనదగదు. నిరవయవుడును, అణుపరిమాణుడును అగు జీవునియొక్క లోపల 
నుండు ఈశ్వరుడు పరమాణువు కావలయును. అట్టివాడు సాకారుడనుట పొసగదు. “అశబ్ద 
మస్పర్శ్భమరూపమవ్యయం” అను (శ్రుతి భగవంతుడు నిరాకారుడని చెప్పు చున్నందున, 
శుతివిరోధ మేర్చడును. “అంగుష్టమాహ్ర” ఇత్యాది శ్రుతులు భగవంతునియొక్క కల్పితరూపమును 
చెప్పుచున్నవి. కల్పితరూపముగల యీశ్వరుని నిత్యసంబంధమే జీవున కిచ్చట వివక్షితమని 
యనదగదు. వాస్తవస్వరూపమును విడచి కల్పితరూపమును పరిగ్రహించుటలో కారణము 
లేదు. కాక ఇయ్యది తత్త్వమును చెప్పునట్టి ప్రకరణము. ఇందు యీశ్వరు డెచ్చటను నాకెద్దియో 
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యొక రూపమును కల్పించి నన్ను సేవింపుడని చెప్పియుండలేదు. 

ఇట్లే ఏకభక్తి శబ్దముగూడ ఆత్మాతిరిక్తమగు పరోక్షేశ్వరభక్తిని చెప్పుటలేదు. ఆత్మభక్తి నే 
చెప్పుచున్నది. వస్తుస్వరూపము తెలియనిదే వస్తువుయందు (ప్రేమ కలుగదు. అజ్ఞానికి కల్పితమగు 
అర్బావతారమునందు భక్తి, ప్రీతి కలిగినను జ్ఞానికి మాత్రము కల్పితరూపము నందు ప్రీతి 
కలుగదు. “యో మాం సర్వేషు భూతేషు సంతమాత్మానమీశ్వరం। హిత్వార్సాం భజతే మౌధ్యా 
దృస్మన్యేవ జుహోతి సః” (సర్వభూతములయం దాత్మరూపముతో నున్న యీశ్వరుని విడచి 
అవివేకమువలన అర్బావతారమును (అర్బారూపమును) యెవడు సేవించునో వాడి కా 
భగవద్భజనము బూడిదలో బోసినట్లగును. ) అని భగవంతుడగు వ్యాసమహర్షి అర్బారూపమును 
సేవించుట మూఢజన విషయ మని స్పష్టపరచెను. సచ్చిదానందరూపము తత్వము. తత్వమును 
దెలిసినవాడే జ్ఞాని, కావున జ్ఞానికి ఈశ్వరునియొక్క కల్పితాకారమునందు బ్రీతి యుదయింపదు. 

మరియు రామానుజభాపష్యమునందు “అహం జ్ఞానినః అభిధేయమతిక్రమ్య ప్రియః” 
అనువాక్యము అన్వయించదు. “అభిధేయమతిక్రమ్య” అను పదమునుంచి (అభిధాతుం న 
శక్యతే) చెప్ప నలవికాదను అర్ధము లభింపదు. “అభిధానమతిక్రమ్య” అను వాక్యమువలననే 
అట్టి యర్థము లభించును. కాక “అత్యర్థం” అను పదమునకు మిక్కిలి యను అర్థము లోక 
ప్రసిద్ధము. ప్రసిద్ధార్థమును పరిత్యజింపం గారణ మగపడదు. 

మరియు విషయములయందలి ప్రేమగూడ మితిలేని దగుటచే ఈశ్వరుని యందలి 
(ప్రేమకు మితిలేదు అని చెప్పుట గూడ వ్యర్థము. విషయములయందలి (ప్రేమ సాతిశయమనియు, 
ఈశ్వరునియందుప్రేమ నిరతిశయ మనియు చెప్పుట యుచితము. అట్టితటి, యీశ్వరుడు 
అనాత్మయయినచో (ఆత్మభిన్నమయినచో) నిరతిశయ ప్రేమాస్పదుడు కానేరడు. 

ఆత్మ నిరతిశయ(ప్రేమాస్పదమని శ్రుత్యాది ప్రమాణములు గలవు. తాను కోరినదానిని 
యిచ్చుటవలననే పరోక్షుడగు ఈశ్వరుడు ప్రియు డను లోకవ్యవహారము పొసగుచున్నది. కనుకనే 
పరోక్షేశ్వరుడు ఆత్మశేషుడగుచున్నాడు. 

“స త్వాసక్తమతిః కృష్ణే దశ్యమానో మహోరగైః, న వివేదాత్మనో గాత్రం తత్న్యృత్యాహ్లాద 
సంస్థిత” అను శ్లోకమునందు జెప్పిన కృష్ణస్మరణజన్యమగు ప్రహ్లాదుని యానందము ఆత్మానందమే 
కాని వేరుకాదు. అచ్చట ప్రహ్లోదుడు కృష్ణుని యాత్మరూపునిగా భావించియే యానందించెను. 

సాకారేశ్వర ధ్యానమువలన కలుగు ఆననముగూడ, చూతఫలమును తినునపుడు కలుగు 
ఆనన్దమువలె, ఆత్మానందముయొక్క ప్రతిబవింబానందమే కాని వేరుగాదు. దీనిచే (ప్రతివింబా 
నందముకంటె బింబానందము ముఖ్యమని రుజువగుచున్నది. కృష్ణుడు సాకారేశ్వరుడగుచో 
కృష్ణస్మరణమువలన కలిగిన ప్రహ్లాదునియొక్క ఆనందము సాతిశయమేకాని నిరతిశయముకాదు. 

మరియు ఈశ్వరస్మరణమువలన భక్తులకు నిరతిశయానందము  కలుగుననియు, 
అందువలన భక్తులకు ఈశ్వరుడు అత్యంత ప్రియుడనియు, అట్లే భక్తుల స్మరియించి యీశ్వరుడు 
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గూడ నిరతిశయానందము నొందునుకాన, యీశ్వరునకు గూడ భక్తుడు మిక్కిలి యిష్టుడని 
రామానుజీయు లందురు. ఈ యది పరిహాసాస్పదమగు విషయము. పరిపూర్ణానందరూపు 
డగు ఈశ్వరుడు తనభక్తుల దలచుకొని మిక్కిలి యానందము నొందుననియు, లేనిచో నీశ్వరుని 
యానందము తగ్గుననియు గల్పించుట అయుక్తము, అప్రమాణము నగును. ఇందు రెండుదోషము 
లేర్చడును. (1) ఆనందముకొరకు నీశ్వరుడు గూడ భక్తుల స్మరింపవలసివచ్చును. (2) అందరిచే 
సేవింపదగిన ఈశ్వరుడు తనభక్తులకు సేవకుడు గావలసివచ్చును. 

మరియు ఆర్హుడు, జిజ్ఞాసువు, అర్థార్థి, జ్ఞాని - అని నాలుగురకముల పుణ్యవంతుల 
ప్రస్తుతించి, అందు జ్ఞాని గొప్పవాడని జెప్పి మిగిలినవారిని “యితరులు” అని బహు వచనముతో 
నిర్దేశింపవలసియుండగా, “ఇతరయోకి” అని ద్వివచనముతో నిర్దేశించుట అయుక్తము. 

ఆర్తుడు, అర్దార్థి - వీరుభయులు ఏకాధికారులు, కాన యేకముగా భావించి ఇతరయోః 
అని ద్వివచనము ప్రయోగింపబడినదని యనదగదు. 

అనార్హుడు అర్దార్థి యగును; అర్థమును గోరనివాడు ఆర్హుడగును. కాన వీరిద్దరిని 
యొకే కక్ష్యలో జేర్చుట యుక్తముగాదు. వ్యాధినివృత్తిరూపమగు అర్థమును (ప్రయోజనమును) 
కోరువాడు ఆర్హుడు, ధనాదిరూపమగు అర్థమును (ప్రయోజనమును) కోరువాడు అర్థార్థి - 
వీరిద్దరియందును అర్భార్థిత్వమను ధర్మము సమానమగుటచే వీరుభయులు యొకే కక్ష్యలో 
చేరుదురన్నచో, అపుడు జ్ఞానమను అర్థమును (ప్రయోజనమును) కోరుట జిజ్ఞాసువుయందుగూడ 
గలదుగాన, జిజ్ఞాసువునుగూడ నదే కక్ష్యలోచేర్చి యీమువ్వురను యేకవచనముచే నిర్దేశింప 
నగును. ఆర్హుడు, జిజ్ఞాసువు, అర్భార్జి అను మువ్వురను వేరుగా నిర్దేశించుట వ్యర్థమగును. 
మరియు నిట్టితటి మువ్వురు సుకృతవంతులు అనిగాని, యిద్దరు సుకృతవంతులు అనిగాని 
చెప్పవలసివచ్చును. మూలమునం దట్లు చెప్పియుండలేదు. కావున, రామానుజులు తమ భాష్యము 
నందు జూపిన “ఇతరయోస్తు” అను ద్వివచనాంతపదము అయుక్తమనుట సుస్పష్టము. 17 

శ్లో ఉదారాస్సర్వ ఏవైతే జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతమ్‌ । 

ఆస్థితస్స హి యుక్తాత్మా మామేవానుత్తమాం గతిమ్‌ ॥ 18 

అ. ఓయి యర్షునా! నాకు వీరందరు యిష్టులే. కాని జ్ఞానిమాత్రము నాకాత్మ భూతుడని 
నా నిశ్చయము. అనగా జ్ఞాని నేనేయని నా నిర్ణయము. అందువలన నాతడు నాకు కడునిష్టుడు. 

విద్యా వినయసంపన్నే బ్రాహ్మణే గవి హస్తిని, శుని చైవ శ్వపాకే చ పండితాస్సమదర్శినః 
అని చెప్పినట్లు సర్వసముడగు పరమేశ్వరునకు సర్వము ఆత్మరూపమగు చుండ, జ్ఞానియే 
ఆత్మయనియు, ఇతరులు ఆత్మరూపులు కారనియు చెప్పుటెట్లు? వినుము: 

జ్ఞాని వాసుదేవునియందు చిత్తమును నిలిపి “నేనే వాసుదేవుడను, నేను వాసుదేవునికంటె 
వేరుగాదు” అనుభావముతో స్టిరచిత్తుడయి భగవంతుడగు వాసుదేవుడే సర్వోత్తమ మయిన 
గమ్యస్థానమని వాసుదేవుని చేర ప్రవర్తించుచున్నాడు. కావున జ్ఞాని వాసుదేవున కాత్మరూపు 
డని భావము. 
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ఈ యది తత్వము. జ్ఞానివలె ఆర్తాదులుగూడ ఆత్మరూపులే (ఆత్మలే) అయినను 
“బ్రహ్మవిద్రహ్మైవ భవతి” అను శ్రుతి బ్రహ్మవేత్తయే బ్రహ్మయగునని చెప్పుచున్నది. కావున 
“అహం బ్రహ్మాస్మి” అను బ్రహ్మోత్మెక్యజ్ఞాన మెవ్వనికి కలుగునో వాడే బ్రహ్మరూపుడు. ఇట్టి 
జ్ఞానములేనివాడు బ్రహ్మరూపుడుగాడు. బ్రహ్మవేత్తయే భగవంతున కాత్మరూపుడు, అబ్రహ్మవేత్త 
ఆత్మరూపుడుకాడు. బ్రహ్మవేత్త కూటస్టుని యాత్మగా దలచును. చిన్మాత్రుడగుటచే నా కూటస్టుడు 
బ్రహ్మయే యగును. అబ్రహ్మవేత్త (బ్రహ్మజ్ఞానములేనివాడు) కర్త, భోక్తయగు జీవుని యాత్మగా 
దలంచును. కర్తృత్వ భోక్త అత్వాది వికారములుగల అకూటస్టుడు బ్రహ్మ గాడు. బ్రహ్మకు కర్తృత్వాది 
వికారము లుండవు. కావున “ఆర్హాదులచే ఆత్మగా అభిమత మయిన సంసారియగు జీవుడను 
నేను గాను. అందువలన ఆర్హాదులు నేనుగాను. జ్ఞానియే నేను” అని శ్రీకృష్ణుని యభిప్రాయము. 
కావున సంసారులును, చిదాభాసులును అగు ఆర్హాదులు శ్రీకృష్ణునకు ప్రియులుమాత్రమే 
యగుదురు. ఆత్మలు కారు. జ్ఞానిమాత్రము, చిదాత్మకూటస్టుడు నగు వాసుదేవుడే యగుచున్నాడు. 

నేనే భగవంతుడగు వాసుదేవుడను అను నిరూఢజ్ఞానముగలవాడు, కేవలానుభవా 
నందరూపముతో నుండునుగాని బ్రహ్మాత్మానుసంధానము నపేక్షింపడు. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు 
“ఆస్థితస్స హి యుక్తాత్మా మామేవానుత్తమాం గతిం” అని బ్రమ్మాత్మైకజ్ఞానముగలవాడు, 
సమాహితచిత్తుడనియు ఉత్తమగతిని పొంద సంసిద్ధుడనియును చెప్పెను. 

చిదాత్మయగు జ్ఞాని యుత్తమగతిని పొంద నెట్లు ప్రవర్తించునని యనరాదు. చిదాత్మగూడ 
మాయచే బుద్ధాది తాదాత్య్యము నొంది సంసారియయి మెలమెల్లగా బుద్ద్వాది తాదాత్యమును 
వదలి, కూటస్థాత్మానుసంధానముచే స్వస్వరూపమగు చిదాత్మత్వమును, మరల పొందుటకు 
ప్రవర్తించువానివలె కనుపించును. బంధముక్యాది వ్యవహారమంతయు మాయామయము, వస్తుతః 
బంధముక్యాదివ్యవహారములేదు. ఈ యది యద్వైతుల కలంకారము. 

రామానుజమతము : ఓయి! విష్ణువుచే క్రీడార్థము నిర్మింపబడి సత్వరజస్తమోగుణాత్మక 
యగు ప్రకృతి మాయ. ఈ యది యసురులయొక్కయు, రాక్షసులయొక్కయు, అస్త్రములవలె 
విచిత్రకార్యములను నెరవేర్చుటచే మాయాశబ్దవాచ్య మగుచున్నది. ఇందు 

“ తతో భగవతా తస్య రక్షార్థం చక్రముత్తమమ్‌ 
జగామ సమాజ్ఞప్తం జ్వాలామాలి సుదర్శనమ్‌ 
తేన మాయాసహస్రం తచ్చంబరస్యాశుగామినా 
బాలస్య రక్షతా దేహమేకైకత్వేనసూదితమ్‌ ” అని ప్రమాణముగూడ కలదు. 
కనుక మాయాశబ్దము మిథ్యార్థమును జెప్పదు. లోకములో మణి మంత్రౌషధాదులచే మిథ్యావస్తు 
విషయకమగు పారమార్థిక బుద్ధిని పుట్టించుటవలననే ఇంద్రజాలికాదులయందు మాయావి 
యను ప్రయోగము ఉపపన్నమగుచున్నది. అచ్చోట మణిమంత్రౌషధాదులే మాయ. ఒకే శబ్దము 
నకు అన్ని ప్రయోగములయందును అనుగతమగు నొకే యర్థము నంగీకరించుట న్యాయము. 
మిథ్యార్థమునందు మాయా శబ్దప్రయోగము మాయాకార్యబుద్ధి విషయముకాన యౌపచారికము. 
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కావున మాయ సత్యమేకాని మిథ్యకాదు. “మాయాం తు ప్రకృతిం విద్యాన్మాయినం తు 
మహేశ్వరం” అను శ్రుతిగూడ నిందు ప్రమాణమగు చున్నది. 

“త్వం హి లోకగతిర్దేవ న త్వాం కేచిత్రజానతే, బుతే మాయాం విశాలాక్షీం తవ 
పూర్వ పరిగ్రహామ్‌” “యోగనిద్రా మహామాయా” ఇత్యాది ప్రయోగములవలన గూడ మాయ 
సత్యమని స్పష్టపడుచున్నది. యోగనిద్ర మాయ యనికాని, ప్రకృతితత్వ్వాభఖిమానిదేవత మాయ 
యనికాని యెట్లయినను చెప్పవచ్చును. ఎట్లయినను మాయ సత్యముకాని మిథ్యకాదు. కావున 
సత్య మాయాప్రయుక్తమయిన బంధముక్యాది వ్యవహారము మిథ్యయనుటగాని మాయ 
మిథ్యయనుటగాని యెట్లు పొసగునని రామానుజీయ పూర్వపక్షము - 

సమాధానము : రామానుజులు గుణమయమగు భగవన్మాయ పారమార్థికమని, మాయకు 
పారమార్థి కత్వమును, సత్యత్వమును చెప్పిరి. మాయయందలి సత్యత్వము అవినాశిత్వరూపమా? 
లేక, అర్థక్రియాకారిత్వరూపమా? అని రామానుజుల ప్రశ్నింపవలెను. 

అనగా, మాయ సత్యమనగా, నళించనిదని యర్థమా? లేక విచిత్రకార్యములను 
పుట్టించునదని యర్థమా? 

ఇందు మొదటిపక్షము పొసగదు. ప్రకృతి పురుషు లిరువురు పరమాత్మ యందు లయము 
చెందుదురని రామానుజు లంగీకరించి యుండిరి. మరియు 

“ తస్మాన్న విజ్ఞానమృతే9_స్తి కించిత్‌ కృచిత్మదాచిద్‌ ద్విజ వస్తుజాతమ్‌ 

సద్భావ ఏవం భవతో మయోకో జ్ఞానం యథా సత్యమసత్యమన్యత్‌ 1” 

“అవినాశీపదార్థశ్చ ప్రాజ్జైెరభ్యుపగమ్యతే 

తత్తు నాశి న సందేహో నాశి ద్రవ్యోపపాదితమ్‌ ॥ 

యత్తు కాలాంతరేణాపి నాన్యసంజ్ఞాముపైతి వై 

పరిణామాదిసంభూతాం తద్వస్తు నృప!తచ్చ కిమ్‌ ॥” అని పరాశరులు చెప్పిరని 
“నాసతో విద్యతే భావః” అను శ్లోకమును వ్యాఖ్యానించు సందర్భమున రామానుజులే 
యుదాహరించియుండిరి. నశించునట్టి ద్రవ్యముచే బుట్టింపబడిన వస్తువు గూడ నశించు 
స్వభావముకలదగుటచే, నశించునట్టి ప్రపంచమున కుపాదానమగు (ప్రకృతి గూడ నాశము 
గలదియే కావలెను. అట్లుగాక ప్రకృతి సత్యమయినచో ప్రకృతిచే బుట్టింపబడిన ప్రపంచముగూడ 
సత్యముకావలసి వచ్చును. 

“జ్ఞానం యథా సత్యమసత్యమన్యత్‌” అను ప్రమాణముచే జ్ఞానాకారుడగు ఆత్మ 
సత్యమనియు, తద్భిన్నమగు ప్రకృత్యాదికము, అజ్ఞానమున్ను, అసత్యమనియు పరాశరులే 
స్పష్టపరిచిరి కావున మాయకు అవినాశిత్వరూపమగు సత్యత్వము (నాశములేకుండట యను 
సత్యత్వము) రామానుజమతమునుబట్టికూడ నిలువనేరదు. 

ఇట్లే రెండవపక్షముగూడ నిలువదు. అర్థక్రియాకారియగు కార్యములను పుట్టించునది 
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సత్యమయినచో నిద్రగూడ సత్యము కావలయును. మాయ జాగ్రత్ర్రపంచము ను పుట్టించునట్లు, 
నిద్రగూడ స్వాప్పప్రపంచమును పుట్టించుచున్నది. ఇట్లే రజ్జ్ఞుసర్పభ్రమ జనకమగు అవిద్యగూడ 
సత్యము కావలసివచ్చును. రజ్జుసర్పాదులు అర్థక్రియాకారులు కాదని యనరాదు. రజ్జుసర్పాదుల 
వలనగూడ భయకంపాదులు కలుగుచున్నవి. ప్రాతిభాసిక రజతము వ్యావహారిక రజతమువలై, 
కటకాద్యర్థక్రియాకారి కాదన్నచో అగుగాక, అంత మాత్రమున వ్యావహారిక రజతము పరమార్ధము 
గా సత్యము కానేరదు. పరమార్థరజత మనునదియే లేదు. సుషుప్తిలో ఆత్మయందు రజతాది 
ప్రపంచము కనిపించదు. కావున అర్థక్రియాకారి విచిత్రకార్యములను కల్పించునంత మాత్రమున 
మాయ పారమార్థిక మనదగదు. పరమార్ధముగా మాయమయే లేదు. నశించునట్టి వస్తువు 
పరమార్థముగా నుండనేరదు. పరమార్థముగా నుండుటకు, వినాశమునకు పరస్పర విరోధము 
కలదు. ఏది నశించునో అయ్యది వస్తుతః మిథ్యయే యగును. ఉ॥। ఘటము రజ్జు సర్పమువలె; 
కావున నశించుటవలన మాయగూడ మిథ్యయే యగును. నశించకుండుటయే సత్యత్వమునకు 
ప్రయోజకము. అర్థక్రియాకారిత్వాదికము సత్యత్వప్రయోజకము గాదు. 

ఇక, ఈశ్వరుని విడచియుండని శక్తియగు మాయ ఈశ్వరునివలె సత్యమే యనినచో, 
నదియు యుక్తముగాదు. “జహాత్యేనాం భుక్తభోగామజో౭_న్యః” ఈశ్వరుడు ప్రకృతిని విడచునని 
శ్రుతియే చెప్పుచున్నది. మాయ యీశ్వరుని విడచి యుండనిదగుచో, నీశ్వరునిచే త్యజింపబడదు. 
సత్యమయిన, నీశ్వరునిచే విడువడిన మాయ సత్యము కానేరదు. మాయ సత్యమగుచో 
“మాయామేతాం తరంతి తే” అను (శ్రుతి చెప్పెడి మాయాతరణము యుపపన్నముగాదు. 
సత్యమయిన నదీజలమును చేతులతో నీత నీది తజించునట్టు, సత్యమగు మాయనుగూడ 
ప్రపత్తిచే తరింప వీలగునని యనరాదు. నాశరహితమయిన మాయకు పారము (అంతము) 
లేనందున తరణము సంభవింపదు. మాయకు పారము నంగీకరించుచో అయ్యది నాశరూపమే 
యగును. నది యొక్క యొడ్డున నదీస్వరూప ముండదు. నదీస్వరూపము లేకుండుటయే నదికి 
పారము (అంతము) (ఒద్దు). అట్లే మాయకుగూడ. పారము నాశమే యగును. 

ఇక సంసారమండలమున మాయకలదనియు, విష్ణులోకమున మాయ లేదనియు, 
గనుక మాయాతరణము ఉపపన్నమగునన్నచో నదియు పొసగదు. సత్యమగు మాయ 
విష్ణుపదమున (విష్ణులోకమున) లేకుండు టెట్లు? లేనిదానికి నునికి, ఉన్నదానికి లేకుండుట 
సంభవింపదనిగదా? శ్రీకృష్ణుడు చెప్పెను. కావున విష్ణులోకమున, లేని మాయకు సత్యత్వ 
మనునది అయుక్తము కనుకనే మేము మాయ, మిథ్యయని చెప్పితిమి. ఎయ్యది యంతట 
నుందదో అయ్యది మిథ్య (ఉ) ఘటము - ఇందుకు వ్యతిరేక దృష్టాంతము. ఆత్మ - ఆత్మ 
యంతట కలడు. కనుకనే ఆత్మకు నెప్పుడును అభావము లేదు. కనుకనే ఆత్మ సత్య స్వరూపుడు. 
కనుకనే పరాశరులు “జ్ఞానం సత్యమసత్యమన్యత్‌” అని చెప్పిరి. కావున నాశస్వభావము 
గలదగుటచే మాయ మిథ్యయేగాని సత్యముగాదు. 

ఇక విచిత్రకార్యములను కల్పించుటచే నీయది మాయాశబ్దవాచ్య మగునను విషయము 
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మాకును యిష్టమే. విచిత్రకార్యములను కల్పించు ఐంద్రజాలికుని శక్తిగూడ మాయాశబ్దవాచ్యమే 
యగుచున్నది. సర్వప్రపంచము మాయామయమయినపుడు రాక్షసులయొక్క అస్రాదులుగూడ 
మాయామయమగుట మాకును సమ్మతము. “శంబరస్య మాయా సహస్రం” అనుచోటగూడ 
మాయాశబ్దము మిథ్యార్థమునందే ప్రయోగింపబడినది. 


రజ్ఞుసర్పాది మాయలవలె, అసురకల్పితములగు మాయలు, (ప్రాతిభాసికములు, 
వ్యావహారికములు గావు. ఐంద్రజాలికాది మాయలుగూడ ప్రాతిభాసికములే. 


ఇక, ఐంద్రజాలికుడు మణిమంత్రాదులచే తయారుచేసిన వస్తువులు మిథ్య యయినను 
మణిమంత్రాది రూపమయిన మాయ సత్యమే యని రామానుజులు చెప్పిన విషయము 
పరిహాసాస్పదము. ఈశ్వరశక్తియే మాయ యని రామానుజులంగీక రించిరి. కాని యీశ్వరుడు 
మాయ యని రామానుజు లనలేదు. కావున మణిమంత్రాదులయందలి విచిత్రశక్తియే మాయ 
యని చెప్పనగును. శక్తి మాయాశబ్బార్థ మనునది సర్వసమ్మతము. ఇట్టిశక్తి మిథ్యాకార్యములను 
పుట్టించుచు, సత్యమగునని యనుట అసంభవము. శక్తి సత్యమయినపుడు తత్మార్యములుగూడ 
సత్యము కావలయును. గంధర్వనగరాదులను కల్పించు మణిమంత్రాది శక్తి, కార్యసమయమున 
దప్ప వెనుక ముందు కాలముల లేనందున, రజ్ఞాసర్పాదులవలె ప్రాతిభాసిక మనక దప్పదు. 
ప్రాతిభాసికము మిథ్యయుగును కాని సత్యము కానేరదు. 


ఇక ఇంద్రజాల మను శక్తి మణిమంత్రాదులయం దుండుటచే, మణిమంత్రాదులు 
మాయాశబ్దవాచ్యములగు ననినచో అపుడు ఐంద్రజాలికుండుగూడ మాయాశబ్దవాచ్యుడన 
వలయును. లోకమున ఇంద్రజాలమే మాయ యని వాడుక కలదు. ఐంద్రజాలికుడు మాయా 
శబ్దముచే పిలువబడుటలేదు. అట్లె మణిమంత్రాదులను మాయాసాధనములనుగా లోకులు 
(గహించుచుండిరి కాని, మాయ యని గ్రహించుటలేదు. ఐంద్రజాలికుడు పింఛమును చేతబూని 
గగనమండలమున ద్రిప్పుచు, గంధర్వనగరమును నిర్మించుచుండ వివేకము గల యే మానవుడు 
పింఛభ్రమణము మాయ యని (గహించడు. గంధర్వనగరమే మాయయని [గ్రహించును. పింఛ 
భ్రమణము మాయను పుట్టించుటకు సాధనమనియు గ్రహించును. కావున మణిమంట్రాదులు 
మాయాశ్రయమైన పదార్థములే కాని, మాయ మాత్రము కావు. మణిమంత్రాదులయొక్క శక్తియే 
మాయ. అయ్యది మణిమంత్రాదుల కంటె వేరనియు, కాదనియు నిరూపింప నలవికానందున 
మిథ్యయే యగును. 

వస్తువు మిథ్య యయినను తద్విషయకమగు బుద్ధి పారమార్థికమను వాదము గూడ 
యుక్తముగాదు. వస్తువును బట్టియే బుద్ధికి పారమార్థికత్వముగాని, వ్యావహారికత్వము గాని, 
ప్రాతిభాసికత్వముగాని నిర్ణయింపవలెను. బ్రహ్మ పారమార్థికము కాన బ్రహ్మ యను బుద్ది 
పారమార్థికము. ఘటము వ్యావహారికము కాన ఘటమను బుద్ధి వ్యావహారికము. రజ్జుసర్పము 
ప్రాతిభాసికముకాన, రజ్ఞువునందు సర్పమను బుద్ధి ప్రాతిభాసికము. అని సిద్దాంతము. విషయము 
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మిథ్యయయినచో తద్విషయ మగు విజ్ఞానము సత్యమెన్నటికిని కానేరదు. అట్లగుచో భ్రమ(ప్రమా 
జ్ఞానములు రెండును యేకము కావలసివచ్చును. భ్రాంతి జ్ఞానముగూడ స్వరూపమువలన 
సత్యమని యనరాదు. రజ్జువుయందు గలిగెడి “అయం సర్పః” (ఇది సర్పము) అను జ్ఞానమున 
విషయమగు సర్పము అసత్యమగుచో “అయం సర్చః” (ఇది సర్పము) అను జ్ఞానముమాత్రము 
సత్యమెట్లగును. 

విషయాతిరిక్తమయిన శుద్ధజ్ఞానము ఆత్మస్వరూపము. అయ్యది దేనివలనను పుట్టదు. 
(అనగా ఆత్మ, అజుడు, అవిక్రియుడు కావున ఆత్మస్వరూపమగు జ్ఞానము పుట్టునది కాదని 
భావము.) కావున మిథ్యావస్తువిషయకమగు జ్ఞానము పారమార్ధికము కానేరదు. జ్ఞానము 
సత్యమనుటకు, అసత్యమనుటకును విషయములయొక్క సత్యత్వాసత్యత్వములే కారణములని 
లోకసిద్ధము. అట్లుగాక మిథ్యావస్తువిషయక జ్ఞానము సత్యమగుచో “అగ్నినా సించేత్‌” (నిప్పుతో 
తడుపుము) అను వాక్యము వలన కలిగెడి జ్ఞానముగూడ సత్యము కావలసి వచ్చును. కాన 
లోకమున సర్వము అ(ప్రమాణమే యగును. 


కావున ఇంద్రజాలశక్తివలె అనిర్వచనీయమగు నీశ్వరశక్తియే మాయ అనిర్వచనీయ 
మగుటవలననే మాయాకార్యమయిన ప్రపంచమునందుగూడ మాయయను వ్యవహారము 
పొసగుచున్నది. 

ఇట్లెనచో “బుతే మాయాం విశాలాక్షీం తవ పూర్వపరిగ్రహాం” అను ప్రయోగము 
లెట్లు కుదురునని యనరాదు. మాయగల విశాలాక్షియందు మాయాశబ్దము ప్రయోగింప బడినదని 
(గ్రహించవలెను. అట్లుకానిచో లక్ష్యాద్యాకార పరిణత మాయావచ్చిన్న చైతన్యము నందు మాయా 
శబ్ద ప్రయోగమెట్లు కుదురును? లక్ష్యాదులు చైతన్యములేని జడటప్రకృతి రూపులుకారు. అందువలన 
ప్రకృతిగూడ చేతనమే యని అనరాదు. “ఈక్షతేర్నాశబ్దం” అను బ్రహ్మసూత్రమున ప్రకృతి 
యచేతనమని నిరూపింపబడినది. లక్ష్మీ, పార్వతీ మున్నగు ప్రీదేవతలకు, (బ్రహ్మ విష్ణు మున్నగు 
పురుషదేవతలకును స్రీ పురుష భేదము శరీరగతమేకాని యాత్మగతము కాదు. కావున లక్ష్యాదులు 
ప్రకృతిస్వరూపులనియు, బ్రహ్మాది పురుషదేవతలు ఈశ్వరరూపులనియును చెప్పుటెట్లు? 
జగన్నియంతృత్వాది కృత్యము ఆత్మరూపముతో విష్ణువునకువలె లక్ష్మికిగూడ పొసగును. కావున 
విష్ణువువలె లక్ష్మిగూడ ఈశ్వరరూపురాలే కాని మాయాస్వరూపురాలుకాదు. ఇట్లు లక్ష్మి 
యీశ్వరస్వరూపురాలుకనుకనే ఈశ్వరుని యందుండెడి మాయ లక్ష్మియందుగూడ నుండునను 
భావముతో లక్ష్మియందు మాయా శబ్దము ప్రయోగింపబడినది. ఇక లక్ష్మియనగా నీశ్వరశక్తియే 
యని గ్రహించినచో, అపుడు లక్ష్మి మాయయే యగును. శబ్దములయొక్క వ్యాపారము 
వివక్షాధీనమై యుండును. 

ఇట్లుగాక లక్ష్మియే మాయ యయినచో “తవ పూర్వ పరిగ్రహాం” అని యెట్లు చెప్పును? 
లక్ష్మి పూర్వపరిగ్రహ (మొదటిభార్య) యయినచో, విష్ణువును విడచియుండని లక్ష్మిని విష్ణువు 
పరి(గహించకపూర్వము విష్ణువు మాయావి కాక పోవలసివచ్చును. 
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Les 
ర్‌ 
తే 
ర్‌ 
రో 


ఇక దేహాద్యాకారముగా బరిణమించినది ప్రకృతి యనియు మాయయనగా దేహాద్యాఖి 
మానిదేవతయగు లక్ష్మియనియు ననరాదు. దేహాద్యాకారముగా బరిణమించిన ప్రకృతియే మాయ. 
అగ్వ్యాదులు వాగాద్యభిమాన దేవతలు. విరాట్టురుషుడొక్కడే నిఖిలప్రపంచాభిమానిదేవత. 
లక్ష్మియే విరాట్టురుషుడన్నచో అపుడు ప్రపంచాభిమానత్వము లభించినను మాయాత్వము 
లభించదు. మాయయయినచో లక్ష్మిగూడ మిథ్యయగును. నిర్విశేషచైతన్యరూపమయిన లక్ష్మి 
మాయకానేరదు. మాయావియగు విష్ణువునందువలె ప్రపంచమును పుట్టించి, పాలించి, 
సంహరించు సామర్ధ్యరూపమయిన మాయ, లక్ష్మి యందుగూడ కలదు. 

కావున లక్ష్మియొక్కశక్తియే మాయగాని, లక్ష్మి మాయగాదు. ఆ శక్తియు “నిస్తత్వా 
కార్యగమ్యా౭_స్య శక్తిర్మాయా9_గ్నిశక్తివత్‌” (స్వరూపములేనిది) పనివలన నూహింపదగినదియగు 
శక్తియే మాయ. అగ్నియొక్క శక్తివలె అని పంచదశియందు జెప్పినట్లు నిస్తత్వముగాన మిథ్యయే 
యగుచున్నది. 

కావున నిట్లు బంధముక్తాది వ్యవహారము మాయామయమగుటవలన మిథ్యయని 
సిద్ధించినది. 18 


శ్లో॥ బహూనాం జన్మనామంతే జ్ఞానవాన్‌ మాం ప్రపద్యతే | 
వాసుదేవస్సర్వమితి స మహాత్మా సుదుర్లభః ॥ 19 

అ. ఈ శ్లోకమునకు అన్వయము మూడువిధములు - 

(1) పురుషుడు అనేక జన్మలు గడచినతరువాత సర్వము వాసుదేవుడే యను 
జ్ఞానముగలవాడగుచు నన్ను పొందును. 

(2) పురుషుడు అనేక జన్మలు గడచినతరువాత జ్ఞానముగలవాడగుచు సర్వము 
వాసుదేవుడని నన్ను పొందును. 

(3) అనేకజన్మలు గడచినతరువాత జ్ఞానముగలపురుషుడు వాసుదేవుడే సర్వమని నన్ను 
పొందును. అట్టిమహానుభావుడు కడుదుర్లభము. 

ఇచట అనేకజన్మ లనగా పశుపక్ష్యాది జన్మలను [గ్రహించకూడదు. మరేమనిన ఆత్మ 
సాక్షాత్మారమును కలుగజేయు పుణ్యసంస్మారముగల జన్మలనే గ్రహించవలెను. 

అనగా అనేకవేలమనుష్యజన్మలయందు యోగిగానో, కర్మిగానో యుండి వేదాంత 
విచారమును చేసి, జ్ఞానార్థమయిన సంస్మారమును సంపాదించి, ఆ సంస్మార బలమువలననే 
వేదాంతవిచారమునందు ప్రవర్తించి జ్ఞానమును పొందినవాదని యర్థము. అయ్యది ఫలభూతమగు 
ఆత్మసాక్షాత్మారాత్మక జ్ఞానముకాని వేరుకాదు. ప్రపంచమంతయు నేనే, ప్రపంచమంతయు 
వాసుదేవుడే యనియే జ్ఞానముయొక్క ఆకారము. వాసుదేవుడనగా, సర్వభూతములయం 
దుండువాడును స్వయం ప్రకాశరూపుడును, ప్రత్యగాత్మయు నిట్టివాడే. కావున వీరురువురకు 
భేదములేదు. ప్రత్యగాత్మయన, దీపాదులకంటె విరుద్ధముగా భాసించువాడని యర్థము. దీపాదులు 
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తనను ఇతరవస్తువులను, ఇతరులకు ప్రకాశింప జేయును. ఆత్మ తనను, ఇతరవస్తువులను, 
ఇతరులకు ప్రకాశింపజేయును. ఆత్మ తనను, ఇతరమయిన వానిని, తనకు ప్రకాశింప జేసి 
కొనును. లేక ప్రత్యగాత్మయనగా, సర్వవ్యాపి యనియు, సర్వసాక్షియనియు జెప్పవచ్చును. 
కావున ప్రత్యగాత్మయన, అహం శబ్ద లక్ష్యార్థమగు కూటస్టుడు, తత్పదలక్ష్యార్థమగు పరమాత్మ 
- వీరిద్దరు చిన్మాత్రులేకాన వీరికి “తత్త్వమస్యాది” వాక్యోక్తమగు నభేదము సిద్ధించును. కనుకనే 
భాష్యకారులు భాష్యమునందు ఒకానొకచోట వాసుదేవుని పరమాత్మనుగాను, ఒకానొకచోట 
ప్రత్యగాత్మనుగాను ప్రతిపాదించుచున్నారు. (ప్రత్యగాత్మ పరమాత్మశబ్దములు ఒకే యర్థమును 
చెప్పునని భాష్యకర్తల యాశయము. 

మూలమునందలి “మహాత్మా” అను పదమునకు తనతో సమానుడుగాని, తనకంటె 
నధికుడుగాని లేనివాడని యర్థము. ఇట్టి వాడాత్మయొక్కడే యగును. ఆత్మభిన్నమగు పదార్ధ 
మంతయు అచేతనము, పరతంత్రము నగుటవలన ఆత్మతో సమానముగాని, యధికముగాని 
కాదు. కనుకనే “న తత్సమశ్చాభ్యధికశ్చ దృశ్యతే” అను (శ్రుతి యాత్మ సమాభ్యధికరహితుడని 
చెప్పుచున్నది. ఈ (శ్రుతి యీశ్వరుని గురించి చెప్పుచున్నదికాని, జ్ఞానియగు ఆత్మనుగురించి 
చెప్పుటలేదని శంకింపరాదు. జ్ఞానియే ఆత్మ, ఆత్మయే యీశ్వరుడు కాన యీశ్వరపరములగు 
శ్రుతులన్నియు ఆత్మయందు సమన్వయించును. అట్లే అజ్ఞానియగు జీవునియందు నిఖిల 
జీవశ్రుతులు సమన్వయించును. 


ఓయి! అజ్ఞాని జీవుడనుట లోకానుభవము, జ్ఞాని యీశ్వరుడనుటకు లోకానుభవము 
కాదు - ఈశ్వరధర్మములగు సర్వజ్ఞత్వ సత్యకామత్వాదులు జ్ఞానియం దెచ్చటను కనిపించుటలేదు. 
అనినచో వినుము. సర్వము బ్రహ్మమను జ్ఞానమే సర్వజ్ఞత్వము - సర్వప్రపంచమును 
తెలిసికొనుటగాదు. అట్లే సత్యస్వరూపుడగు ఆత్మయందలి గోరికయే సత్యకామత్వము. 
అమోఘమయిన ఆశగాదు. 

ఇవ్విధమగు సర్వజ్ఞత్వ సత్యకామత్వములు జ్ఞానియందుగూడ నగపడుచున్నవి. 

లేక ఈశ్వరునియందు కనిపించు సర్వజ్ఞత్వాది ధర్మములు మాయాగతములుకాని, 
యీశ్వరునివికావు. సచ్చిదానందములే ఈశ్వరధర్మములు. అయ్యవి జ్ఞానియందుగూడ గలవు. 

లేక, సర్వజ్ఞత్వాదిధర్మములు విష్ట్వాది శరీరోపాధికుడగు ఆత్మయందుగలవు. అయ్యవి 
జ్ఞానిశరీరోపాధికుడగు ఆత్మయందును అజ్ఞానిశరీరోపాధికుడగు ఆత్మయందును గలవు. కాని 
అజ్ఞాని యాత్మను తెలిసికొనలేడు. జ్ఞాని యాత్మను తెలిసికొనగలడు. కావున ఒకే యాత్మకు 
విష్ట్వాది శరీర ప్రదేశములయందు సర్వజ్ఞత్వము ప్రత్యక్షమగును. అస్మదాది శరీరదేశములయందు 
కించిద్‌జ్ఞత్వము ప్రత్యక్షమగును. నిరవయవుడగు ఆత్మయందు ప్రదేశభేదమును కల్పించుట 
మాయికము. ఒకే ఆకాశమునం దొకానొకచోట జలపూరిత మయిన మేఘము కనిపించును. 
మరియొకచోట నిర్ణలమేఘము కనిపించును. కనుక అద్వితీయుడును, పరిపూర్ణుడును అగు 
ఆత్మయందు సర్వజ్ఞత్వ కిం చిత్‌జ్ఞత్వాది ధర్మములచే జీవేశ్వరభేదమును కల్పించుట యుక్తముగాదు. 
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నిజముగ విచారించినచో, హిరణ్యగర్భుడు, విష్ణువు, ఈశ్వరుడు, కుమారస్వామి, 
విఘ్నేశుడు, లక్ష్మీదేవి, పార్వతి, సరస్వతీ మున్నగువారును; ఇంద్రుడు, యముడు, వరుణుడు 
మొదలగువారున్ను సూర్యచంద్రాగ్నులు, పితృదేవతలు, అష్టవసువులు, సిద్దులు, సాధ్యులు, 
మనుష్యులు, పశువులు, పక్షులు, పాములు, పురుగులు, ధాన్యములు, చెట్లు, తీగెలు, స్థావరములు 
(కొండలు) యీ మొదలగు ప్రాణులన్నియు జీవులే. “జీవ ప్రాణధారణే” అను ధాతువువలన 
ప్రాణధారణ యనునది జీవధర్మమని స్పష్టమగుచున్నది. 

“అప్రాజోహ్యమనాశ్ళుభ్రః” అను శ్రుతి యీశ్వరునకు ప్రాణము లేదని చెప్పుచున్నది. 
ప్రాణములేని పాషాణాదులు, శుభ్రములు, భారూపములు కానందున యీశ్వరరూపములు 
కావు. ప్రాణము లేనంతమాత్రమున, పాషాణము లీశ్వర రూపములు కావు. “హిరణ్యగర్భ 
స్పమవర్తతాగ్రే” అను శ్రుతి హిరణ్యగర్భుడు మొదట జీవుడని చెప్పుచున్నది. ఇట్లె సూత్రభాష్యమున 
గూడ నిర్ణయింపబడినది. చతుర్భుజాదులు (విష్ట్వాదులు) హిరణ్యగర్భుని సంతతివారు. 
విరాట్సురుషుడు హిరణ్యగర్భుని కుమారుడు. హిరణ్యగర్భుడు సత్యలోకమున నుండు బ్రహ్మ. 
ఈశ్వరుడు తాను నిర్వికారుడుగ నుండియే హిరణ్యగర్భాదుల ద్వారమున సృష్ట్యాదులంజేయు 
చున్నాడు. కనుకనే “ధాతా యథాపూర్వకమకల్పయత్‌” అని హిరణ్య గర్భునకు సృష్టికర్త అఎత్వము 
చెప్పబడినది. 

ఇట్లే ఈశ్వరుడు చతుర్భుజుని (విష్ణువు) ద్వారమున ప్రపంచరక్షణమును, యీశ్వరుని 
ద్వారమున ప్రపంచసంహారమును చేయుచున్నాడు. బ్రహ్మవిష్ణు మహేశ్వరులు మువ్వురు 
సత్యలోకాధిపతు లని కొందరందురు. ఒకే సత్యలోకము సత్య వైకుంఠ కైలాస రూపములతో 
భిన్నమని వారి యాశయము. ఒకే భూలోకము భారతాది ఖండభేదములచే భిన్నమయినట్టు, 
సత్యలోకమున గూడ అవాంతరభేదములచే వైకుంఠాది లోకములు కలవని యందురు. 
మరికొందరు వైకుంఠ కైలాస లోకములు సత్యలోకమునకు క్రిందివని యందురు. సత్యలోకమే 
సగుణముక్తిస్థానమని లోకవ్యవహారము. ఈ బ్రహ్మవిష్ణురుద్రులు మువ్వురు స్వయంభువు లని 
గొందరందురు. మరికొందరు హిరణ్యగర్భుడొక్కడే స్వయంభువు (తనంతట తాను పుట్టినవాడు) 
యనియు, విష్ణురుద్రులు హిరణ్యగర్భుని కుమారులనియు నందురు. ఈ మువ్వురు స్వయంభువు 
లయినను పుట్టుకయను వికారము కలదు. మాయకు గూడ పుట్టుకయను వికారము కలదు. 

(స్వయం భవతి జాయతే”) స్వయముగా పుట్టువాడు అని స్వయంభుశబ్దమునకు 
వ్యుత్పత్తి. త్రిమూర్తుల శరీరములుగూడ మాయామయములు కనుక శరీరేంద్రియ ప్రాణ మనస్సు 
లను ధరియించిన నీ మువ్వురును కార్యరూపులగుటచే జీవులే యని నిర్ణయము. ఈశ్వరు 
డొక్కడే శరీర రహితుడయినందున అజుడు (జన్మలేనివాడు). శరీరధారులకు జన్మ మరణములు 
అనివార్యములు. జన్మమరణాది వికారములుగల జీవులు సంసారులని సిద్ధాంతము. 
హిరణ్యగర్భుడుగూడ, ద్విపరార్థ పర్యంతమునుంది యావల నశించునని వినబడుచున్నది. 
హిరణ్యగర్భునికంటె నర్వాచీనులందరు బ్రహ్మయొక్క దినప్రళయాదుల యందె నశింతురు. 
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ఇట్లు హిరణ్యగర్భుడే జన్మమరణములుగలిగి జీవుడగుచుండ హిరణ్యగర్భునివలన సృజింపబడి 
జన్మమరణములుగల యింద్రాదిదేవతలు, దక్షాదిప్రజా పతులు, సనకాది పరమహంసలు, 
నారదాదిబుషులు, పితృసిద్ధసాధ్యాదులు, మనుష్యపశు పక్ష్యాదులు, వృక్షాదులును, జీవులగుటలో 
విప్రతిపత్తిలేదు. విష్ణుసంబంధ మయిన రామకృష్ణాద్యవతారములుగూడ శరీరవిశిష్టులయి 
జన్మమరణ సుఖదుఃఖాది వికారములు గలవారలగుటవలన జీవులే యగుచున్నారు. విష్ణుమూర్తి 
యే శరీరధారియయి, లక్ష్మీ వియోగమున దుఃఖమును, లక్ష్మీసంయోగమున సుఖము ననుభ 
వించుచు, జీవత్వమునొంది యుండ తదవతారులగు రామకృష్ణాదులు జీవు లనుటలో విప్రతిపత్తి 
లేదు. 


జన్మాది వికారములు జీవలింగములు. శరీరవిశిష్టునకు జన్మాది వికారములనివార్యములు 
కావున శరీరధారులగు (బ్రహ్మవిష్ట్వాదులందరు జీవులని సిద్ధాంతము. పరమాత్మ యొక్కడే 
అశరీరుడు. 

జీవేశ్వరవిభాగ మిట్లుండ సర్వజ్ఞత్వ, సర్వశక్తిత్వాది ధర్మములతో గూడిన ఈశ్వరులని 
సర్వజనాఖిమతమయిన (బ్రహ్మ విష్ణు రుద్రాదులుగూడ జీవులే కావున జీవునకు సర్వజ్ఞత్వాది 
ధర్మములు సంభవింపవను టెట్లు పొసగును? నిర్వికారుడు, నిర్ధర్మకుడు అగు నీశ్వరుని యందు 
సర్వజ్ఞత్వాది ధర్మము లెట్లు పొసగును. కావున కించిత్‌జ్ఞత్వాది గుణములు గల వానివలె 
సర్వజ్ఞత్వాది గుణములుగల యీశ్వరుడు గూడ జీవుడే యగును. అయితే బ్రవ్మాదులు యీశ్వరు 
లను లోకవ్యవహారము- భూపాలకులు మానవుల కీశ్వరు లను లోకవ్యవహారమువంటిది. 
భూపాలకుడు జీవుడయినను ప్రజలను పాలించుటచే నీశ్వరుడని చెప్పబడుచున్నాడు. అట్లె 
బ్రవ్మాదులుగూడ లోకములను సృష్టించుచు, పాలించుచు, సంహరించుచు ఈశ్వరుదని చెప్పబడు 
చున్నారు. 

అయితే “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” ఇత్యాది శ్రుతులు సృష్టి స్థితి లయములు 
యీశ్వరధర్మములని చెప్పుచున్న వని శంకింపరాదు. మనబోటివారల శరీరాది సృష్టి స్థితి 
లయములకు గారణమగు హిరణ్యగర్భాది జీవుల యొక్క సృష్టి స్థితి లయములకు గారణమగుటచే 
పరమకారణు డగుటవలన ఈశ్వరునకు జగత్సృష్ట్యాది వ్యవహారము చెప్పబడినది. పుత్రదేహము 
నకు తండ్రిశరీరము కారణము. తండ్రిశరీరమునకు తాత శరీరము కారణము. ఇట్టితరి 
తాతశరీరము తండ్రి శరీరముద్వారా కుమారుని (పౌత్రుని) శరీరమునకు గూడ గారణమగును. 
అట్లే భూఖండమును పాలించు రాజులకు అధిరాజు గూడ భూపాలకుడగును. 

మరీచ్యాది ప్రజాపతుల ద్వారమున హిరణ్యగర్భుడు జగత్సృపష్టికర్త యయినట్లు హిరణ్య 
గర్భునిద్వారా యీశ్వరుడుగూడ సృష్టికర్త యగును. ఈశ్వరుడు హిరణ్యగర్భాద్యా కారముగా 
పరిణమించిన మాయకు అధిష్టానమగుటవలనగాని, హిరణ్యగర్భాదిస్తంబ పర్యంత జగదాకారము 
గా వివర్తమాను డగుటవలనగాని, సృష్టికర్త యగును. కావున హిరణ్యగర్భాదిస్తంబపర్యంత 
శరీరధారులందరు జీవులని సిద్ధమయినది. అందు గొందరకు సర్వజ్ఞత్వము, గొందరకు కించిత్‌ 
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జ్ఞత్వము తరతమ భావముచే సిద్ధించును. కావున జ్ఞానియందు ఈశ్వరధర్మములగు సర్వజ్ఞత్వ 
సర్వశక్తిత్వాదులు సంభవించవను దోషములేదు. సర్వజ్ఞత్వాదులు జీవధర్మములుగాని, యీశ్వర 
ధర్మములు గావు. సర్వజ్ఞత్వాదులు బుద్ధి ధర్మములు, చిదాభాసవిశిష్టబుద్ధిగలవారు జీవులు - 
ఇట్లగుచో “యస్సర్వజ్ఞ స్స సర్వవిత్‌” అను (శ్రుతి విరోధము వాటిల్లునుకదా యని అనరాదు. 

అచట సర్వావభాసకత్వ రూపమగు (సర్వప్రపంచమును ప్రకాశింపజేయుట రూపమగు) 
సర్వజ్ఞత్వమే చెప్పబడినది. కావున పై (శ్రుతి విరోధము లేదు. 

లేక క్షేత్రమనగా సకలప్రపంచము. దానిని తెలిసికొనిన ఆత్మ క్షేత్రజ్ఞుడు, వాడే సర్వజ్ఞుడు. 
ఇట్టి క్షేతజ్ఞాత్మను తెలిసికొనిన జ్ఞానియు సర్వజ్ఞుడే యగును. హిరణ్యగర్భాదులు గూడ క్షేతజ్ఞాత్మను 
తెలిసికొనినందుననే సర్వజ్ఞాలు, యీశ్వరులు నగుచున్నారు. హిరణ్య గర్భాదులు శరీరేం[ద్రియాభి 
మానదృష్టిచే జీవులు, ఆత్మదృష్టితో నీశ్వరులు అని సిద్ధాంతము. 

కావున, నాలుగు ముఖములుగలవాడు (బ్రహ్మ యనియు, నాలుగు భుజములు గలవాడు 
విష్ణువనియు, మూడు నేత్రములు గలవా డీశ్వరుడనియు, రెండు భుజములు గలవాడు మానవు 
డనియు, నాలుగు కాళ్ళుగలవి పశువులనియు, నెవరిననుకొనుచుంటిమో, వారందరు జీవులే 
యగుదురు. వారిలోపలనుండు అదృశ్యుడు (ద్రష్ట. క్షేతజ్ఞుడగు ఆత్మ యీశ్వరుడు. వా 
డద్వితీయుడు. జ్ఞాని యాత్మయే కాన యీశ్వరుడగును. అజ్ఞానులు అనాత్మలు. అజ్ఞాలు 
దేహేంద్రియ సముదాయమును (అనాత్మపదార్థమును) ఆత్మనుగా దలంతురు. శ్రుతులు ఒకానొక 
చోట హిరణ్యగర్భాదులను ఆత్మదృష్టితో ఈశ్వరులుగాను, ఒకానొకచోట దేహేంద్రియ 
సముదాయదృష్టితో జీవులుగను చెప్పుచున్నవి. కాన విరోధము లేదు. వస్తుతః విచారించినచో 
సంసారులగు జీవులకు, ఆత్మకు భేదములేదు కాన యద్వైతము సిద్ధించును. ఆత్మయే మాయచే 
జీవభావమునొంది మాయచే తనను దేహేంద్రియసంఘాతమునుగా దలంచును. విద్యచే ఆత్మను 
(తనను) క్షేత్రజ్ఞునిగాను, కూటస్టునిగాను తలంచును. లోకములో పురుషుడు, నిద్రాదోషముచే 
తనను యేనుగును గానో, సింహమునుగానో, మృగమునుగానో తలంచును. మెలకువరాగానే 
మామూలుగా మానవునిగా తెలిసికొనును. నిద్రాదోషమునకే యిట్టి శక్తియున్న అఘటన ఘటనా 
పటీయసియగు మాయకు నింకెంతటి శక్తి యుండును? వస్తుతః ఆత్మయందు జీవత్వము పొసగ 
దనుట అద్వైతుల కలంకారమే యగును. అయినను మాయచే నిది యంతయు పొసగును. 

కావున అద్వితీయుడు, క్షేత్రజ్ఞుడు, యీశ్వరుడు నగు ఆత్మ యొక్కడే మాయచే 
హిరణ్యగర్భాది స్తంబపర్యంతము జీవభావము నొందినవాడై బద్దునివలె, ముముక్షువువలె, 
మోక్షముకొరకు ప్రయత్నించువానివలె కనిపించును. తుదకు జ్ఞానానంతరము ముక్తుడని 
వ్యవహరింపబడును. నిజముగా ఆత్మయందు బద్ధముక్తాది వ్యవహారము లేదు. 

“న నరోధో న చోత్పత్తిర్న బద్దో న చ సాధకః 
న ముముక్షుర్న వై ముక్త ఇత్యేషా పరమార్థతా” అని శాస్త్రప్రమాణము. 

ఇట్లాత్మతత్వమును తెలిసికొనినవాడు సర్వజ్ఞుడు, యీశ్వరుడు, నారాయణుడు. 
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ఇట్టి జ్ఞాని దుర్లభుడు. అనేకవేల మానవులలో నొక్కడైనను తత్త్వవేత్త యుండునా, 
యుండడా? అని సందేహింపదగియున్నది. జ్ఞాని దుర్లభుడనగా జ్ఞానము దుర్లభమని తేలినది. 
దీనిచే ఆత్మ దుర్లభుడని తేలినది. ఈ విషయము “ఆశ్చర్యవత్పశ్యతి కశ్చిదేనం” అను శ్లోకమున 
నింతకుమున్నే చెప్పబడినది. 

ఆహా! భగవన్మాయ యేమనదగును? సర్వాత్మభూతమగు కూటస్ట చైతన్యము పరోక్షము, 
మిక్కిలి దుర్లభము అయినది. ఆత్మయం దనాత్మభ్రమయు, అనాత్మయం దాత్మ భ్రమయు 


(బ్రహ్మోదిస్తంబపర్యంతజీవులకు సర్వసాధారణమయినది. 19 
శ్లో। _ కామైస్తెస్తెర్హృతజ్ఞానాః ప్రపద్యంతే9_న్యదేవతాః | 
స హా వైపైవాల్‌ ఈ 
తం తం నియమమాస్థాయ ప్రకృత్యా నియతాస్స్వయా ॥ 20 


అ. లోకములోని మానవులందరు పశుపుత్ర స్వర్ణాదులయందలి కోరికలచే వివేక 
విజ్ఞానమును పోగొట్టుకొని ఆత్మరూపుడగు వాసుదేవునికంటె భిన్నదేవతలంబూజింతురు. 
జన్మాంతరమునందు ఎవరెవరు యేయే దేవతను పూజించిరో వారు వారు ఆయా సంస్మారమున 
యీజన్మమునందు ఆ యా దేవతనే పూజింతురు. ఇందు వారివారి ప్రకృతియే (జన్మాంత 
సంస్మారమే) కారణము. 

రామానుజమతము : ఇచట “పాపవాసనాబద్దులగు మానవులు విష్ణుని విడచి 
యింద్రాదిదేవతల బూజిం చుచున్నారు” అని వ్యాఖ్యానించిరి. 

అది యుచితముగాదు. పాపవాసనాబద్దులగువారు యే దేవతలను పూజింపనేరరు. 
దేవతారాధన చేయని పాపులకే పాపవాసన లుండును. విష్ణుదేవతారాధన వలె ఇంద్రాది దేవతల 
నారాధించుటగూడ పుణ్యవాసనవలననే గలుగును. ఇంద్రాది దేవతలవలె విష్ణు దేవతగూడ 
దేవత్వజాతి గలదగుటచే రుద్రాదిదేవతల బూజించువారలకంటె విష్ణువును పూజించువాడు 
గొప్పవా డనదగదు. శివవిష్ణు లిరువుర శరీరము శుద్ధ సత్వమయమే యగుచున్నది. ఇట్లే 
(బ్రహ్మాది దేవతల శరీరములు గూడ సత్వగుణమయములే యగుచున్నవి. కనుకనే వీరు వైష్ణవు 
లనియు, వీరు శైవులనియు, వీరు హైరణ్యగర్భులనియు, వీరు కౌమారు లనియు, వీరు శాక్తేయు 
లనియును లోకప్రవాదము కుదురుచున్నది. నృసింహాద్యవతారముల యందు విష్ణువునకు తమో 
గుణమున్ను, దక్షిణామూర్యవతారమునందు శివునకు సత్వగుణమున్ను గనుపడుచున్నది. 


మాయావియు, ఈశ్వరుడును అగు ఆత్మయొక్కడే. మాయయందలి సత్వాది గుణ 
భేదముచే సృష్టిని చెప్పదలచినపుడు బ్రహ్మయనియు, పరిపాలనమును చెప్పదలచి నపుడు 
విష్ణువనియు, సంహారమును చెప్పదలచినపుడు రుద్రుడనియును పేరుపెట్టుదురు. 

శరీరధారులగు బ్రహ్మ విష్ణు రుద్రులకు ఈశ్వరత్వము లేదు. శరీరము కలిగి యుండుట, 
యీశ్వరుడగుట యీ రెండును విరుద్ధములు. ఇయ్యది సిద్ధాంతము. కావున విష్ణువు 
సత్వమయుడనియు, బ్రహ్మదేవుడు రాజసుడనియు, రుద్రదేవుడు తామసుడనియును కల్పింప 
నలవికాదు. దేవతలందరు సాత్వికులు, మానవులందరు రాజసులు, వృక్షాదులు తామసములు. 
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సత్వగుణముయొక్క యుద్రేకము లేనిదే దేవతాజన్మ సంభవింపదు. మలిన సత్వప్రధాన 
మయిన అవిద్య జీవోపాధి. శుద్ధసత్త్వ ప్రధానమయిన మాయ ఈశ్వరోపాధి. ఇట్లుండ మాయ 
యుపాధిగా గల బ్రహ్మరుద్రులలో నొకరు రాజసులనియు, మరియొకరు తామసులనియు 
భేదమెట్లు పొసగును? అద్వితీయుడగు సర్వేశ్వరునకు త్రిత్వము (మువ్వు రగుట) యెట్లు 
సంభవించును. కనుక శరీరులగు బ్రహ్మ విష్ణు రుద్రులు మువ్వురు యీశ్వరులు కారు. అద్వితీయు 
డగు సర్వేశ్వరున కొక్కనికే సృష్టి స్థితి సంహారములనుపట్టి బ్రహ్మ విష్ణు రుద్రనామము లేర్చడినవి. 
కావున అన్యదేవతాపదముచే విష్ణువుగూడ గ్రహింప బడును. దేవత్వముచే విష్ణువునకుగూడ 
ఆత్మాన్యత్వము (ఆత్మభేదము) గలదు. దేవతలుగూడ మనుష్యులవలె అనాత్మలే యగుదురు. 
కావున ఆత్మకంటె భిన్నమగు విష్ణువునుగాని, రుద్రునిగాని, బ్రహ్మనుగాని, ఇంద్రాదులనుగాని 
యెవడు ఉపాసించునో వాడు కామోప హతుడే యగును. నిష్మాముడుగాని, మోక్షకాముడుగాని 
యొక్కడే ఆత్మ నుపాసించును. తుద కాత్మను పొందును. నిష్మాములుగా నుండి చిత్తశుద్ధికొరకు 
విష్ట్వాదుల నుపాసించువారు అజ్ఞానులును కారు, జ్ఞానులును కారు. సాకార బ్రహ్మోపాసకులగు 
వారు మధ్యస్థులన బడుదురు. 

“మోక్షమిచ్చేజ్జనార్దనాత్‌” అను స్మృతివలన విష్ణూపాసనము మోక్షప్రదమని యనదగదు. 
అచ్చట జనార్దన పదము ఆత్మపరముగాని వేరుకాదు. లేక చిత్తశుద్ధి ద్వారా విషాపాసనము 
జ్ఞానము నిచ్చునుకాన, మోక్షప్రదమని చెప్పబడినది. ఇట్లే “జ్ఞానం మహేశ్వ రాదిచ్చేత్‌” అని 
మహేశ్వరోపాసనముగూడ జ్ఞానప్రదమని చెప్పబడినది. 

ఎక్కువగా జెప్పనేల? నిష్మాముడయి యేదియో యొక దేవతను సర్వేశ్వరునిగా 
ఉపాసించినచో చిత్తశుద్ధి తప్పక కలుగును. విష్ణువునే ఉపాసించి తీరవలయునని నియమము 
లేదు. నిర్గుణబ్రహ్మయందు కల్పింపబడిన వ్యక్తులందరు సగుణ బ్రహ్మలనియే వ్యవహారము. 
మాయచే శరీరేంద్రియాదులతోంగూడిన బ్రమ్మ సగుణబ్రహ్మ. ఇట్టి సగుణ బ్రహ్మత్వము 
పాషాణదార్వాదులయందు గూడ గలదు. అట్లు కానిచో శ్రీరంగనాయకుల యందు, జగన్నాథ 
స్వాములయందును, సగుణబ్రహ్మత్వము యెట్లు పొసగును? 

కాని అజ్ఞానులు పాషాణాదికమును సగుణటబ్రహ్మనుగా తెలియలేరు. పాషాణ రూపము 
గానే గ్రహింతురు. కనుకనే “వాసుదేవస్సర్వమితి స మహాత్మా సుదుర్లభః” (వాసుదేవుడే సర్వమని 
గ్రహించువాడు దుర్లభు డని చెప్పబడినది.) 

కావున ఇంద్రాదిదేవతలవలె విష్ణువుగూడ అనాత్మయే యగును. లేక విష్ణుదేవుని వలె 
ఇంద్రాదిదేవతలుగూడ సగుణబ్రహ్మలే యగుదురు. కనుక రుద్రాది దేవోపాసనకంటె విష్ణుదేవోపా 
సనకు గొప్పదనములేదు. ఇతరదేవతల నుపాసించుటకంటె ఆత్మ నుపాసించుటయే ప్రశస్తము. 20 


శ్లో! యోయోయాం యాం తనుం భక్తః శ్రద్ధయార్చితుమిచ్చతి । 
తస్య తస్యాచలాం శ్రద్ధాం తామేవ విదధామ్యహమ్‌ ॥ 21 


అ. ఏ యే భక్తుడు, ఏ యే దేవతా శరీరమును శ్రద్ధతో బూజింపదలంచునో, ఆ యా 
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భక్తునకు, ఆ యా దేవతాశరీరమును పూజించుటయందే స్థిరమయిన (శ్రద్ధను నే నొసంగుదును. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు, “య ఆదిత్యే తిష్టన్‌ యస్యాదిత్య శృరీరం” 
అను శ్రుతిని ఆధారముగా గైకొని, “అంతర్యామిరూపుడ నగు నాయొక్క ఏ యే ఆదిత్యాది 
రూపశరీర మును” అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఇయ్యది మా మతప్రకారము సరియయినను, 
రామానుజమత రీతిన విరుద్దమగును. 


ఎట్లన? రామానుజులు, చిదచిద్విళిష్టుడు, సకలకల్యాణగుణనిలయుడు, దివ్య మంగళ 
విగ్రహుడు, శంఖచక్రాది దివ్యాయుధధరుడు నగు పరమేశ్వరుడు విష్ణువని యంగీక రించిరి. 
అట్టివానికి ఆదిత్యాదులు శరీర మెట్లగుదురు? వానికి అంతర్యామిత్వ మెట్లు పొసగును? ఆదిత్యాది 
శరీరములు ఆ యా శరీరాభిమానముగల జీవులకు సంబంధించినవి. ఆ యా శరీరసంబంధము 
వలననే ఆదిత్యాదులు జీవు లన బడుదురు. జీవులు శరీరాభి మానముగలవా రనునది, శారీరక 
సూత్రభాష్యమున స్థిరపరచబడినది. 

ఆదిత్యాది శరీరములయందు ఆదిత్యాది జీవులు గలరనియు, ఆదిత్యాది జీవుల యందు 
ఈశ్వరుడు గలడనియు, ననదగదు. మీ మత(ప్రకారము అణుపరిమాణులు, నిరవయవులు 
అగు జీవులయందు దివ్యమంగళ విగ్రహుడగు ఈశ్వరుడుండుట సంభవింపదు. మధ్యమ 
పరిమాణముగల చిదచిద్విళిష్టునకును, చిదంతఃస్థితి (చిత్తుకు లోపల నుండుట) సంభవింపదు. 

అద్వైత మతప్రకారము సర్వవ్యాపకుడగు నీశ్వరునకు సర్వము శరీరమే కావున, సర్వము 
యీశ్వరశరీరమగును. ఇట్లెనచో నీశ్వరుడు శరీరరహితుడను (శ్రుతికి విరోధము ప్రాప్తించునుకదా? 
అని యనరాదు. నిజముగా అశరీరియగు ఈశ్వరుడుగూడ మాయచే సశరీరి కావచ్చును. 
మాయయందు నెంతటి దుర్శటకార్యమయినను సంభవించును. సంభవింపనివానిని సంభవింప 


జేయుటయే మాయ కావున రామానుజవ్యాఖ్యానము సంగతము కాదు. 21 
శ్లో; స తయా శ్రద్ధయా యుక్తః తస్యారాధనమీహతే | 
లభతే చ తతః కామాన్‌ మయైవ విహితాన్‌ హి తాన్‌ ॥ 22 


అ. అట్టి భక్తుడు నేను స్థిరపరచిన, ఆ దేవతావిషయకశ్రద్ధతోయ గూడికొని, యా యా 
దేవతాశరీరమును పూజింపనెంచును. తాను ఆరాధించిన ఆ దేవతా శరీరము నుండియే, 
సర్వజ్ఞ డగు పరమేశ్వరునిచే నిర్మింపబడిన గోరికలను పొందుచున్నాడు. సర్వేశ్వరుడనగు 
నేనే ఈ దేవతోపాసకునకు ఈ ఫలము సిద్ధించునని వ్యవస్థ చేసితిని కాన, ఈశ్వరనిర్శ్మితమయిన 
వ్యవస్థను అతిక్రమించకుండగనే ఆ యా దేవతలు, ఆ యా యుపాసకునకు ఆ యా కామముల 
నొసంగుచున్నారు. ఇంతియే కాని స్వాతంత్ర్యముచే నీయుటలేదు. 

ఇచట ఉత్తరార్థమున, “హితాన్‌” అను పదమును కామ పదమునకు, విశేషణ మొనర్చి 
యన్వయింపవచ్చును. కాని యయ్యది స్వరసముగాదు. అపుడు ఉపాసకులకు హితవయిన 
గోరికలను అని యర్థము లభించును. సంసారబంధము నిచ్చెడి కామములు ప్రియములగును 
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కాని హితములు గానేరవు. 

ఇక (హి-తాన్‌) అని పదవిభాగమును చేసి, హి శబ్దమునకు “ప్రసిద్ది” యను అర్థమును 
చెప్పి, యొకే వాక్యముగా నన్వయించుట సులభము. కాని, యీశ్వరుడు దేవతోపాసకుల 
కొరకు కామములను నిర్మించెనని, యెవ్వడును యొరింగిన విషయము కాదు. అందువలన 
నయ్యది యప్రసిద్ధము కాన “హి” శబ్దమునకు ప్రసిద్ధ్వర్థమును చెప్పుట అనుపపన్నమగునని 
భాష్యకారుల యాశయము. 

“మయెవ విహితాన్‌” అను పదము లేనిచో, ఉపాసకులు దేవతలనుండి కోరికలు 
పొందుదురని చెప్పినచో నయ్యది సర్వవిదితము కాన, యపుడు హి శబ్దమునకు ప్రసిద్ధ్యర్ధము 
కుదురును. 

రామానుజమతము : “ఆ యా దేవతల నారాధించువారలకు గూడ, ఆయా కర్మాను 
గుణముగ నా యా ఫలముల నిచ్చువాడను నేనే, యగుచున్నాను” అని వ్యాఖ్యానించిరి. 

అదియు యుక్తమే యగుచున్నది. ఆ యా ఫలమున నిచ్చు దేవతల యాకారముగా 
బరిణమించిన మాయకు నధిష్టానమయిన నీశ్వరుడు ఆ యా ఫలముల నిచ్చుట యుక్తమే 


యగును. వస్తుతః ఫలప్రదత్వము నిర్ధర్మకుడగు ఆత్మకు విరుద్ధమే యగును. 29 
శ్లో అన్తవత్తు ఫలం తేషాం తద్భవత్యల్పమేధసామ్‌ 1 
దేవాన్‌ దేవయజో యాంతి మద్భక్తా యాంతి మామపి ॥ 23 


అ. అల్పజ్ఞానముగల దేవతారాధకులకు ఫలము అల్పమున్ను, నాశసహితమున్ను 
అగుచున్నది. ఇతర దేవతల నారాధించువారలు ఆ దేవతలను పొందుదురు. నా భక్తులు 
అనగా ఆత్మోపాసకులు, సచ్చిదానందమయుడనగు నన్నే పొందుదురు. అనగా ముక్తులగుదు 
రని భావము. 

ఈ యుభయులకు ప్రయాస సమానమయినను, అనంతఫలము నపేక్షించి నన్ను 
పొందరు. ఆహా? లోకులెంతటి యవివేకులు? 

దేవతారాధకులకు, ఆత్మోపాసకులకు, ప్రయాస సమానమని ప్రతిపాదించుట, స్థూల 
దృష్టిచేగాని, సూక్ష్మదృష్టిచే పొసగదు. అనేక పరికరములతోం గూడిన దేవయజనము అతిప్రయాస 
కరము. ఆత్మయజనమే సులభము. 

“ఆత్మత్వాత్సర్వభూతానాం సిద్ధత్వాదిహ సర్వతః” అని ప్రహ్లోదులు చెప్పినట్లు, 
భగవత్సేవయందు కారకముల సంపాదించుకొనవలె నను ప్రయాసలేదు. విషయాభి ముఖమగు 
మనస్సును ఆత్మయందుంచుటయే యిచట క్లేశము. ఈ యది విరాగములేని వారలకు 
దూరమయినను, విరాగము గలవారలకు అభ్యాసవశమున సుకరమే యగును. విరక్తులగు 
సంన్యాసులకే ఆత్మభజనమునం దధికారమని యింతకుమున్నే చెప్పబడినది. కావున, 
దేవతారాధనయందు కాయిక, వాచిక, మానసిక క్లేశములు మూడును కలవు. ఆత్మభజనమునందు 
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మానసిక క్లేశమొక్కటియే కలదు. కావున ఆత్మభజనమునందు దేవ యజనము నందువలె 
నెక్కుడు ప్రయాసలేదని గ్రహింపవలెను. 23 
శో అవ్యక్తం వ్యక్తిమాపన్నం మన్యంతే మామబుద్ధయః 1 
పరం భావమజానంతః మమావ్యయమనుత్తమమ్‌ ॥ 24 


అ. అవివేకులు, నాదగు సచ్చిదానందాత్మకమయిన పరస్వరూపమును, తెలిసికొనలేక 
అజ్ఞాతమయిన నన్ను జ్ఞాతమయినవానినిగ నూహింతురు. నిజముగ నాదురూపము 
సర్వోత్మృష్టము, వికారరహితము నగుచున్నది. 

మూలమునందలి “మమ భావం” అను పదమునకు (మదీయం) నా సంబంధ మయిన 
రూపమును అని వ్యాఖ్యానించిరి. సచ్చిదానందములు భగవద్రూపములు కాని, భగవంతుని 
సంబంధమయినవి కావు. ఇచట భేదనిర్దేశము. “రాహోళ్ళిరః” అను వాక్యము నందువలై, 
జెపచారికమని (గ్రహింపవలెను. కనుకనే “ఆనందో విషయానుభవో నిత్యత్వం చేతి సంతి 
తద్ధర్మాః, అపృథక్త్వే_పి చైతన్యాత్‌ పృథగివ అవభాసంతే” అని పెద్దలందురు. విషయానుభవ 
మన చైతన్యము. నిత్యత్వమన సత్త. అనగా సచ్చిదానందములు ఆత్మా భీన్నములయినను, 
ఆత్మభిన్నములుగా దోచుచుండును. అని దీనియర్థము. 


జీవపరమాత్మల కభేదమును తెలియని యవివేకులు పరోక్షముగా వైకుంఠాది లోకముల 
యందున్న విష్ట్వాది దేవతలు యీశ్వరులని తలచి, యట్టి పరోక్షమయిన విష్ణువు భక్తానుగ్రహము 
కొరకు శ్రీకృష్ణరూపముతో నవతరించెనని తలంచుచున్నారు. అని నిర్గలితార్థము. దీన జీవ - 
పరభేదవాదులగు ద్వైతులును, విశిష్టాద్ర్వైతులును నిరాకరింపబడు చున్నారు. 

రామానుజమతము : సర్వేశ్వరుడగు విష్ణువు తనస్వభావమును విడువకయే వసుదేవుని 
కొమరుడయి యవతరించెను. శ్రీకృష్ణుని పరస్వరూపమును తెలియనివారు, శ్రీకృష్ణుడు 
ప్రాకృతరాచబిడ్డతో సమాను డనియు, నింతకుముందు కనిపించని వాడనియు, ఇప్పుడే కర్మ 
వశమున జన్మనెత్తి కనిపించుచున్నాడనియు మూఢులు తలచుచున్నారు. అని రామానుజులు 
తమ భాష్యమునం దుదాహరించిరి. కావున నీ శ్లోకముచే విశిష్టాద్వైతులెట్లు నిరాకరింప 
బడుదురు? అని యనదగదు. ఇందు రామానుజ భాష్యము అసంగతము. ఎట్లన? కృష్ణావతారము 
యింతకు మున్ను అగపడనిదనియు నిపు డగపడుచున్నదనియు నెల్లరెజింగిన విషయము. 
ఇందు అజ్ఞానమిసుమంతయు లేదు. కృష్ణావతారము త్రేతాయుగమున లేదు, కలియుగమందును 
లేదు. ద్వాపరాంతముననే కృష్ణావతారము కలదు. కావున కృష్ణావతారము మొదట అవ్యక్తమగుట, 
మధ్య వ్యక్తమగుట, ద్వాపరాంతమున అయ్యది నాశమొందుటయు సిద్ధమగుచున్నది. ఇట్టి 
యవతారము నాశరహితమగుట పొసగదు. 

లీలావశమున వ్యక్తమయిన నన్ను కర్మవశమున వ్యక్తమయిన వానినిగా దలంచుట 
యవివేకమని యనరాదు. కర్మవశ మను పదము మూలమునందు లేదు. మూలమునలేని 
పదమును కల్పించి యన్వయించుట అప్రమాణమగును. ఒకవేళ అట్లు నిర్మూలపదమును 
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కల్పించినను రామానుజుల యభీష్టము నెరవేరదు. ఎట్లన? 
వినుడు: శ్రీమద్భాగవతమున, విదురమైత్రేయ సంవాదమున బాదరాయణులచేం 
జేయబడిన ప్రశ్నోత్తర గ్రంథమున - 
“ బ్రహ్మన్‌ కథం భగవతః చిన్నాత్రస్యావికారిణః । 
లీలయా వాపి యుజ్యేరన్‌ నిర్దుణస్య గుణాః క్రియాః ॥ 
క్రీడాయాముద్యమో౭_ర్భస్య కామళ్చిక్రీడిషా౭_ న్యతః । 
స్వతస్తృప్తస్య చ కథం నివృత్తస్య సదా స్వతః ॥ 
అ్రాక్షీద్భృగవాన్‌ విశ్వం గుణమయ్యాత్మమాయయా । 
తయా సంస్థాపయత్యేతత్‌ భూయః ప్రత్యభిధాస్యతి ॥ 
దేశతః కాలతో యో౭_ సావవస్థాతస్స్వతో౭_ న్యతః । 
అవిలుప్తావబోధాత్మా స యుజ్యేతాజయా కథమ్‌ ॥ 
భగవానేక ఏవైషః సర్వక్షేత్రేష్పవస్థితః | 
అముప్య దుర్భగత్వం వా క్లేశోవా కర్మభిః కుతః ॥ 
ఏతస్మిన్మే మనో విద్వన్‌ ఖిద్యతే జ్ఞానసంకటే । 
తన్మే పరాణుద విభో! కశ్శలం మానసం మహత్‌ ॥ 
స ఇత్థం చోదితః క్షత్రా తద్విజిజ్ఞాసునా మునిః | 
ప్రత్యాహ భగవచ్చిత్తః స్మయన్నివ గతస్మయః ॥ 
సేయం భగవతో మాయా యన్న యేన విరుధ్యతే ॥ 
ఈశ్వరస్య విముక్తస్య కార్పణ్యముత బంధనమ్‌ ॥ 
యథార్థేన వినా పుంసః మృషైవాత్మవిపర్యయః | 
ప్రతీయత ఉపద్రష్టుస్ప్వశిరశ్చేదనాదినా I 
యథా జలే చంద్రమసః కవ్పూదిస్తతృృతో గుణః | 
దృశ్యతే౭_ సన్నపి ద్రష్టురాత్మనోల_ నాత్మనో గుణః ॥ (అని) 
ఈ శ్లోకములయందు, విదురుని ప్రశ్నభాగమునకు సారాంశ మిట్లు గ్రహింపవలెను. 
1. చిన్మాత్రుడు, నిర్వికారుడు, నిర్గుణుడు అగు నీశ్వరునకు, లీలచే నయినను గుణక్రియా 
సంబంధమెట్లు పొసగును? 
2. దేశకాలాదులచే చెడని జ్ఞానముగల యీశ్వరునకు ప్రకృతితో సంబంధమెట్లు 
పొసగును? 
3. భగవంతుడగు వానికి దుర్భగత్వము (దౌర్భాగ్యము) కాని, క్లేశముకాని యెట్లు 
సంభవించును? 
మైత్రేయుని సమాధానభాగములోని సారమిది :- 


30 


60 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


1. మాయచే నిదియంతయు కుదురును. 

2. నిద్రచే జీవునకు, తన తల దెగగొట్టబడినట్లు పొడసూపుట. 

3. నీరు కదలినంతమాత్రమున అందలి చంద్రప్రతిబింబము కదలినట్లు కనిపించుట 
- యెట్లు పొసగుచున్నవో, అట్లే ఆత్మయందు లేకున్నను, అనాత్మ గుణము మాయచే దోచును. 
(అని) 

ఇట్లుండ నిర్విశేష చిన్మాతమయిన ఈశ్వరునకు లీలచేనయినను జన్మాదులెట్లు 
సంభవించును? వానికి కర్మవశమున జన్మలేదని మాత్ర మెట్లు చెప్పనగును? 

శ్రీమహావిష్ణువు దైత్యహననము కొరకు, భృగువుయొక్క భార్యను చంపి భృగువుచే “నావలె 
నీవుగూడ భార్యావియోగము నొందుము” అని శపింపబడినవాడై, ఆ శాపమును నెరవేర్చుట 
కొరకును, పాపమును పోగొట్టుకొనుటకును, శ్రీరామరూపముగ నవతరించి, సీతావియోగము 
ననుభవించెనుగదా? అట్లె రామావతారమందును చెట్టుచాటున దాగి, వాలినిజంపి, ఆ పాపము 
నకు ఫలముగ కృష్ణావతారమున, కిరాతుని బాణములచే దెబ్బలు తిని శరీరవియోగము నొందెను 
గదా? కావున జన్మాంతరార్జిత మయిన పుణ్యపాపముల ఫలానుభవముతో గూడియున్న కృష్ణావ 
తారాదులు, అకర్మప్రయుక్తము లెట్లగును? లీలచే, తనకు దుఃఖమునిచ్చెడి కర్మను తా 
నెట్లాచరించును? లోకములో నెవ్వడును లీలచే నిప్పులో దుమకడు గదా! లీలచేగాని, కర్మవలన 
గాని, జన్మ జరామరణ, సుఖదుఃఖ వికారజాతము కలుగుచుండ నీశ్వరత్వమెట్లు సిద్ధించును? 
“అజో నిత్యః ఇత్యాదిశ్రుతులవలన నిర్వికారుడు కదా యీశ్వరుడని తెలియబడుచున్నాడు. 
కావున నీశ్వరునకు లీలచే గాని, కర్శచేగాని కృష్ణావతారము స్వీకరించుట కుదరదు. మాయవలన 
నంతయు కుదురును. ఈశ్వరునకు వస్తుతః (నిజముగ) జన్నాది వికారములు లేవు. మాయచే 
జన్మమరణాది వికారములు గలవాడువలె దోచుచుండును. 

కావున నిత్య శుద్ద బుద్ద ముక్తస్వభావుడగు ఆత్మను, శ్రీకృష్ణరూపముగ నవతరించిన 
పరోక్ష ఈశ్వరునిగ దలంచువారే యల్పబుద్దులు. కాని వారు మాయామయమగు కృష్ణావతారము 
ను ప్రాకృత రాచకొమరునితో సమానముగ దలంతురు. అయినను వా రల్పబుద్దులే యగుదురు. 
కాని వీరికంటె నల్పబుద్దులు మొదటివారు. మొదటివారు ఆత్మా నాత్మవివేకరహితులు. 
రెండవవారు అనాత్మలయందే తారతమ్యజ్ఞాన శూన్యులు; ఇంతియే భేదము. 

ఓయి! ప్రాకృతులగు రాజపుత్రులు, మాయామయులయినట్లు శ్రీకృష్ణుడు గూడ 
మాయామయమగుచుండ శ్రీకృష్ణుడే మాయామయుదని నొక్కిచెప్పనేల? వినుము. లోకములో 
రెండు రకముల సర్పములు కలవు. వ్యావహారిక సర్పము. ప్రాతిభాసిక సర్పము - అని ఈ 
రెండును మాయచే తయారయినవే యగుచున్నవి. అయినను, ప్రాతిభాసిక సర్బమే మాయా 
మయమని లోకులు వ్యవహరించుచున్నారు. వ్యావహారిక సర్పమును మాయామయమని 
వ్యవహరించుటలేదు. అట్లే లోకదృష్టిచే శ్రీకృష్ణుడే మాయామయు దని వ్యవహరింపబడుచున్నాడు. 
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రాజకుమారులు, మాయాకార్యమయిన పంచభూతములయొక్క పరిణామమగుటచే 
భౌతికులగుచు, ప్రాకృతు లనబడుచున్నారు. కృష్ణశరీరము సాక్షాన్మాయాకార్యము. పంచభూత 
పరిణామము కాదు. కావున భౌతికము కాదు గనుక ప్రాకృతముకాదు. అందువలన అప్రాకృతము 
గనుక మాయామయమని వ్యవహరింపబడుచున్నది. 


కావున ఆకసమున గల్పింపబడిన గంధర్వ నగరాదులతో కృష్ణావతారము సమానము. 
సాక్షాద్దంధర్వ నగరాదులతో సమానులు, రాజపుత్రులు అని భేదము సిద్ధమయి నది. ఇంద్రజాలుని 
చే గల్పింపబడిన గంధర్వనగరాదులవలె మాయాకల్పితమయిన కృష్ణావతారము ప్రాతిభాసిక 
మగుటచే మాయామయమగుచున్నది. 


ఇట్లు కృష్ణావతారము భూతవికారము కాకుండుటచేతను, కేవల మాయామయమగుట 
చేతను గోవర్ధనగిరి నెత్తుట మున్నగు చేష్టలు సంభవించుచున్నవి. 


నిద్రచే బుట్టిన స్వాష్నగజాదులు పర్వతోద్ధరణాది చేష్టలను చేయుట లోకానుభవ సిద్ధము. 
ఇట్టిమాయ ఆత్మకు (ఈశ్వరునకు) స్వభావమని పలుమారులు చెప్పబడినది. కనుకనే 
రామకృష్ణాదులు యీశ్వరావతారములని లోకవ్యవహారము. 


అయితే ఆత్మయొక్కడే తన మాయచే రామకృష్ణాది రూపముగ పరిణమించినట్లు మనుష్య 
పశ్వాదిరూపముగగూడ పరిణమించెనుకాన, రామకృష్ణాదుల వలె దేవమనుపష్య పశ్వాదులుగూడ 
నీశ్వరావతారములని చెప్పుట యుచితము. కాని ఆత్మ తనమాయచే సాక్షాత్‌ రామకృష్ణాది 
రూపమున బరిణమించెను. మహదహంకారభూతముల ద్వారమున మనుష్యాది రూపముగ 
పరిణమించెను కాన మనుష్యాదులు ఈశ్వరావతారము లనబడరు. 


అయితే సాక్షాన్మాయాపరిణామమగు మహతత్త్వము, యీశ్వరావతారమని యేల జెప్ప 
గూడదు? ఇష్టాపత్తియే మేమంగీకరింతుము. మహత్తత్వమన హిరణ్యగర్భతత్వము. ఇయ్యది 
యీశ్వరావతారమని మే మంగీకరింతుము. జీవులకు మొదటివాడు హిరణ్య గర్భుడు. అట్లే 
రుద్రమయ మగు అహంకారముగూడ నీశ్వరావతారమే యగును. 


కావున భౌతికములుగాక సాక్షాన్మాయామయములగునవి యీశ్వరావతారము లనియు, 
భౌతికములగుచు ప్రాకృతములయినవి జీవావతారములనియు దేలినవి. 


ఈశ్వరావతారమగు దేహముగూడ దృశ్యమగును. జడముగ నుండును. స్టూలముగ 
నుండును. జీవదేహములు గూడ నిట్లే దృశ్యములు, జడములు, స్టూలములు నగును. ఈ 
యంశమునం దుండెడు దేహములకు భేదము లేదు. అయినను ఈశ్వరావతారమయిన దేహముల 
యందు, లోకాతిక్రాంతమయిన మహిమలు కనిపించుచుండును. జీవదేహముల యం దయ్యవి 
కనిపించవు. అందువలన నీయవి యీశ్వరావతార దేహములనియు, నీయవి జీవదేహములనియు 
(గ్రహింపనగును. ఎట్లన అగస్యునియందు సముద్రపానమున్ను, ఈశ్వరునియందు విషభక్షణ 
మున్ను హనుమంతునియందు పర్వతములనెత్తుటయు, శ్రీకృష్ణునియందు దావానలమును 
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మ్రింగుటయు - శ్రీరామచంద్రునియందు సేతునిర్మాణ మున్ను - నృసింహునియందు స్తంభము 
ను బ్రద్దలుచేసికొని వెడలుటయు, వరాహమూర్తి యందు భూమినుద్ధరించుటయు, మత్స్యావ 
తారము నందు వేదములను తీసికొని వచ్చుటయు, వామనమూర్తి యందు ముల్లోకములు 
వ్యాపించుటయు - మున్నగు లోకాతీత మయిన చర్యలు కనిపించుచున్నవి. కనుక వీరు 
యీశ్వరావతారులని నిశ్చయము. లోకసామాన్యమయిన చరిత్రగల మనుష్యాదులు జీవదేహము 
లనియు, అవతార దేహములు కావనియు గ్రహింపవలెను. 

జీవుని దేహము భౌతికము. ఈశ్వరుని దేహము అభౌతికము. ఈ భేదమును బట్టియే 
భౌతిక దేహమునందున్న ఆత్మ జీవుడనియు, అభౌతిక దేహమునందున్న ఆత్మ - యీశ్వరుడనియు 
వ్యవహరింపబడుచున్నాడు. దేహభేదమువలననే జీవు లనేకులని చెప్పు చున్నారు. దేహభేదమును 
బట్టియే యీశ్వరునిగూడ వారివారి మతప్రకారము భిన్న భిన్నముగా వ్యవహరించుచున్నారు. 

ఇట్టి జీవేశ్వరభేదమే (వ్యవహారమే) స్వమతమగు అద్వైతమును సిద్ధాంతపరచుటకు 
శ్రుతులచే ననువదించబడుచున్నది. పూర్వపక్షము ననువదింపనిదే సిద్ధాంతము జెప్ప సులభము 
గాదు. శ్రుతులు జీవేశ్వరభేదమును అనువదించినంతమాత్రమున, జీవేశ్వర విభాగము (శ్రుతి 
సమ్మతమని యనరాదు. ఆత్మయొక్కడే యీశ్వరుడను మతమే శ్రుతికి సమ్మతము. ఆత్మభిన్నము 
లన్నియు అనాత్మలనియు, కల్పితములనియును శ్రుతిసిద్ధాంతము. 

కావున, ఆత్మానాత్మవివేకశూన్యులగు ప్రాకృతులు, ఆయా కార్యకరణ సంఘాతాత్మకులగు 
రామకృష్ణ శంకర అగస్య హనుమదాదులను యీశ్వరులని తలంచు చున్నారు. 

వివేకవంతులు మాత్రము నిఖిలోపాధిరహితుడును, నిరస్తాశేషవిశేషుడును, సచ్చిదానంద 
ఘనుడును అగు ఆత్మనొక్కనిననే యీశ్వరుడని తలంతురు. కావున నిట్లు జ్ఞానుల కద్వైతమున్ను, 
అజ్ఞానులకు ద్వైతమున్ను సిద్ధమయినది. 

ఇట్టితరి విశిష్టాద్వైతము సంసారులకే సంభవించుచున్నది. విశిష్టాద్వైతమను పదము 
(శ్రుతిసిద్ధము కాదు. విశిష్టత్వ, అద్వైతత్వములకు సామానాధికరణ్యము సంభవించదు. ఈ 
విషయమంతయు విస్తరించి శ్రీ రామరాయకవికృతమగు సిద్ధాంతబిందు వ్యాఖ్యానరూప మయిన 
సిద్ధాంతసింధు నామక గ్రంథమునందు ప్రతిపాదించబడినది. 

కావున అజ్ఞానసిద్ధమగు ద్వైతవ్యవహారము ముముక్షువులచే నాదరింపదగదు. ఇయ్యది 
సంసారభీతి నొసంగును. “ద్వితీయాద్వై భయం భవతి” అని శ్రుతి చెప్పుచున్నది. 

కావున సంసారభయమును పోగొట్టుకొనగోరినవాడు అద్వైతభాప్యమునే (శ్రవణము 
చేయవలయును. దానినే మననము చేయవలయును. నిదిధ్యాసనము చేయవలయును. అని 
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అ. నే నందరకు ప్రత్యక్షము కాను. యోగమాయచే నావరింపబడిన మూఢులు ఉత్పత్తి 
వినాశరహితుడనగు నన్ను దెలియనేరరు. నేను యోగమాయా9_౭_వరణములేని శంకర, సనక, 
నారదాదులకు, మాత్రమే ప్రత్యక్షమగుదును. 

ఇచట యోగమాయయన సత్వరజస్తమోగుణములయొక్క సంబంధమని యర్థము. దీనిచే 
లోకుల చిత్తము వ్యామోహమును చెందును. ఇట్టివారు పరమేశ్వరుని గుర్తింపజాలరు. 

(లేకు భగవంతునియొక్క సంకల్ప ప్రయుక్తమయిన అవివేకముగూడ యోగమాయ 
యనవచ్చును. 

ఇచట మూలమునందలి లోకశబ్దమునకు చిదాభాసు డర్భము. ప్రత్యగాత్మ యగు సాక్షి 
యర్థముగాదు. సాక్షివైతన్యమే యోగమాయచే నావరింపబడుచో, జగత్తు అంధకారమున 
మునిగిపోవును. 

మూలమునందలి “మామ్‌” అను పదమునకు, అనాత్మ పదార్థవిలక్షణమును, పరమాత్మా 
భిన్నమునగు ప్రత్యక్స్వరూపుని” అని యర్థము. కావున నిట్టి వానినిగ నన్ను దెలియనేరరని 
భావము. 

లోకులు అస్వాధీనమయిన మాయగలవారు కాన, యీశ్వరుని తెలియలేరు. ఈశ్వరుడు 
మాత్రము స్వాధీనమయిన మాయగలవాడగుటచే దన్ను తాను తెలిసికొనును. 

ఈశ్వరపరతంత్రమగు మాయ, యీశ్వరుని వ్యామోహపరచ జాలదు. ఐం(ద్రజాలికునిచే 
పంపబడిన మాయ చూచువారలనే మోహపెట్టునుగాని, ఐంద్రజాలికుని మోహబెట్ట జాలదు. 

ఇచట యోగమాయాసమావృతత్వ మనగా ఘటాదులవలె అజ్ఞాన విషయమగుట కాని, 
చైతన్యమువలె అజ్ఞానాశ్రయమగుటకాని కాదు. మరేమనిన యోగమాయచే, జ్ఞానము ప్రతిబద్ధ 
మగుటయే (అడ్డగించబడుటయే) అనగా లోకుల యొక్క జ్ఞానము మాయచే నావరింపబడుటయే 
యని భావము. పరమేశ్వరుని యొక్క జ్ఞానమును మాయ అడ్డగించ జాలదు. 

మాయా ప్రతిబద్ధమగు జ్ఞానముగూడ జీవులయొక్క స్వరూపచైతన్యము గాదు. స్వరూప 
చైతన్యము మాయావృతమగుచో జగదాంధ్యము ప్రసక్తించును. వ్యాపకమగు స్వరూపచైతన్యము, 
వ్యాప్యమగు మాయచే నావరింపబడుట యసంభవము. మాయనుగూడ భాసింపంజేయు 
చైతన్యము మాయచే నావరింపబడనేరదు. మరేమనిన, జీవులయొక్క వృత్తిజ్ఞానమే మాయచే 
నావరింపబడును. 

మాయచే జీవావచ్చేదకమగు అంతఃకరణము ఆవరింపబడుచో జీవులయొక్క వృత్తి 
జ్ఞానము ప్రతిబద్ధమగును. అనగా అంతఃకరణము యోగమాయచే గప్పబడియుండగా “అహం 
బ్రహ్మాస్మి” అను వృత్తిజ్ఞానము యుదయించదు. 

జీవులయొక్క యంతఃకరణమునకే మాయావరణము కాని వృత్తిజ్ఞానమునకు గాదు. 
వృత్తి యుదయించినగాని వృత్తిజ్ఞాన మనిపించుకొనదు. ఉత్పన్నమయిన వృత్తి జ్ఞానమునకు 
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మాయాసంవరణము సంభవించదు. 


ఓయి! యీశ్వరునకు అంతఃకరణములేదు కదా! అందువలన వృత్తిజ్ఞానమనునది 
యీశ్వరునకు అసంభవముగదా, అట్టితరి మాయ పరమేశ్వరునియొక్క జ్ఞానమును అడ్డగించదని 
జెప్పుటెట్లు పొసగును? నిషేధ మెప్పుడును ప్రసక్తిపూర్వముకదా. ఈశ్వరునకు వృత్తిజ్ఞాన ప్రసక్తియే 
లేనప్పుడు, అద్దానిని మాయ యడ్డగించదని జెప్పుట నిరరకముకదా? కాదు వినుము. ఈశ్వరు 
నకు అంతఃకరణ వృత్తిజ్ఞానము లేకున్నను, మాయావృత్తిజ్ఞానము కలదు. దానినిగూడ మాయ 
ఆవరింపజాలదు. 


ఏలనన, ఈశ్వరావచ్చేదమయిన మాయను, మాయ యావరింపలేదు గాన, మాయా 
వృత్తిజ్ఞానము ప్రతిబద్ధముగాదని భావము. ఎప్పుడును తనను తాను ఆవరించు కొనలేదు. 
తాను తన వృత్తినిగూడ నడ్డగించలేదు. ఇయ్యది లోకసిద్ధము. 

కావున నీశ్వరోపాధి యావరింపబడనందున యీశ్వరునకు “అహం బ్రహ్మాస్మి” అను 
జ్ఞానము యొల్లప్పు డుండును. జీవోపాధియగు అంతఃకరణము ఆవృతమయినందున జీవునకట్టి 
జ్ఞాన మెప్పుడును లేదని తేలినది. 


జీవేశ్వరు లిరువురియొక్క స్వరూపచైతన్యము ఆవరింపబడనిచో నదియేల ప్రకాశించదు? 
వినుము. జీవులకు అంతఃకరణము, మాయావృతమగుటయే నిందులకు గారణము. 
అట్లుండుము. మీరు చూపిన కారణము సమంజసముకాదు. అంతఃకరణము ఆవృతమగుచో, 
అంతఃకరణవృత్తిరూపజ్ఞానము ప్రకాశించకపోవుగాక. స్వరూపజ్ఞానము ప్రకాశింపకుండుటకు 
గారణమేమి? వినుము. కన్ను ఆవరింపబడినచో ఘటము ప్రకాశించుచున్నదా? అచట ఘటము 
గూడ అజ్ఞానావృతమని యనరాదు. కన్ను వేలిచేతను, అంతఃకరణము అజ్ఞానముచేతను, 
ఆవరింపబడి నంతమాత్రముననే, ఘటము ప్రకాశింప కుండుట సిద్ధించుచుండ, ఘటమును 
ఆవరించునట్టి మరియొక అజ్ఞానము నంగీకరించుట వ్యర్థమగును కావున అంతఃకరణము 
మాయావృతమయినందున నే, స్వరూప చైతన్యము భాసించుటలేదు. ఇంతియకాని స్వరూప 
చైతన్యమునకు ఆవరణముండి కాదు. 

ఓయి! ఇట్లు జీవుడు మాయావృతుడనియు, ఈశ్వరుడు మాయావృతుడు గాడనియు 
భేదమొప్పినచో నద్వైతమెట్లు సిద్ధించును? వినుము. వ్యవహారముండునంతవరకు నుపాధిప్రయుక్త 
మయిన భేదమున్నను, పరమార్థముగా జీవేశ్వరులు చైతన్యైకరసరూపు లగుటచే చైతన్య 


స్వరూపముతో నద్వైతము సిద్ధించును. 25 
శ్లో _వేదాహం సమతీతాని వర్తమానాని చార్జున! | 
భవిష్యాణి చ భూతాని మాం తు వేద న కశ్చన ॥ 26 


అ. ఓయి అర్జునా! నేను మాయావృతుడను కానందువలన గడచిన భూతములను, 
వర్తమాన భూతములను, రానున్న భూతములను యెబుంగుదును. నన్నుమాత్ర మెవ్వ డెజుంగడు. 
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Les 
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తే 
ర్‌ 
రో 


మూలమునందలి “తు” కారమును అహంశబ్దముతో నన్వయించవలయును. (అహంతు) 
అని. దీనివలన శ్రీకృష్ణునియందు జీవవైలక్షణ్యము దోచును. అప్పుడు ప్రత్యగభిన్న పరమాత్మయగు 
పరమేశ్వరుడు అహంశబ్బార్థ మగును. 

అయితే మాయావచ్చిన్న వైతన్యమగు పరమేశ్వరుడున్ను, అంతఃకరణోపహిత చైతన్యమగు 
ప్రత్యగాత్మయు, అభిన్నమెట్లగుదురని యన రాదు. 

మాయావచ్చిన్నుడగు నీశ్వరుడు, మాయోపహితమగు బ్రహ్మయు, నొక్కటేయని యెల్ల 
రెతింగిన విషయము. అచ్చట అవచ్చిన్నత్వ, ఉపహితత్వములకు భేదమున్నను, మాయకు 
భేదములేదు కాన, యీశ్వర బ్రహ్మలకు గూడ భేదములేదు. 

ఇట్లే అంతఃకరణోపహితమగు ప్రత్యగాత్మకు, మాయోపహిత మగు (బ్రహ్మకున్ను 
భేదములేదు. ఉపాధులు భిన్నమయినను, ఉపహితులకు భేదములేదు. 

అట్లే మాయావచ్చిన్నచైతన్యమునకు, అంతఃకరణోపహితచైతన్యమునకును భేదములేదు. 
ఏలనన ఉపాధులకు భేదమున్నను ఉపహితులకు భేదము లేదు. 

మాయావచ్చిన్న చైతన్యమే మాయోపహితచైతన్య మగును. మాయావచ్చిన్నము, 
మాయోపహితమును అగు చైతన్యమే యంతఃకరణోపహితముగూడ నగుచున్నది. కావున 
మాయావచ్చిన్నచైతన్యమగు పరమేశ్వరునకును, అంతఃకరణోపహితచైతన్యమగు ప్రత్యగాత్మ 
కున్ను భేదము లేదు. 

ఇట్లగుచో, అంతఃకరణోపహిత చైతన్యమే అంతఃకరణావచ్చిన్నముకాన, యంతఃకరణా 
వచ్చిన్నచైతన్యమగు జీవుడు గూడ ప్రత్యగాత్మతోను, యీశ్వరునితోను, బ్రహ్మతోను అభిన్న 
మగుగాక అనినచో, నందుకు మే మంగీకరింతుము. 

అయితే జీవ, ప్రత్యగాత్మేశ్వర బ్రహ్మలకు నభేదమయినచో, “లోకము నన్ను దెలియ 
లేదు. నేను మాత్రము సర్వమును తెలిసికొందును.” అని జీవేశ్వరులకు భేదనిర్దేశమును శ్రీకృష్ణు 
డేలంజేసెను? వినుము. ఉపాధికృతమగు అజ్ఞత్వ, సంసారిత్వ ధర్మములచే జీవుడు తెలియ 
లేదనియు, ఈశ్వరోపాధి ప్రయుక్తమయిన ప్రాజ్ఞత్వ అసంసారిత్వధర్మములచే నీశ్వరుడు సర్వమును 
తెలియుచున్నా డనియును జీవేశ్వరులకు భేదమును కృష్ణుడు నిర్దేశించెను. 

ఓయి! ప్రత్యగాత్మకు, (బ్రహ్మకును భేదములేకున్నను, ప్రత్యగాత్మకు ఈశ్వరునకు భేద 
మంగీకరింపక దప్పదు. ప్రత్యగాత్మ జీవునియొక్క స్వరూపము; బ్రహ్మ యీశ్వరునియొక్క 
స్వరూపము గనుక ప్రత్యగాత్మేశ్వరులకు స్వరూపభేదముండుటచే భేదమంగీకరింపవలెనని 
భావము. 

ఇయ్యది సరిగాదు. ప్రత్యగాత్మ జీవునకువలె నీశ్వరునకు గూడ స్వరూపమగు చున్నాడు. 
బ్రహ్మయే యీశ్వరునియొక్క స్వరూపమని శంకింపరాదు. ప్రత్యగాత్మయే బ్రహ్మ. ప్రత్యక్షాతన్యము 
నకు, బ్రహ్మకును భేదములేదు. బ్రహ్మయే అంతఃకరణ ప్రదేశమునందు తెలియబడుచుండుటవలన, 
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ప్రత్యగాత్మయని వ్యవహరింపబడుచున్నాడు. కావున పరమేశ్వరు (బ్రహ్మ డన ప్రత్యగభిన్నుదేగాని, 
వేరుగాదు. 

ఈశ్వరుడు సకలభూతములను స్వరూపచైతన్యములతోంగాని, మాయావృత్తిచేగాని 
తెలిసికొనును. సృష్టికి ప్రాకాలమున ఈశ్వరుడు మాయావత్తి రూపముతో నుండునని 
ప్రమాణములు కలవు. అవిద్వాంసులకు నీశ్వరుడు ఆత్మ రూపుడను జ్ఞానము లేమింజేసి వారు 
యీశ్వరుని తెలియజాలరు. 

అంతమాత్రమున లోకములో నెల్లప్రాణులు యీశ్వరుని తెలియజాలరని యన దగదు. 
అందరు తెలియలేకున్నచో నీశ్వరతత్త్వము నుపదేశించెడి శాస్త్రము వ్యర్థ మగును. తమతమ 
శిష్యులకు ఈశ్వరతత్త్వము నుపదేశించెడి ఆచార్య, శంకరభగవత్సాద వ్యాసాదులు యీశ్వర 
తత్త్వమును తెలియనివారని యనలేము. కావున నీశ్వరభక్తులగు మహానుభావులు యీశ్వర 
తత్త్వమును తెలిసికొందురు. మిగిలిన యవిద్వాంసులు మాత్రము తెలియలేరు. 

విద్వాంసులు యీశ్వరు డాత్మయే యను జ్ఞానముకలవారై యుందురు. అవిద్వాంసులు 
అనాత్మయగు నంతఃకరణాదులయం దాత్మబుద్ధి కలవారై యుందురు. కావున వీరికి నంతః 
కరణాదులే యాత్మరూపముతో భాసిల్లును. విద్వాంసులకు అంతఃకరణాదుల యం దాత్మబుద్ధి 
యుండదు. ఆత్మయందే యాత్మబుద్ధి యుందును. కనుక ఆత్మస్వరూపుడగు నీశ్వరుని విద్వాంసులు 
తెలిసికొందురు. 


కావున అన్ని భూతములను నేనే తెలిసికొందును. నన్నుగూడ నేనే దెలిసికొందును. ఏ 
విద్వాంసుడు నన్ను తెలిసికొనుచున్నాడో ఆ విద్వాంసుని యాత్మ నేనే కావున, నన్ను నేను 
తెలిసికొనునట్లే యగునని ఫలితార్థము. 

“చక్షుషశ్చక్షుః శ్రోత్రస్య శ్రోత్రం” “యన్మనసా న మనుతే” “యేనాహుర్న మనో మతం” 
“విజ్ఞాతారమరేకేన విజానీయాత్‌” ఇత్యాదిశ్రుతులవలన జ్ఞాతయగు, ఆత్మ దృశ్యముగా దని 
తెలియబడుచున్నది. ఆత్మ దృశ్యమగుచో ఘటాదులవలె జడము, మిథ్యయు నగును. దృగ్రూపమగు 
ఆత్మచే కార్యకరణ సంఘాతరూపమగు సకల ప్రపంచము భాసింప బడుచుండుటవలననే 
సర్వము దృశ్య మగుచున్నది. ఇందుకు “తస్య భాసా సర్వమిదం విభాతి” అను (శ్రుతి ప్రమాణమగు 
చున్నది. ప్రపంచమును ప్రకాశింపజేయు సూర్య చంద్రాగ్బ్యాదులనుగూడ ఆత్మ ప్రకాశింపం 
జేయుటవలనను, ఆత్మతేజస్సు ఇతర తేజస్సులచే ప్రకాశింపబడకుండుట వలనను, ఆత్మ 
స్వయంప్రకాశమనియు, ప్రత్యగ్రూప మనియును చెప్పబడుచున్నాడు. దీపాదులు సర్వపదార్థము 
లను, తనను తనకొరకు ప్రకాశింపంజేయవు. ఇతరుల కొరకు ప్రకాశింపజేయును. ఆత్మమాత్రము 
సకల ప్రపంచమును, తనను తనకొరకే ప్రకాశింపజేయును. కాన దీపాది ప్రాతిలోమ్య మాత్మ 
యందుండుటచే, ఆత్మ ప్రత్యగాత్మ యనబడును. 

కావున ప్రకృత శ్లోకమునందు, అనన్య భాస్యత్వముతో గూడిన సర్వాభాసకత్వమను 
స్వయంప్రకాశత్వము ఆత్మకు నిరూపింపబడిన దని గ్రహింపవలెను. “మాం తు వేదన కశ్చన” 
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అనుదానిచే అనన్యభాస్యత్వమున్ను “అహం తు సర్వం వేద” అను దానిచే సర్వావభాసకత్వ 
మున్ను నిరూపింపబడినదని భావము. 

ఓయి! “దృశ్యతే త్వగ్రయా బుద్ధా” అను శ్రుతిచే ఆత్మయందు బుద్ధి వేద్యత్వము 
తెలియబడుచుండ ఆత్మ స్వయం ప్రకాశ మెట్లగును? బుద్ధివేద్యమగు ఆత్మకు, అనన్య భాస్యత్వము 
సంభవింపదు గదా? అట్లుగాదు. విచారాత్మకమగు బుద్ధిచే ఆత్మతత్త్వమిట్టిదను జ్ఞానముమాత్ర 
ముదయించును. ఇంతియే కాని యాత్మసాక్షాత్మారము కలుగదు. అట్లు కలుగుచో, 
“విజ్ఞాతారమరేకేన విజానీయాత్‌” అను శ్రుతి యుపపన్నము కానేరదు. 

లేక జాగ్రత్వప్నములయందువలె, నిక్షేపములేనట్టియు సుషుప్తియందువలె లయము 
లేనట్టియు, నేకాగ్రమగు బుద్ధియందు స్వయంప్రకాశమగు ఆత్మ స్ఫురించును కాన, 
యౌపచారికముగ బుద్ధివేద్యత్వము ఆత్మకు జెప్పబడుచున్నదని గ్రహింపవలయును. 

ఇందుం జెప్పబడిన అనన్యావభాస్యత్వ విశిష్ట సర్వావభాసకత్వరూపమగు ఆత్మ లక్షణము 
ద్వైతాదిమతములయందు కుదరదు. వారి మతమున జీవేశ్వరులు భిన్నులగుటచే నొకరిచే 
మరియొకరు తెలియబడుచుండెదరు. గాన అనన్యావభాస్యత్వము (ఎవరిచేతను తెలియదగ 
కుండుట) సంభవింపదు. 

ఓయి! జీవుడు ఈశ్వరునిచే ప్రకాశింపజేయదగినందున, జీవునియందు ప్రకృత లక్షణము 
కుదరకున్నను, యీశ్వరుడు జీవావభాస్యుడుగాదు కాన, యీశ్వరునియందు ప్రకృతలక్షణము 
సమన్వయించుగాక యనినచో నదియును పొసగదు. “తమేవ విదిత్వా అతిమృత్యుమేతి”, 
“యతతామపి సిద్ధానాం కళ్చిన్మాం వేత్తి తత్త్వతః” అను శ్రుతిస్మృతుల వలన, నీశ్వరుడుగూడ, 
జీవునిచే దెలియదగినవాడని స్పష్టమగుచున్నందున నీశ్వరునియందు గూడ ప్రకృతలక్షణము 
అన్వయించదు. మరియు ముక్తియందు జీవులకు ఆత్మసాక్షాత్మారము అంగీకరింపబడుచున్నది. 
కనుక ద్వైతాదిమతములయందు స్వయంప్రకాశలక్షణము కుదరదు. 

అద్వైతమతమున ఆత్మయొక్కడే జ్ఞాత జేయము నగుచున్నందున, లక్షణము కుదురును. 
ఇతరముచేం (బ్రకాశింపజేయదగువాడు తాను స్వయముగ ప్రకాశించువాడు కానేరడు. 
ఇతరమునకు తాను ప్రతియోగి (విరోధి) లోకములో నెవ్వడు తనను యితరునిగా గాని, 
యితరుని తననుగాని తలంచడు. తనచే తాను ప్రకాశ్యుడగుచో ప్రకాశమునకు తానేకర్త, 
తానే కర్మయగును గాన కర్మకర్తృత్వ విరోధము గదా యని అనరాదు. మాయచే నెట్టి 
విరోధమయిన నుపపన్నమగును. 

ఓయి! ఈ శ్లోకమున సర్వజ్ఞుడును, యీశ్వరుడును అగు శ్రీకృష్ణపరమాత్మ “అహమ్‌” 
(నేను), “మామ్‌” (నన్ను) అని చెప్పుకొనుటచే నీ శ్లోకము యీశ్వరపరము కాని ప్రత్యగాత్మ 
పరముగాదు. కనుకనే అతీతానాగత వర్తమాన సర్వభూతజ్ఞానరూపమగు సర్వజ్ఞత్వము 
ప్రపన్నమగుచున్నది. లేనిచో నయ్యది యుపపన్నముగాదు. అనినచో అవును, నిజమే. కాదని 
యెవ్వరనిరి? మీరింతవరకు నీ శోకమును ప్రత్యగాత్మపరముగ వ్యాఖ్యానించిరికదా? అవును 
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ప్రత్యగాత్మయనగా నీశ్వరుడే. అంతఃకరణావచ్చిన్నుడు ప్రత్యగాత్మయనియు మాయావచ్చిన్నుడగు 
పరమాత్మ యీశ్వరుడనియు మీ యభిప్రాయమైనచో శ్రీకృష్ణుడుగూడ నా యా శరీరములయందలి 
అంతఃకరణములతో గూడినవాడే యయినందున, ప్రత్యగాత్మయే యగును. కృష్ణశరీరమున 
నంతఃకరణము లేదనగలరా? అంతఃకరణావచ్చిన్న మగు చైతన్యము ప్రత్యగాత్మ గాదనగలరా? 
ఈ రెండును యసంభవము. 

అయితే ప్రత్యగాత్మయన జీవుడని లోక ప్రసిద్ధి యుండగా, ప్రత్యగాత్మ యగు శ్రీకృష్ణు 
డీశ్వరుడెట్లగును? ఇక కృష్ణశరీరమునందలి యంతఃకరణము, సాక్షాన్మాయాపరిణామ మగుట 
వలన మాయయే కావున మాయావచ్చిన్నచైతన్యమీశ్వరుడగునన్నచో మహత్తత్వరూప మగు 
మన యంతఃకరణముగూడ సాక్షాన్మాయా పరిణామమగుటచే మాయయే కావలసి వచ్చును. 
తదవచ్చిన్న చైతన్యులమగు మనము గూడ నీశ్వరులమే యగుదుము. 


ఇక శుద్ధసత్వమగుటచే గృష్ట్ణాంతః కరణము మాయయన్నచో యోగుల చిత్తముగూడ 
శుద్ధసత్వమయమగుటచే మాయ యగును. 

ఇక కృష్ణునకు సర్వభూత సాక్షాత్మారరూపమగు సర్వజ్ఞత్వముండుటచే నీశ్వరత్వము 
గల దన్నదో జీవులయిన వసిష్టాదియోగులకుగూడ సర్వజ్ఞత్వ ముండుటచే నీశ్వరత్వ మంగీకరింప 
వలయును. 

ఇక, యోగాదిశక్తులవలన కలుగని సహజమయిన సర్వజ్ఞత్వము కృష్ణునకుండుటచే 
గృష్టుడు యీశ్వరుడన్నచో అప్పుడును కృష్ణకరీరములోనున్న అంతఃకరణావచ్చిన్న ప్రత్యగాత్మయే 
సర్వజ్ఞుడగుటచే నీశ్వరుడగును. స్వతస్సిద్ధముగా జదమయిన అంతఃకరణము ఆత్మావభాసవలననే 
జ్ఞాత యగుచున్నది. (జ్ఞాతృత్వము గలదగుచున్నది) కాని స్వతంత్రముగా జ్ఞాత గానేరడు. 

ఓయి! ఇట్లు శ్రీకృష్ణుడుగూడ మనబోటి వారలవలె ప్రత్యగాత్మయగుచో సర్వజ్ఞుడేల 
యగును. ప్రత్యగాత్మలమగు మనలకు సర్వజ్ఞత్వము లేదు. ప్రత్యగాత్మలకు అనుభవసిద్ధముగా 
నున్న అసర్వజ్ఞత్వమును శాస్త్రశతముగూడ నివారింపలేదు. కావున సర్వజ్ఞుడగు శ్రీకృష్ణుడు 
పరమాత్మయేకాని ప్రత్యగాత్మ గాడన్నచో నట్లు కాదు. 

వినుము. ప్రత్యగాత్మలకు కించిత్‌జ్ఞత్వము స్వాభావికము గాదు. స్వాభావికమగుచో 
నయ్యది యెల్లప్పుడు యేకరూపముగానే యుండును. అట్లు గనిపించుట లేదు. బాలుడు 
చిన్నతనమున ఆకారాది అక్షరపరిజ్ఞానముగూడ లేక నుండును. వాడే యౌవనమునందు 
వేదవేదాంగముల దెలిసిన వాడగును. మరల వాడే వార్ధక్యమున నంతయు మరచును. 

మరియు, జీవులకు కించిత్‌జ్ఞత్వము సహజమగుచో, నయ్యది సుషుప్తి యందుగూడ 
గనిపించవలయును. అట్లు కనిపించుటలేదు - కావున కించిత్‌జ్ఞత్వము అంతఃకరణధర్మమే 
కాని జీవులకు సహజముగాదు. అంతుకరణము సంకోచవికాసాదికమును పొందును. 
సుషుప్తియందు అంతఃకరణము లీనమయినందున, కించిద్‌జ్ఞత్వము కనిపించుటలేదు. ఇట్లు 
అంతఃకరణ మున్నపుడు, కించిద్‌జ్ఞత్వముండుట, అంతఃకరణము లేనపుడు కించిద్‌జ్ఞత్వము 
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లేకుండుట, యను నన్వయ వ్యతిరేకముల వలన కించిద్‌జ్ఞత్వము అంతఃకరణధర్మమని తేలినది. 
సర్వజ్ఞత్వముగూడ నంతఃకరణధర్మమే యగును. యోగాభ్యాసాదు లచే వికసించిన యోగియంతః 
కరణమునకు సర్వజ్ఞత్వము సంభవించుచున్నది. అందును విశిష్ణులగు విశ్వామిత్రాదుల యంతః 
కరణమునకు సర్వజ్ఞత, సర్వకర్తృత్వములు పురాణ ప్రసిద్ధములై గన్పట్టు చున్నవి. 

స్వతస్సిద్ధముగా, జదమయిన అంతఃకరణమునకు కించిత్‌జ్ఞత్వ, సర్వజ్ఞత్వ ధర్మములు 
చిత్రతిబింబసంబంధమువలననే యేర్చడుచున్నవి. కనుకనే ఆ ధర్మములను చైతన్యమునందు 
ఆరోపించి ఆత్మ సర్వజ్ఞుడనియు, కించిద్‌జ్ఞుడనియు వ్యవహరింపబడు చున్నాడు. 

నిజస్థితి విచారించినచో, అంతఃకరణాది సర్వప్రపంచమును ప్రకాశింపజేయుటచే, ఆత్మకే 
సర్వజ్ఞత్వము సిద్ధించును. సర్వజ్ఞత్వముగాని, కించిద్‌జ్ఞముగాని, యగు నంతఃకరణమునకును, 
సర్వప్రపంచమునకును, సాక్టికదా ఆత్మ. కావున, సర్వజ్ఞమయిన అంతఃకరణమునకు 
సాక్షియగుటచే, కించిద్‌జ్ఞత్వమున్ను ప్రత్యగాత్మయం దుపచరించబడుచున్నది. 

ఇట్లెనచో వెనుకజెప్పిన స్వయంటప్రకాశాత్మ లక్షణము, సర్వజ్ఞత్వ విశిష్టమయిన అంతః 
కరణమునందున్ను వ్యాప్తముకదా అని యనరాదు. అంతఃకరణము సాక్షిభాస్య మగుటచే 
అనన్యభాస్యత్వ మద్దానికి సంభవింపదు. మరియు, సర్వావభాసకత్వముగూడ, స్వతస్సర్వావ 
భాసకత్వమని వివక్ష చేయబడుచున్నది. అంతఃకరణము చిత్రతిబింబ సామర్థ్యమువలననే, 
భాసకమగునుకాని, స్వయముగ భాసకము (ప్రకాశింపజేయునది) కానేరదు. కావున నంతః 
కరణమునందు అన్యావభాసకత్వ విశిష్టసర్వావభాసకత్వమను లక్షణము అతివ్యాప్తము గాదు. 

దీనివలన సర్వజ్ఞాంతఃకరణతో ఆత్మకు తాదాత్యాధ్యాసజేసి పరమాత్మ సర్వజ్ఞ డనియు 
కించిద్‌జ్ఞాన్తుకరణతో ఆత్మకు తాదాత్యాధ్యాసజేసి ప్రత్యగాత్మ కించిద్‌జ్జుడనియును, అవివేకులు 
వ్యవహరించుచున్నారనియు వివేకులుమాత్రము ఆత్మాన్తఃకరణలకు తాదాత్యా ధ్యాసను నిరసించి, 
అంతఃకరణాది సర్వసాక్షియగుటచే, సర్వావభాసకుడగు ప్రత్యగాత్మను, సర్వజ్జేశ్వరుడని 
చెప్పుచున్నారనియును తేలినది. 

ఓయి! శ్రీకృష్ణుడు స్వాభావిక, నిరవధిక, నిరతిశయ, అసంఖ్యేయ యోగమహిమగల 
యంతఃకరణముగలవా డగుటచే సర్వజ్ఞుడనియు, అర్జునాదుల కట్టి యంతఃకరణము లేనందున 
అర్వజ్ఞులనియును సిద్ధించినది. ఇట్టి వ్యావహారిక భేదమును బట్టియే శ్రీకృష్ణుడు నే నందజ 
నెజుంగుదును. న న్నెవ్వరెజుంగరు అని జెప్పెను. ఇంతియేకాని తత్త్వదృష్టితోం జెప్పలేదు. 
తత్వదృష్టిలో సర్వభూతజ్ఞానరూపమున్ను అంతఃకరణధర్మమును అగు సర్వజ్ఞత్వము శ్రీకృష్ణుని 
యందు సంభవింపదు అనినచో నట్లుకాదు. 

తత్త్వమును చెపుసమయమున శాస్త్రదృష్టినే యా(శయింపవలెగాని, లోకదృష్టి 
నాశ్రయింపగూడదు. యోగవిభూతిగల యంతఃకరణాదులతో గూడిన సాకారేశ్వరులగు రామ 
కృష్ణాదులు అందలిచే దెలియబడుచుండ, నన్నెవ్వ రెబుగరని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుట యుచితముగాదు. 


పరిచ్చిన్నుడగు ప్రత్యగాత్మకు సర్వభూత సాక్షాత్మారము సంభవింప దనరాదు. ప్రత్యగాత్మ 
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పరిచ్చిన్నుడగుచో, ఘటాదులవల ననిత్యమగును. అప్పుడు “నిత్యస్సర్వగతన్థాణు రచలోయం 
సనాతనః” అను కృష్ణవచనమునకు విరోధము వాటిల్లును. కావున, ప్రత్యగాత్మ పరిపూర్ణుడే 
యగును. వాడు సర్వగతుడుగనుక సర్వము నెజుంగును. ప్రత్యగాత్మకంటె భిన్నమగు పదార్థ 
మంతయు జడమగుటచే ప్రత్యగాత్మను దెలియలేదు. చిదాభాసయుక్తమగు అంతఃకరణముగూడ 
ప్రత్యగాత్మను భాసింపంజేయలేదు. సూర్యాదుల ప్రతిబింబము సూర్యాదులను ప్రకాశింపజేయలేదు. 
ఈ యంతఃకరణమునందలి వేత్తృత్వము (తెలివి) అంతఃకరణమునందున్న చిదాభాసునిదే 
కాని జడమయిన అంతఃకరణమునదికాదు. కావున నయ్యది చిద్ధర్మమేకాని జడమయిన అంతః 
కరణముయొక్క ధర్మముకాదు. 

అంతఃకరణమునకు స్వతస్సిద్ధముగా కించిద్‌జ్ఞత్వముగాని, సర్వజ్ఞత్వముగాని లేనందున 
సర్వద్రష్ట్రత్వరూపమగు సర్వజ్ఞత్వము ఆత్మకే కలదని సిద్ధమయినది. 

ఈ యాత్మకంటె వేరుద్రష్ట లేడని చెప్పు “నాన్యో౭_తో౭_స్తి ద్రష్టాఅను [శ్రుతిగూడ 
నీయర్థమునే దృఢపరచుచున్నది. ఈ శ్రుతియందలి “అతః” అనుపదమునకు జీవు డర్భమయినచో 
జీవునికంటె వేరగు నీశ్వరుడు ద్రష్టలేడని యర్థమగును. అప్పుడు యీశ్వరున కపలాపము 
తటస్థించును. ఈశ్వరుడర్ధమగుచో నీశ్వరునికంటె వేరగుజీవుడు ద్రష్టలేడని యర్థమగును. 
అప్పుడు జీవున కపలాపము తటస్థించును. 

లేక జీవుడు దృశ్యమగుటచే జడత్వము, అనిత్యత్వము జీవునకు సంభవించును. కాన 
ద్వైతమతమున (శ్రుతి యుపపన్నము కానేరదు. ఇట్లు శ్రుతివిరుద్దము లగుటవలననే తార్మికాది 
ద్వైతమతము లప్రమాణములగుచున్నవి. కావున ప్రత్యగభిన్నపరమాత్మ యొక్కడే సర్వదృష్టి 
తద్భిన్నమగు అంతఃకరణాది సర్వప్రపంచము దృశ్యము అని తేలినది. 

ప్రత్యగాత్మలనగా భూతములనియు, అహంశబ్ల్దార్థము పరమాత్మ యనియు ననరాదు. 
దేహేంద్రియాది సముదాయమునం దభిమానముగల సాభాసబుద్దులగు జీవులే భూతములని 
సిద్ధాంతము. “భవంతీతి భూతాని” అని వ్యుత్పత్తి ప్రత్యగాత్మ కంటె వేరగు ప్రపంచమంతయు 
కార్యమగుటచే భూతశబ్దవాచ్యమగును. ప్రత్యగాత్మ “అజోనిత్య శాశ్వతః” అను మంత్రమువలన, 
కార్యభూతుడుగాడు. అట్టి పరమాత్మయొక్కడే (శ్రుతిద్రష్ట యొక్కడే యని చెప్పుచు, పరమాత్మకంటిె 
వేరు ద్రష్ట లేడని నిషేధించుచున్నది. ఇట్టి ప్రత్యగాత్మయే సర్వజ్ఞుడు, క్షేత్రజ్జుడును, మిగలిన 
దంతయు క్షేత్రము. చిదాభాసగూడ చిత్మార్యమగుట వలనను మిథ్యయగుట వలనను 
బుద్దాదులవలె క్షేత్రమే యగుచున్నది. 

చిద్రూపమగుటచే, ఆభాసుడు సత్యమనియు వానికి చిద్భేదముమాత్రము కల్పిత మనియు 
గొందరందురు. వారిమతమున ఆభాసుడుగూడ ప్రత్యగాత్మయే కాన, చిదాభాసుడు క్షేత్రముగాదు. 
బుద్ధాదులే క్షేత్రమగును. 

ఇట్టితటి, చిదాభాసులుభయులు ప్రత్యగాత్మ లెట్లగుదురని యనరాదు. చిత్‌, చిదాభాసము 
అను భేదము కల్పితముగాని వాస్తవముగాదు. ఒకేచైతన్యము ఉపాధివశమున బింబప్రతిబింబ 
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భావము నొంది చిత్‌, చిదాభాసరూపముగ గన్పించుచున్నది. ఒకే ముఖము, దర్పణ మను 
ఉపాధివశమున బింబటప్రతిబింబ భావముగ గనిపించినట్లు - కావున బింబ ప్రతిబింబభావము 
జెపాధికమగుటచే మిథ్యయగును కాని వాస్తవము కానేరదు. 


ప్రకృతమున నొకే యజ్ఞానమునందు చైతన్యము ప్రతిఫలించుచున్నది. అందు బింబ 
భూతమయిన చిత్‌ ఈశ్వరుడు; ప్రతిబింబభూతమయిన చిత్‌ జీవుడు. కావున బింబప్రతిబింబ 
భావముచే జీవేశ్వరులకు భేదము గల్పితమందురు. అట్లే యంతఃకరణమున చైతన్యము 
ప్రతిఫలించగా అందలి బింబభూతమగు చైతన్యము కూటస్టుడనియు ప్రత్యగాత్మయనియు, 
ప్రతిబింబభూతమగు చైతన్యము జీవుడనియును కొందరందురు. 
ఇట్టి బింబభూతమగు ప్రత్యగాత్మనే శ్రీకృష్ణుడు యీశ్వరుడని చెప్పబోవుచున్నాడు. 
“ఈశ్వరస్సర్వభూతానాం హృద్ధ్దేశేత_ రున తిష్టతి” అని. ఈశ్వరుడు ప్రత్యగ్రూపముతో 
సర్వభూతముల హృదయమునం దున్నాడని దీని యర్థము. 
ఏది యెట్లయినను, బింబచైతన్యము యీశ్వరుడనియు, ప్రతిబింబచైతన్యము జీవుడనియు 
సిద్ధాంతము. 
కనుకనే శ్రీశంకరులు :- 
శ్లో త్వత్ర్రభుజీవప్రియమిచ్చసి చేన్నరహరిపూజాం కురు సతతం 
ప్రతిబింబాలంకృతివిధికుశలా బింబాలంకృతిమాదధతే ॥ 
భవ మరుభూమౌ విరసాయాం త్వం చేతో భృంగ(భ్రమసి వృథా 
భజ భజ శ్రీలక్ష్మీనరసింహానఘపదసరసిజమకరందమ్‌ ॥ అని చెప్పిరి. 
నీటియందలి సూర్య (ప్రతిబింబము నీరు కదలుటచే గదలినట్లు ప్రతిబింబరూపు డగు 
జీవుడు ఉపాధిభూతబుద్ధి ధర్మములగు కర్తృత్వాదులను తనయం దారోపించుకొని సంచరించు 
వాడువలె నుండును. బింబమునకు నుపాధితో సంబంధములేదు. ఉపాధి సంయోగము 
బింబమున కుండుచో ప్రతిబింబమే పుట్టదు. కావున వింబమున కుపాధిధర్మ సంబంధము 
లేదు. కనుక ప్రత్యగాత్మయగు నీశ్వరుడు నిర్వికారుడు ప్రతిబింబముగూడ వస్తుతః బింబాభిన్నుడే 
కాన నిర్వికారుడేయగును. కాని ఉపాధితాదాత్యాధ్యాసవలన మాత్రము వికారివలె దోచు 
చుండును. కాన యిట్లు జీవునకు సంసారిత్వము, యీశ్వరా భేదమున్ను సిద్ధమయినది. 


ఈ ప్రతిబింబము బుద్ధితాదాత్యాధ్యాసవలన క్షేత్రమనియు, బింబతాదాత్యాము వలన 
క్షేత్రజ్ఞుడనియు జెప్పబడును. కాన ప్రతిబింబము భూత మనియు ప్రత్యగాత్మయు వివక్షాభేదముచే 
నిర్దేశింపబడుచున్నది. 

కావున నెవడు తనను చిద్రూపునిగా దెలిసికొనునో వాడు జ్ఞాని, ప్రత్యగాత్మయు 
నగుచున్నాడు. ఎవడు తనను కర్తృత్వ భోక్తృత్వములు గలవానినిగా దెలిసికొనునో, వాడు 
అజ్ఞానియు జీవుడును అగును. ఇట్టి జీవేశ్వరవిభాగము నాశ్రయించియే ఈ శ్లోకము 
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ప్రవర్తించినది. బింబభూతుడును ఈశ్వరుడును ప్రత్యగాత్మయునగు నేను, సర్వభూతములను 
యెరుగుదును. ఏ ప్రతిబింబుడు బింబప్రతివింబముల కభేదమను తత్వమును తెలిసికొనునో, 
వాడును ప్రత్యగాత్మయే కావున సర్వమును తెలిసికొనును. నన్నును తెలిసికొనును. ఉపాధి 
తాదాత్యాపన్నుడగు ప్రతిబింబుడు మాత్రము సర్వభూతములను తెలిసికొనును. నన్నుమాత్రము 
తెలియనేరడు. 


ప్రత్యగాత్మను తెలిసికొనలేని ప్రతిబింబుడు జీవుడు కించిద్‌జ్ఞుడు. తెలిసికొను జీవుడు 
సర్వజ్ఞుడు కాన బింబమునకువలె ప్రతిబింబమునకుగూడ సర్వజ్ఞత్వము సిద్ధమగుచున్నది. 
బింబము ఏకమయినను అంతఃకరణభేదముచే (ప్రతిబింబు లనేకులు. కనుకనే యీశ్వరు 
డొక్కడనియు, జీవు లనేకులనియు వ్యవహారము పొసగుచున్నది. 


వస్తుతః బింబప్రతిబింబములకు భేదములేనందున, జీవేశ్వరులకు గూడ భేదము లేదు. 
కృష్ణుడు గూడ వసిష్టాదులవలెయు మనవలెయు ప్రతిబింబుడే యగును. కాని వసిష్టాదులవలె 
బింబతాదాత్య్యాపన్నుడుగాని, మనవలె బుద్దితాదాత్యాపన్నుడు గాడు. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు 
తనయందు బింబచైతన్యాభేదమును సిద్ధపరచుకొని సర్వేశ్వరుడు, సర్వజ్ఞుడు అగు ప్రత్యగాత్మను, 
నేను అని వ్యవహరించెను. ఇట్లే వాసుదేవుడుగూడ “నేను మనువును, నేను సూర్యుడను” అని 
జెప్పెను. ప్రహ్లాదుడున్ను “నావలననే సర్వ ముత్పన్న మయినది, నాయందే సర్వము లీనమగు 
చున్నది” అని యనెను. 

శుద్ధచైతన్యమయిన బ్రహ్మమే బింబభూతుడు. వానికి చెప్పుట, వినుట మున్నగు 
వ్యవహారము లేదు. శరీరాదులు లేవు. కాని చైతన్యరూపు డగుటచే సర్వము నెజుంగునని 
యనదగును. “న తస్య కార్యం కరణం చ విద్యతే” “యస్సర్వజ్ఞ స్స సర్వవిత్‌” అను (శ్రుతి 
యిందులకు ప్రమాణ మగుచున్నది. కావున ప్రత్యగాత్మకు సర్వజ్ఞత్వము స్వయం ప్రకాశత్వము 
సిద్ధమయినది. 

దీనివలన అంతఃకరణాదులయందభిమానముగల ప్రతివింబుడు జీవుడు, పర తంటత్రుడు, 
సంసారియనియు; బింబము సర్వజ్లేశ్వరుడనియును, జీవేశ్వరభేదము బెపాధికు డనియు, నిట్టి 
భేదము నాగశ్రయించియే సర్వవ్యవహారము నడచుచున్నదనియు వస్తుతః జీవేశ్వరులకు భేదము 
లేదనియు సుస్పష్టమయినది. 

ముఖము దర్పణవశమున ప్రతిబింబముఖముగ కనిపించినట్లు చైతన్యమే ఉపాధివశమున 
జీవుడుగా దోచును. వస్తుతః ప్రతిబింబముఖము లేదు. అట్లే జీవుడు లేడు. కాన బ్రహ్మయే 
మాయచే జీవభావమునొంది సంచరించుచున్నాడు. విద్యచే ముక్తు డగు చున్నాడు. రూపరహితము 
లయిన మాయాద్యుపాధులయందు నీరూపుడగు బ్రహ్మకు ప్రతి వింబమనునది సంభవించదు. ఇట్లు 
పరమార్ధదృష్టిలో జీవుడే (బ్రహ్మకాన జీవుడే ప్రత్యగాత్మ, సర్వజ్ఞుడు నగును. ఆత్మభిన్నమంతయు 
జడము, దృశ్యమున్ను అగుచున్నది. కనుకనే “నేను సర్వము నెజుంగుదును. నన్నెవ్వ రెబుంగరు” 
అని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పెను. 
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ఎవడు ప్రత్యగాత్మను తెలిసికొనలేడో వాడు (బ్రహ్మస్వరూపుడనయినను కించిద్‌జ్ఞుడే; 
వాడే ఉపాధిభేదమున భిన్నుడగుచున్నాడు. వానినే భూతశబ్దమువలన (గ్రహించుచున్నారు. 
ఇట్టిజీవుడే దేహేంద్రియ సంఘాతమునందు అభిమానమునొందుచున్నాడు. 

ప్రత్యగాత్మను తెలిసికొనిన జీవుడున్ను బ్రహ్మయే. వాడు పూర్ణుడు కాన యద్వితీ యుడు. 
కావున తత్వవేత్తల దృష్టిలో సర్వజ్ఞుడు, యీశ్వరుడు అగు ఆత్మ యొక్కడే. అతత్త్వవేత్త దృష్టిలో 
యీశ్వరునికంటె భిన్నులగు జీవు లనేకులు. ఈ మతటప్రకార మీ శ్లోకము తత్త్వవేత్త లకు ఆత్మ 
సర్వజ్ఞాడనియు మిగిలిన ప్రాణులందరు అనాత్మలు, జడము లనియును వాక్యార్థమును 
కలుగజేయును. అతత్వవేత్తలకు సర్వజ్ఞుడు యీశ్వరుడనియు, జీవులు కించిద్‌జ్ఞు లనియు, 
నీశ్వరుని తెలియనేర రనియును వాక్యార్థమును కలిగించును. 

ఇచట రామానుజులు : “కృష్ణుడనయిన నన్ను యీశ్వరావతారముగా నొక్కడయి నను 
తెలియుటలేదు” అని వ్యాఖ్యానమొనర్చిరి. అది యుక్తముగాదు. మూలమునందులేని “ఈశ్వర 
మవతీర్ణం” అను పదమును కల్పించుట అప్రమాణమగును. నన్ను కృష్ణునిగా తెలిసికొనరని 
వర్ణించుటగూడ యుక్తముగాదు. ఆ కాలమునం దున్న వారలందరు కృష్ణుని తెలిసికొనుచునే 


యున్నారు. కాన రామానుజ వ్యాఖ్యాన మంత స్వరసముగాదు. 26 
శ్లో ఇచ్చాద్వేషసముళ్ణేన ద్వంద్వమోహేన భారత ! । 
సర్వభూతాని సంమోహం సర్లే యాంతి పరంతప! ॥ 27 


అ. పూర్వశ్లోకమునందలి భాష్యమున శ్రీశంకరులు భగవద్భక్తుడొక్కడే భగవంతుని 
తెలిసికొనునుగాని మరి యితరులు తెలియనేరరని చెప్పిరి. అందుకు యోగమాయయే ప్రతిబంధ 
మనిగూడం జెప్పిరి. ఇపుడు ప్రతిబంధాంతరమును వివరింప దలచి యీశ్లోకము ప్రవర్తించు 
చున్నది. 

దేహేంద్రియాదిసంఘాతాభిమానులగు జీవులకు అంతర్యామి స్నేహితుడు. దేహేంద్రి 
యాదుల బ్రవర్తింపంజేయును. అయినను వాని సఖ్యమును జీవుడు తెలిసికొన నేరడు. కాని 
జీవుడు కేవలము జడుడుగాడు. దేహేంద్రియాదికమును తెలిసికొనుచునే యున్నాడు. అయినను 
ఉపకారిని గుర్తించు స్వభావము జీవునకు లేదని యర్ధాత్సిద్ధమగు చున్నది. ఇందుకు రాగద్వేషముల 
వలన బుట్టిన మోహమే (అవివేకమే) కారణము. రాగ ద్వేష వశీకృతమయిన చిత్తముగలవానికి 
బాహ్యపదార్థజ్ఞానమే కలుగదు. ఉదా॥ సుందరమయిన స్రీయందు ద్వేషముకలుగగా ఆ ప్రీయందలి 
సౌందర్యజ్ఞానమే వాని కుదయించదు. ఇట్టి స్థితిలో రాగద్వేషపూరితుడు ప్రత్యగాత్మ నెట్లు తెలిసి 
కొనును? 

కావున నోయి, అర్జునా! సకలభూతములు రాగద్వేషప్రయుక్తమయిన మోహముచే 
సంమోహమును పొందుచున్నారు. అందువలన వారు ఇష్టప్రాప్తి అనిష్టపరిహారములకొరకు 
ప్రయత్నించుచున్నను దే హేంద్రియాభిమానముచే ఆత్మను కర్తనుగాను భోక్తనుగాను దలంచుచు 
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ఆత్మను యీశ్వరునిగా తెలిసికొనలేరు. కావున రాగద్వేషములు సకల పురుషార్థములకు 
ప్రతిబంధములని తలంచి వాటికి స్వాధీనముగాకుండుట సాధకునకు, ఉత్తమమార్గమని సూచిత 
మగుచున్నది. 27 
శ్లో యేషాం త్వంతగతం పాపం జనానాం పుణ్యకర్మణామ్‌ | 
తే ద్వంద్వమోహనిర్ముక్తా భజంతే మాం దృఢవ్రతాః I 28 
అ. జన్మాంతరమునందుగాని, యీజన్మమునందుగాని యాచరించిన యజ్ఞాది రూపమగు 
నిష్మామకర్మలవలనగాని యోగాదులవలనగాని చిత్తశుద్ధికలుగగా రాగాది దోషములు 
తొలగిపోవును. అంతట మోహము దొలగును. మోహము పోగా ఆత్మానాత్మ వివేకము కలుగును. 


పిమ్మట ఆత్మసాక్షాత్మారము నొంది యాత్మారాముడై విహరించును. 28 
శ్లో; జరామరణమోక్షాయ మామాశ్రిత్య యతంతి యే । 
తే బ్రహ్మ తద్విదుః కృత్నమధ్యాత్మం కర్మ చాఖిలమ్‌ ॥ 29 


అ. ఇచట జరామరణశబ్దములు జన్మాది షడ్భావవికారముల కుపలక్షణములు. ఈ 
వికారములను పోగొట్టుకొనుటకు పరమేశ్వరుడగు ప్రత్యగాత్మయందు చిత్తము నుంచి యాత్మభజన 
రూపమగు ప్రయత్నము నెవరుచేయుచున్నారో, వారు సర్వజగద్విలక్షణమగు (తత్సదలక్ష్యమగు) 
(బ్రహ్మను తెలిసికొనుచున్నారు. ఆత్మ విషయక మగు తత్త్వమును (త్వంపదలక్ష్యమగు ఆత్మను) 
తెలిసికొనుచున్నారు. అనగా సచ్చిదానందరూపమగు తత్త్వమునుగాని సర్వజ్ఞత్వ, సర్వాంతరత్వాది 
రూపమగు తత్వమునుగాని తెలిసికొనుచున్నారు. మరియు యజ్ఞాది లక్షణమగు నిఖీలకర్మను 
తెలిసికొనుచున్నారు. (శ్రుతి ఏకవిజ్ఞానముచే సర్వవిజ్ఞానమును ప్రతిజ్ఞచేసి బ్రహ్మము తెలిసినచో 
సర్వము తెలియునని చెప్పుటచేతను ఆత్మ బ్రహ్మాభిన్నమగుటవలనను సర్వము బ్రహ్మకార్యమగుట 
వలనను, ఆత్మజ్ఞానమువలన బ్రహ్మజ్ఞానము, సర ప్రపంచజ్ఞానమున్ను సంభవించును. జరామరణ 
మోక్షరూపమగు పురుషార్థముకూడ సిద్ధించును. 

ఓయి! ఆత్మవేత్తలగు శుకాదులకుగూడ మరణము వినబడుచున్నది. ఆత్మవేత్తలగు 
వసిష్టాదులకు వార్థక్యము కనబడుచున్నది. దేవతలకు జరామరణ రాహిత్యము అమృత పానము 
వలనను విష్ట్వాదులనుండి వరమును పొందుటవలనను సంభవించుచున్నది. అట్లే విభీషణ 
మార్మండేయాదులకుగూడ జరామరణ రాహిత్యము పురాణములయందు కనిపించుచున్నది. 

కావున జరామరణ మోక్షమునకు ఆత్మజ్ఞానమే యావశ్యకమను టెట్లు పొసగును? 
అనినచో వినుము. దేవాదులకుగూడ (బ్రహ్మయొక్క దైనందిన ప్రళభయమునందు మరణముగలదు. 
అమృతపానమువలన అత్యంతికమరణరాహిత్యము వారలకు లేదు. అదియును వారలకు 
జరామరణములుగల దేహమునందు తాదాత్యాధ్యాసలేకుండుటవలననే కలుగు చున్నది. నిత్యుడు, 
నిర్వికారుడు నగు ఆత్మకు జన్నాది వికారములు లేవు. అందువలననే ఆత్మవేత్తలకుగూడ జరాదు 
లుండవు. ఆత్మవేత్తయనగా ఆత్మయే “బ్రహ్మవి ద్రృహ్మైవ భవతి” అను (శ్రుతి బ్రహ్మవేత్త (బ్రహ్మ 
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కాగలడని చెప్పుటలేదు. “భవతి” అని వర్తమానకాలమును నిర్దేశించి బ్రహ్మవేత్త బ్రహ్మయే 
యని నిర్ణయించుచున్నది. 

ఇక శుకాదులకు దేహత్యాగ రూపమగు మరణము అజ్ఞానులదృష్ట్యా కల్పితముకాని 
నిజముకాదు. పరిపూర్ణుడు, అసంగుడునగు ఆత్మకు శరీరసంయోగముండుచో నపుడు 
శరీరవియోగము కలుగును. అసంగునకు నిజముగ శరీరసంయోగమే సంభవింపదు. కావున 
శుకాదులకు ముక్తిగూడ లోకదృష్టిచేతనే యొప్పదగియున్నది. బంధముక్వాది వ్యవ హారమంతయు 
అధ్యాసిక మని యింతకుమున్నే చెప్పియుంటి మి. ఇక్కడ ఆత్మజ్ఞానమువలన జరామరణాది 
వికారముగల అనాత్మతాదాత్యాధ్యాసనివృత్తిమాత్రమే చెప్పబడుచున్నది. మోక్షము చెప్పబడుటలేదు. 
ఆత్మ నిత్య ముక్తుడు. అతనికి మోక్ష మొకానొకప్పుడు వచ్చునది కాదు. 

లేక జ్ఞానికిగూడ ప్రారబ్ధ దేహధర్మములగు జరామరణాదులయొక్క అనుభవము తప్పని 
దగుటచే దేహమును విడచిన తరువాత అజ్ఞానికివలె జ్ఞానికి మరల దేహసంబంధము లేదు. 
కాన తిరిగి జరామరణాది ప్రసక్తిలేదను నభిప్రాయముతో మూలమునందు “జరా మరణ 
మోక్షార్థం” అని చెప్పబడినది. అనగా పునర్జన్మ నివృత్తికొరకని నిశ్చయార్థము. 

అయితే తత్త్వవేత్తకు “ప్రాణానోత్రామంతి” అను శ్రుతి ప్రాణోత్మమణమే లేదని 
చెప్పుచుండ ప్రాణోత్మమణ రూపమగు మరణము తత్త్వవేత్త కెట్లు సంభవించును? అని 
ప్రశ్నింపరాదు. తత్త్వవేత్తకు ప్రాణోత్మమణము లేకున్నను ప్రాణత్యాగము కలదు. తత్వవేత్త 
యొక్క ప్రాణాదులుగూడ వాయ్వాదులయందు లయమగునని శ్రుతి జెప్పుచున్నది. “మృల్‌ 
ప్రాణత్యాగే” అను ధాతువువలన మరణమే ప్రాణత్యాగము. అయితే ప్రాణముతోగూడియే అజ్ఞాని 
లోకాంతరమున కేగుచుండ ప్రాణత్యాగరూపమయిన మరణ మాతనికెట్లు కలుగునని యనరాదు. 
శరీరమే ఆత్మ అను నభిమానముగల అజ్ఞానికి “శరీరమునుండి ప్రాణములు వియోగమును 
చెందుట” రూపమయిన ప్రాణత్యాగము సంభవించును. 


లేక మూలమునందలి జరాశబ్దము రోగాదుల కుపలక్షణము. వార్ధక్యము, రోగము 
మున్నగువానివలన వచ్చెడి ప్రాణోత్మమణ లక్షణమగు మరణమును తొలగించుకొనుటకొర 
కని యర్థము లభించును. తత్త్వవేత్త పరిపూర్ణుడు గనుక నాతనికి లోకాంతరగమనము 
సంభవింపదు. అందువలన తత్త్వవేత్తకుమాత్రమే ప్రాణోత్మమణము సంభవింపదు. కావున 


ఆత్మభజనమునకు జరామరణమోక్షమున్ను పరటబ్రహ్మాది జ్ఞానమున్ను ఫలము. 29 
శ్లో; _ సాధిభూతాధిదైవం మాం సాధియజ్ఞం చ యే విదుః । 
ప్రయాణకాలే౭_పి చమాంతే విదుర్యుక్తచేతసః 11 30 


అ. నాయందఖండ భక్తిభావముగల యేభక్తులు అధిభూత అధిదైవ అధియజ్ఞసహితుడనగు 
నన్ను తెలిసికొనుచున్నారో అట్టి యేకాగ్రచిత్తులు అభ్యాస సంస్మారపాటవము వలన మరణకాలము 
నందుంగూడ నన్ను తెలిసికొందురు. బ్రతికి యున్నపుడు దృఢాభ్యాస విషయమైన వస్తువు 
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మరణకాలమునగూడ స్మృతికి వచ్చును. కావున “యాంతేమతి స్సా గతిః” అను న్యాయము 
ననుసరించి అంతకాలమున నారాయణస్మరణము సిద్ధించుటకు జీవద్దశయందే విషయ 
సంగమును వదలి ముముక్షువులు నారాయణభజనమును ఆవశ్యము చేయవలెను. భరతుడు 
లేడితో సంగముగలవాడై ప్రాణావసానమున నాలేడినే స్మరించుచు ముక్తిని బొందలేక పోయెను. 
లేడిజన్మనే పొందెను. కావున పరబ్రహ్మసాయుజ్యము నొందదలచిన వారలకు ప్రాణావసానమున 
నారాయణస్మరణ మావశ్యకము. ఆ నారాయణస్మరణము నారాయణునియొక్క సచ్చిదానంద 
లక్షణమగు నేతత్త్వము కలదో దానిని స్మరించుట అనగా “సచ్చిదానందం బ్రహ్మాత_ హమస్మి” 
అని యనుసంధానమును చేర్చుకొనుటయే నారాయణస్మరణ మని భావము. 

అదియు రాగద్వేషముల విడచి ప్రత్యగాత్మయందు మనస్సు నేకాగ్రపరచక సంభవించదు. 
కనుక జీవద్దశయందు యుక్తచేతస్ములే, చిత్తెకాగ్ర్యము గలవారే అంత కాలమున నారాయణుని 
స్మరింతురు. 

సన్నిపాతాది రోగములవలన నెవ్వరికి మరణకాలమున చిత్తసమాధానము దుర్లభ మగునో 
వారు తిరిగి జన్మనొంది వెనుకటి జన్మయందలి యభ్యాసవశమున మరల యాత్మ భజనమునందు 
ప్రయత్నింతురు. ఎట్లయినను అంతమున నారాయణ స్మరణము లేనిదే ముక్తి సిద్ధించదని 
తేలినది. 

అయితే “కాశ్యాం తు మరణాన్న్ముక్తి” అను వచనము కాశీక్షేత్రమున మరణము నొందిన 
మాత్రముననే ముక్తికలుగునని చెప్పుచున్నది కదా! యని శంకింపరాదు. కాశీక్షేత్రమున 
అంతకాలమునందు శంకరుడు తారకమం[్రము నుపదేశింపగా మరల జన్మనొంది 
తారకమంత్రోపాసన జేసి యాతృజ్ఞానమును బొంది ముక్తి నొందుచున్నాడని యావాక్యమున 
కర్థము. ఇట్లయినచో “జ్ఞానాదేవ తు కైవల్యమ్‌” అను [శ్రుతి విరోధముకదా, అని యనరాదు. 
అంతకాలోపలక్షిత జ్ఞానమువలన ముక్తియని శ్రుత్యర్ధమును గ్రహించ వలయును. 

వస్తుతః నిత్యముక్తుడయిన ఆత్మకు బంధముగాని మోక్షముగాని లేదు. జ్ఞాని యాత్మయే 
కాన వానికి అంతకాలమునగాని జీవత్మాలమునగాని ముక్తికొరకు జేయదగిన ఆత్మస్మరణాదికము 
లేదు. జ్ఞానమువలననే అతడు కృతకృత్యుడగును. ఏరి కట్టి నిశ్చయజ్ఞాన ముండదో వారికి 
మాత్రము అంతఃకాలమున నారాయణస్మరణ మావశ్యకమని గ్రహించ వలయును. 30 

ఇట్లు మల్లావరు లోపనామక వెంకట సుబ్బరామశాస్తి విరచితమగు భాష్యార్మ 

ప్రకాశికానువాదమున సప్తమాధ్యాయము సమాప్తము 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


వన ననన 


శ్రీ హయగ్రీవాయనమః 


శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 


అష్టమాధ్యాయము 
శో! కిం తద్రహ్మ కిమధ్యాత్మం కిం కర్మ పురుషోత్తమ! । 
అధిభూతం చ కిం (ప్రోక్రమధిదైవం కిముచ్యతే I 1 
అధియజ్ఞః కథం కో౭ త్ర, దేహే౭ స్మిన్‌ మధుసూదన! । 
ప్రయాణకాలే చ కథం జేయోం సి నియతాత్మభిః ॥॥ 2 


అ. ఓయి పురుషోత్తమా! పూర్వాధ్యాయాంతమున నీ భక్తులు బ్రహ్మ మున్నగువానిని 
దెలిసికొందురని నీవు చెప్పియుంటివి. ఆ (బ్రహ్మమెద్ది? అధ్యాత్మమననేమి? కర్మమన నేమి? 
అధిభూతము, అధిదైవము, అన శాస్త్రజ్ఞాలేమని నిర్ణయించిరి? అనగా నీ భక్తులు తెలిసికొందురని 
నీవు చెప్పిన బ్రహ్మము సోపాధికమా? నిరుపాధికమా? అధ్యాత్మమనగా శోతాది యింద్రియ 
సముదాయమా? లేక, ప్రత్యక్పైతన్యమా? కర్మ యజ్ఞాదికమా? లేక మరేదయిననా? అధిభూతమన 
పృథివ్యాది భూతకార్యమా? లేక సమస్త కార్యజాతమా? అధిదైవమన దేవతావిషయకమగు 
అనుధ్యానమా? లేక సర్వదేవతానుస్యూత మగు చైతన్యమా? అధియజ్ఞమన యజ్ఞమునందలి 
దేవతయా? లేక పరబ్రహ్మమా? అట్టి అధియజ్ఞపురుషుని తాదాత్యబుద్ధితో ధ్యానింపవలెనా? 
లేక అత్యంత అభేదభావముతో ధ్యానింపవలెనా? వీని నన్నిటిని వివరింపుమని పార్టుని ప్రశ్నకు 
తాత్సర్యము. 1-2 

ఈ ప్రశ్నలకు యథాక్రమముగ శ్రీకృష్ణుడు సమాధానము చెప్పుచున్నాడు. 

శ్లో అక్షరం బ్రహ్మ పరమం స్వభావో9_ ధ్యాత్మముచ్యతే 

భూతభావోద్భవకరో విసర్గః కర్మసంజ్ఞితః ॥ త్రి 

అ. నాశరహితమయిన నిరతిశయ (బ్రహ్మము బ్రహ్మశబ్దముచే జెప్పబడుచున్నాడు. 
అక్షరుడే బ్రహ్మయనుటలో “ఏతస్య వా అక్షరస్య ప్రశాసనే గార్గి సూర్యాచంద్రమసౌ విధృతౌ 
తిష్టతః” “భీషాస్మాద్వాతః పవతే” ఇత్యాది శ్రుతులు ప్రమాణములగుచున్నవి. ఇచట నక్షరశబ్దము 
నకు “పరమ” శబ్దము విశేషణముగా నుండుటచే నక్షరశబ్దముచే నోంకారము గ్రహింపబడదు. 
ఓంకారము వర్ణాత్మకము, జడము నగుటచే నిరతిశయము కానేరదు. కావున నిరతిశయమగు 
అక్షరము బ్రహ్మమే యగును. 

అధ్యాత్మమనగా పరబ్రహ్మయొక్క స్వభావము. అనగా, (బ్రహ్మ ప్రతిశరీరమునందు 
ప్రత్యగాత్మ రూపముతో నుండుట యని అర్థము. దేహము నాశ్రయించి ప్రత్యగాత్మరూపము 
తో నుండి, తుదకు పరమార్థ బ్రహ్మరూపముతో పరిసమాప్తిని జెందువస్తువు స్వభావమనియు 
అధ్యాత్మమనియు జెప్పబడును. 
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పరమాత్మ బ్రహ్మమనియు, ప్రత్యగాత్మ అధ్యాత్మమనియును ఫలితార్థము. 

ఇచట “అధ్యాత్మమ్‌” అనుపదమున విభక్య్యర్ణమునం దవ్యయీభావసమాసమును గ్రహింప 
వీలులేదు. 

ప్రాణులయొక్క సత్తకు (ఉత్పత్తిద్వారా ఉనికికి) కారణమగు యజ్ఞాదికము కర్మయన 
బడును. అనగా అనభివ్యక్తములై లోగడ సిద్ధములై ప్రాణులను దేహాదులనిచ్చి యభివ్యక్తపర 
చుటయే యజ్ఞాదికర్మల కృత్యము. 

లింగశరీరావచ్చిన్నులగు జీవులు అనాదికాలమునుండి యుండియేయున్నారు. జీవు 
లకు ప్రళయమునందు గూడ నాశములేదు. మోక్షకాలమునందే లింగశరీర భంగమను నాశము 
జీవులకేర్చడును. ఇట్టిజీవులు స్థూల శరీరసంయోగ మను జన్మను స్ఫ్టూలశరీర వియోగమను 
మరణమును కర్మవశమున బొందుదురు. అందు స్తూల శరీరసంయోగ మను జన్మమునే 
ఇచట “భూతభావోద్భవకరః” అనుపదముచేం జెప్పబడినది. 

లేక భూతశబ్దమునకు కార్యమాత్రము అర్థమునుచెప్పి కార్యవస్తువులయొక్క పుట్టుకకు 
కారణమయిన యజ్ఞాదికము కర్మశబ్దార్థమనియును జెప్పవచ్చును. యజ్ఞము విసర్గలక్షణ మని 
భాష్యకర్త లనిరి. దేవతల నుద్దేశించి పురోడాశాది హవిస్సును అర్పించుటయే యజ్ఞాదుల 
స్వరూపము. ఇట్టి యజ్ఞాదికర్మలు వృష్ట్యాది క్రమమున స్థావరజంగమభూతము లను బుట్టించును. 

ఓయి! “అన్నాద్భవంతి భూతాని పర్ణన్యాదన్నసంభవః 1 యజ్ఞాద్భవతి పర్దన్యః యజ్ఞః 
కర్మసముద్భవః” అని తృతీయాధ్యాయమున యజ్ఞము కర్మవలన బుట్టునని చెప్పిరి. ఇచట 
యజ్ఞమే కర్మయని చెప్పితిరి. ఇయ్యది పూర్వాపరవిరోధము కదా? కాదు. వినుము. యజ్ఞ 
శబ్దమునకు అపూర్వమనియు, కర్మయనియు రెండర్భములు గలవు. తృతీయాధ్యాయము న 
యజ్ఞశబ్దము అపూర్వమను అర్థమునందు వాడబడినది. ఇచ్చట కర్మార్థమునందు వాడబడినది. 
కాన పూర్వాపరవిరోధము లేదు. 

కనుక కర్మరూపమయిన యజ్ఞమువలన అపూర్వము బుట్టును. అపూర్వమువలన 
వర్షముకలుగును. దానివలన అన్నము కలుగును. అన్నమువలన ప్రజలు పుట్టుదురు. ఇట్లు 
క్రమము సిద్ధించుచున్నది. భాష్యమునందుమాత్రము శంకరులు వర్షమునకే ప్రాథమ్యమును 
చెప్పిరి. అయ్యది కర్మాపూర్వములు రెండును ఒకృయజ్ఞశబ్దవాచ్యములను భావముతో జెప్ప 


బడినదని తెలియవలయును. 8 
శ్లో; అధిభూతం కరో భావః పురుషశ్చాధిదైవతమ్‌ । 
అధియజ్ఞో9_హమేవాకత్ర దేహే దేహభృతాం వర ॥ 4 


అ. (అధిభూతం - క్షరో - భావః) ఉత్పత్తి వినాశములుగల వస్తుజాతమంతయు 
అధిభూత మనబడును. అనగా ప్రాణిపదార్థము మాత్రమే అధిభూతశబ్దార్థముకాదు. దేహాది 
రూపము శీతోష్టాదిరూపము నగు పదార్థజాతమంతయు, అధిభూత మనదగును. 
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అధిదైవత మన పురుషుడు, పురము (శరీరము) నందుండువాడు పురుషుడు. ఇచట 
ఆదిత్యుని శరీరము పురము. పురుషశబ్దవాచ్యుడగు హిరణ్యగర్భుడు సూర్యమండల మం 
దుండును. కావున సూర్యమండలముయొక్క మధ్యనున్నట్టియు, హిరణ్యశ్శ్మశ్రుత్వాది గుణములు 
గలిగినట్టియు, సకలప్రాణులయొక్క ఇంద్రియములకు శక్తినిచ్చు హిరణ్యగర్భు దను పురుషుడు, 
అధిదైవత మనిపించుకొనును. దైవతమనగా దేవతాజాతిలో చేరినవా డగుటచే నాదిత్యుడు; 
వానియందుండు వస్తువు అధిదైవతము - హిరణ్యగర్భుడని యర్థము అధియజ్ఞు డన 
సర్వయజ్ఞములయందు అభిమానముగలవాడు. “యజ్ఞో వై విష్ణుః అను (శ్రుతి యజ్ఞాభిమానిదేవత 
విష్ణువని జెప్పుచున్నది. విష్ణువుయొక్క అవతార మగుటచే శ్రీకృష్ణుడే అధియజ్ఞుడని భావము. 
అట్టి అధియజ్ఞుడగు శ్రీకృష్ణుడు అంతర్యామిరూపముతో దేహమునందుండునని గ్రహింపవలెను. 
యజ్ఞము దేహముతో నెరవేర్చదగినదికాన, యయ్యది దేహము నం దుండును. యజ్ఞాభిమాని 
యగు శ్రీమహావిష్ణువుగూడ నంతర్యామి రూపముతో దేహమునందే యుండునని తాత్పర్యము. 

ఇచట నధిదైవత, అధియజ్ఞ పదములు ప్రత్యగాత్మనే చెప్పును. ఆదిత్యశరీరము ఉపాధిగా 
గల చైతన్యము యధిదైవతము విష్ణుదేహము ఉపాధిగాగల చైతన్యము అధి యజ్ఞము. కావున 
నుపాధిభేదమేకాని చైతన్యమునకు భేదములేదు. అయినను ఈశ్వర శరీరము ఉపాధిగా గలవా 
రగుటచే వారలు వేరుగ నిర్దేశింపబడిరి. జీవశరీరము ఉపాధిగా గల చైతన్యమునందే 
ప్రత్యగాత్మశబ్దము రూఢము. ఇట్లు బ్రహ్మ, అధ్యాత్మ, అధిదైవత, అధియజ్ఞ శబ్దములచేం జెప్పబడు 
నలుగురు ఆత్మరూపులే. కాన, వీరికి భేదము లేనందున నద్వైతము సిద్ధించుచున్నది. యజ్ఞమను 
కర్మయు, అధిభూతమను కార్యజాతమున్ను, ఆత్మకార్యము లగుటచే కారణజ్ఞానముచే కార్య 
జ్ఞానము లోకసిద్ధముకాన, ఆ యాత్మ జ్ఞానముచే యజ్ఞాదుల జ్ఞానము సిద్ధించును. కావున 
పూర్వాధ్యాయాంతమున “నా భక్తులు నన్ను అధిభూత, అధిదైవ, అధియజ్ఞములతోగూడ దెలిసి 
కొందు” రని చెప్పిన విషయము సంగతమగుచున్నది. 

రామానుజమతము : బ్రహ్మ, అధ్యాత్మ, కర్మ, అధిభూత, అధిదైవత, అధియజ్ఞ 
పదములకు, రామానుజు లీ క్రిందివిధముగ దమభాష్యమునం దర్ధవివరణమును జేసిరి. 

1. క్షేత్రజ్ఞులయొక్క సమష్టిరూపమై, ప్రకృతి వినిర్ముక్తమగు (విడువబడిన) ఆత్మ 
స్వరూపము (బ్రహ్మ. 

pA ఆత్మయందు సంబంధించిన భూతసూక్ష్మ తద్వాసనాదికము అధ్యాత్మము. 

3. మనుష్యాది ప్రాణులయొక్క ఉత్పత్తికి గారణమై, ప్రీ పురుషసంయోగమున గలుగు 
వీర్యవిసర్జనము, కర్మ 

4. సాశ్రయమగు శబ్దస్పర్శాదికము, అధిభూతము. 

5 బ్రహ్మేంద్రాదులకు బైవాడయి, విలక్షణ శబ్బాదుల ననుభవించువాడు అధిదైవతము. 

6. యజ్ఞములచే నారాధింపదగియుండి, పరమేశ్వరుని శరీరమగు నింద్రాదులయం 
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దుండు శ్రీమహావిష్ణువు (కృష్ణుడు) అధియజ్ఞుడు అని. 

మరియు నిందు బ్రహ్మ ముముక్షువులకు ప్రాప్యమనియు. అధ్యాత్మము త్యాజ్య మనియు, 
కర్మ పరిహరణీయమనియు, ఐశ్వర్యమును గోరువారు అధిభూతాధి దైవతములు ప్రాప్యములనియు 
మహాయజ్ఞాది నిత్యనైమిత్తికాది కర్మల నాచరించునపుడు అధియజ్ఞుడు స్మరింపదగినవాడనియును 
గ్రహింపవలెనని రామానుజులు చెప్పిరి. 

ఇయ్యది యుక్తముగాదు. “క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి” అను ప్రమాణమునుబట్టి, క్షేత్రజ్ఞ 
డొక్కడే యగుటచే, నాతనికి సమష్టియే పొసగదు. అంతఃకరణభేదముచే, క్షేత్రజ్ఞులకు భేద 
ముపపన్నము కాన సమష్టి కుదురునన్నను, చిదచిచ్చరీరకుడగు నీశ్వరునకు క్షేత్రజ్ఞ సమష్టిరూపత్వ 
మసంభవము. 

క్షేత్రజ్ఞ సమష్టియగు బ్రహ్మ వేరు, చిదచిచ్చరీకుడగు ఈశ్వరుడు వేరు, అనినచో నపుడు 
బ్రహ్మ ఈశ్వరునకు శరీరము కావలసివచ్చును. 

ఇక పరమాత్మయగు (బ్రహ్మకంటె, క్షైత్రజ్ఞ సమష్టి భిన్నమయినను గౌణవృత్తిచే బ్రహ్మ 
శబ్దముచే జెప్పబడుచున్న దనినచో, ముఖ్యార్థమును పరిత్యజించినట్లగును. అందు గారణములేదు. 

“అక్షరం బ్రహ్మ పరమం” అను మూలమునందలి, పరమం, బ్రహ్మ, అను పద ద్వయము 
పరమాత్మయందు, యోగరూఢమగుచుండ, గౌణబ్రహ్మను ప్రతిపాదించుట దగదు. పరమశబ్దము 
ప్రకృతి విలక్షణమని యభిప్రాయపడినను, ప్రకృతి విలక్షణుడు పరబ్రహ్మమే యగును. కాక 
మీరుచెప్పెడి బ్రహ్మ క్షేత్రజ్ఞానికంటె వేరగుచో జడమగును. క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులకంటె విలక్షణమయిన 
వస్తువే లేనందున, తద్విలక్షణమయిన (బ్రహ్మ సిద్ధించడు. మరియు బ్రహ్మతో సమానమయిన 
ధర్మము గలవాడగుటచే క్షేత్రజ్ఞుడు, బ్రహ్మయని జెప్పదగియుండగా, “అక్షరం బ్రహ్మ పరమం” 
అనుమూలమున గూడ నట్లు చెప్పియుండగా మీరు దానిని విడచి క్షేత్రజ్ఞ సమష్టి పర్యంతార్థమును 
గల్పించుట అప్రమాణమగును, అయుక్తము నగును. మూలకారులు పరమాక్షరసమష్టి బ్రహ్మయని 
జెప్పలేదు. ధాన్యము యొక్క స్వరూపము వ్రీహులయొక్క సమష్టిరూప మయినట్లు, ఆత్మలయొక్క 
స్వరూపము క్షేత్రజ్ఞ సమష్టిరూపము కానేరదు. ఆత్మలకు రాశిత్వము సంభవింపదు. క్షేత్రజ్ఞ 
సమష్టి ఆత్మస్వరూపము పరమాత్మకు శరీరమని యనరాదు. పరమాత్మకు శరీరమగుచో, (శీర్యతే 
- నశించునది) అను వ్యుతృత్తివలన ఆత్మకు వినాశము సంభవించును. పరమాత్మే జీవాత్మ 
నియమింపదగినవాడుకాన పరమాత్మకు శరీరమగు నన్నచో నదియును పొసగదు. అద్వితీయ 
మగు నాత్మతత్త్వమునందు నియమ్య నియామక భావమను ద్వైతము సంభవిం పదు. సుషుప్తి 
యందు ఆత్మకు, నియమ్యత్వము కనిపించుట లేదు. వ్యవహారకాలమునందు, శరీరాది తాదాత్య్యా 
ధ్యాసవలన నియమ్యత్వము కనిపించుచున్నది. 


ఇక నద్వైతులగు మీరు ఎవనిని ప్రత్యగాత్మయని వ్యవహరింతురో విశిష్టాద్వైతులమగు 
మేము, వానినే పరమాత్మయందుము. మీరు ఎవనిని ప్రమాతయనియు చిదాభాసు డనియు 
నందురో వానిని మేము ప్రత్యగాత్మ యందుము. కావున చిదాభాసులకు పారతంత్ర్యము, 


అష్టమాధ్యాయము 81 


అనేకత్వము మీరును అంగీకరించినదేకదా! యనినచో అదియును పొసగదు. మామతమున 
చిదాభాసుడే వస్తుతః ప్రత్యగాత్మ. సర్పాభాసము నిజముగ త్రాడుకాని వేరుగాదు. చిదాభాసుడే 
నిజముగ ప్రత్యగాత్మగానిచో సుషుప్తిదశయందు చిదాభాసుడు లయించియుండ నా చిదాభాస 
లయమునకు సాక్షియగు ఆత్మ చిదాభాసు డెట్లగును? ప్రమాతృత్వరహితుడగు, సుషుప్తియందలి 
ప్రాజ్ఞడను నాత్మయే సుషుప్తిదశలో తాననుభవించిన అజ్ఞానమును, ఆనందమును ప్రబోధదశలో 
స్మరించుచున్నాడు. సుషుప్తిలో చిదాభాసుడు లేడు. ప్రత్యగాత్మ గలడు. ప్రత్యగాత్మయే సుషుప్తిలో 
అజ్ఞానానందముల ననుభవించెను. జాగ్రదవస్థయందు చిదాభాసుడు గలడు. ఇతడే, అజ్ఞానానంద 
ములను స్మరించుచున్నాడు. కనుక వీ రిరువురు వేరగుచో ఒకరనుభవించిన దానిని మరియొకరు 
స్మరించుట తటస్థించదు. కాన ప్రత్యగాత్మ యే చిదాభాస తాదాత్యమునొంది సంస్మరించుచున్నాడు. 
కనుక ప్రత్యగాత్మ ప్రమాత (చిదాభాస) లకు భేదము లేదు. చిదాభాసుని యొక్క నిజరూపము 
చిత్తుయే; అంతఃకరణవిశిష్టచైతన్యరూ పమయిన ప్రమాతయొక్క నిజరూపము గూడ చైతన్యమే. 
కావున ప్రకృతి వినిర్ముక్తమయిన ఆత్మస్వరూపమగు చైతన్యము ప్రత్యగాత్మయేకాని వేరుగాదు. 
చిదాభాసుడన్నను, ప్రమాతయన్నను ప్రకృతి పరిణామమగు నంతఃకరణముతోంగూడిన 
చైతన్యము. ఇట్టి విశిష్టచైతన్యమునకు ప్రకృతి సంబంధరాహిత్యము సంభవింపదు. చైతన్య 
మాత్రమునకే యయ్యది సంభవించును. 

కావున ప్రకృతి వినిర్ముకమయిన ఆత్మస్వరూపము కేవలచైతన్యమే యగును. అదియే 
క్షేత్రజ్ఞుడు. నిరుపాధికమగుటచే నద్వితీయము నగుచున్నది. ఇట్టిచైతన్యము సచ్చిదానంద 
లక్షణమయిన పరబ్రహ్మమే కావున “అక్షరం పరమం బ్రహ్మ” అనుమూలమునకు శ్రీశంకర 
భగవత్పాదులు చెప్పిన యర్ధమే సిద్ధమయినది. బ్రహ్మ భిన్నుడైన జీవుడుగాని, జీవసముదాయ 
ముగాని యర్థము గాదు. బ్రహ్మాభిన్నమయిన జీవునకే ప్రకృతిసంబంధరాహిత్యము పొసగును. 
బ్రహ్మభిన్నప దార్ధ మంతయు ప్రకృతిసంసృష్టమే యగును. కావున బ్రహ్మపదము నకు 
రామానుజులు చెప్పిన యర్థము యుక్తముగాదు. 

ఇట్లే అధ్యాత్మపదవివరణముగూడ సముచితముగాదు. ఆత్మయందు సంబంధించిన 
భూతసూక్ష్మ తద్వాసనాదికము ఆధ్యాత్మమని రామానుజు లనిరి. అసంగుడగు నాత్మయందు 
భూతసూక్ష్మములయొక్క (శబ్దస్పర్భాదులయొక్క సంబంధము కుదరదు. మీ మతమున 
భూతసూక్ష్మాదులు (శబ్దస్పర్మాదులు) సత్యములగుటచే భూతసూక్ష్మాది సంబంధము ఆత్మకు 
మాయచే ఘటించునని జెప్పుట గూడ నుచితముగాదు. మీరు ప్రకృతి సత్యమందురు. సత్యమయిన 
ప్రకృతితోటి ఆత్మస్వరూపమునకు వినిర్ముక్తి దుర్హటము (సంభవింపదు). సత్యమయిన పదార్థము 
నివర్తించునట్లు లోకములో కనివిని యెబుంగము. ఒకవేళ సత్యమయిన ప్రకృతిగూడ నీశ్వరసేవచే 
నివర్తించుచో నీశ్వరుడు చిదచిద్విళిష్టుడెట్లగును? ఈశ్వరునియొక్క ప్రకృతిమాత్రము నివర్తింప 
దన్నదో, ఈశ్వరునికే ప్రకృతి నివర్తించకపోతే వానిని సేవించుభక్తులకు మాత్రము ప్రకృతి 
యెట్లు నివర్తించును? జీవులకు ప్రకృతిసంగము దోషమగుచో హేయ ప్రత్యనీకుడగు ఈశ్వరునకు 
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మాత్రము ప్రకృతివైశిష్ట్యము దోషమెట్లు కాదు? ఇంకటప్రకృతివైశిష్ట్యము ఈశ్వరునకు గుణమగుచో 
ముముక్షువునకు మాత్రము పనికిరానిదెట్లగును? ఈశ్వరునకు ప్రకృతిసంగము గుణమనియు, 
జీవునకుమాత్రము దోషమనియు రామానుజీయుల యాశయ మనినచో నదియును ఉచితము 
గాదు. జీవేశ్వరు లుభయులు జ్ఞానైకాకారులు, సమానధర్మము గలవారు. అందు నొకరికి 
ప్రకృతిసంబంధము గుణమనియు, మరియొకరికి నది దోషమనియు గల్పించుట ఉచితముగాదు. 
పైగా అప్రమాణముగూడ నగును. 

ప్రకృతి రెండువిధములు - శుద్ధము, అశుద్ధము అని. అందు శుద్ధప్రకృతి సంబంధము 
యీశ్వరునకు గలదు. వాని కయ్యది గుణము. అశుద్ధప్రకృతి సంబంధము జీవునకు గలదు. 
అయ్యది జీవునకు దోషము. అనినచో నది సరిగాదు. మీరు ముక్తుడయిన జీవునకు ఈశ్వరసాధర్య 
మంగీకరింతురు. అట్టితరి ముక్తజీవునకు శుద్ధప్రకృతిసంగము అవశ్యముకలుగును గాన, 
ముముక్షువులకు ప్రకృతివినిర్ముక్రమయిన (ప్రకృతిచే విడువబడిన) ఆత్మస్వరూపము ప్రాప్య 
మెట్లగును? అశుద్ద ప్రకృతిచే విడువబడినట్టియు, శుద్ద ప్రకృతితో సంబంధమయినట్టియు 
ఆత్మస్వరూపము ముముక్షువులకు ప్రాష్యమని మాకు వివక్షిత మన్నచో, నపుడు ఆత్మస్వరూపము 
నిత్యసిద్ధముగాన ప్రాప్యము గానేరదు. శుద్ధప్రకృతి యే ప్రాహ్యమగును. కాన ప్రాప్యమని 
తెలియదగినది ప్రకృతిగాని ఆత్మస్వరూపముగాదు. 

అపుడు “అక్షరం బ్రహ్మ పరమం” అనుదానికి, “పరమం =శుద్ధమగు, అక్షరం =ప్రకృతి, 
బ్రహ్మ=(బహ్మ్మ అని యర్థము చెప్పవలెను. ఇంతియేకాని ప్రకృతి వినిర్ముక్త మయిన 
ఆత్మస్వరూపము, బ్రహ్మయని అర్థము వర్ణింపదగదు. ఇప్పుడు అట్లె చెప్పెదమన్నచో, శుద్ధాశుద్ద 
ప్రకృతిద్వయసాధారణమయిన స్వభావ శబ్దమును, అశుద్ధప్రకృతి పరముగా అన్వయించుటకు 
ప్రయోజకము (కారణము) లేనందున అట్లు జెప్పదగదు. 

ఇక “అక్షరం బ్రహ్మ పరమం” అను స్థలమున శుద్ధప్రకృతి చెప్పబడినది. “స్వభావోల_ 
ధ్యాత్మముచ్యతే” అనుచోట పరిశేషన్యాయముచే అశుద్ధ ప్రకృతి చెప్పబడుచున్నది అనినచో, 
నది సరిగాదు. ఈశ్వరుడు శుద్ధప్రకృతి విశిష్ణు డనినంత మాత్రముననే అశుద్ధప్రకృతితో 
నీశ్వరునకు సంబంధములేదని స్పష్టమగుచున్నది. సర్వము యీశ్వరునకు శరీరమని 
యంగీకరించు మీమతమున అశుద్ధప్రకృతి సంగము యీశ్వరునకు లేదనుటలో ఇష్టాపత్తి 
చూపదగదు. 

మరియు భూతసూక్ష్మాదులు జీవప్రకృతికార్యములా? ఈశ్వర'ప్రకృతికార్యములా? చెప్ప 
వలెను. ఇందు మొదటిపక్షమున, జీవుడే జగత్‌ స్రష్ట యగును. రెండవపక్షమున జీవునకు నా 
భూతసూక్ష్మములతో సంబంధము లేకపోవలసి వచ్చును. ఈశ్వరునకే భూతసూక్ష్మసంబంధ 
మేర్పడినదికాన ఈశ్వరుడు తన్నోక్షము కొరకు మరియొక ఈశ్వరుని సేవింపవలసివచ్చును. 
కాక సర్వప్రపంచసృష్టికి గారణమయిన ప్రకృతి యొక్కటెయగుచుండ రెండు ప్రకృతులను 
గల్పించుట అయుక్తమగును. మరియు జీవులనేకు లగుటచే అశుద్ధ ప్రకృతులనుగూడ 
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ననేకములను గల్పింపవలసివచ్చును. 
మరియు “దైవీ హ్యేషా గుణమయీ” అని శ్రీకృష్ణుడు ఈశ్వరప్రకృతి సత్వరజస్తమో 
గుణాత్మక మని చెప్పుచుండ, దానికి శుద్ధత్వము అసంభవము. శుద్ధసత్వమయమగు ప్రకృతి 
శుద్ధమనదగును. త్రిగుణాత్మకమగు ప్రకృతికి శుద్ధసత్వస్వరూప మెట్లు సంభవించును? 
శుద్ధసత్వమయమగు నీశ్వరప్రకృతివలన తామసము లయిన పృథివ్యాది భూతము లెట్లు పుట్టును? 
మహాభూతములు జీవుని వలన బుట్టుననుట ఉచితము గాదు. “ఆత్మన ఆకాశ 
సంభూత “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” అను (శ్రుతివాక్యములు సృష్టి ప్రకరణము 
నందలి యాత్మశబ్దము పరమాత్మ పరమని నిర్ణయించుచు పరమాత్మవలననే మహాభూతములు 
బుట్టునని చెప్పుచున్నవి. కావున గుణమయమగు ప్రకృతి యొకటి యేకాని రెండుగాదు. దానిచేతనే 
సకలప్రపంచము సృజింపబడుచున్నది. దానివలననే భూతము లన్నియు వ్యామోహమును 
జెందుచున్నవి. 


ఈశ్వరునకు శుద్దాశుద్ధము లను రెండు ప్రకృతులు గలవు. అందు అశుద్ధ ప్రకృతితో 
నీశ్వరుడు ప్రపంచమును సృజించుచున్నాడు. శుద్ద ప్రకృతి ఈశ్వరుని యొక్క దివ్యమంగళ 
విగహమగుచున్నది అని యనరాదు. ఈశ్వరుని దివ్యశరీరము అప్రాకృతమని జెప్పు 
రామానుజులు, శుద్ధప్రకృతివలన కలుగునని జెప్పుట మతవిరుద్ధమగును. అప్రాకృతమనగా 
అశుద్ధప్రకృతియొక్క కార్యముగాదని యర్థము గాని శుద్ధప్రకృతియొక్క కార్యముగాదని కాదు 
- అనినచో నిట్టి యర్థమును కల్పించుటయందు బ్రమాణము కానము. ఈశ్వరునకు 
జీవభూతమగు ప్రకృతి యొకటి, భూమ్యాద్యష్టతత్వములకు కారణమయిన ప్రకృతి యొకటి 
అని, రెండు ప్రకృతులిచటనే చెప్పబడినవి. ఈ రెండునుగాక మూడవ ప్రకృతిని కల్పించుటలో 
ప్రమాణము లేదు. మరియు “అప్రాణో హ్యమనాః శుభ్ర” అను శ్రుతి ప్రమాణమునుబట్టి 
యీశ్వరుడు అశరీరుడని స్పష్టమగుచున్నది. కాన వానికి శరీరమే లేదు. కావున సచ్చిదానంద 
మయమగు నీశ్వర స్వరూపమొక్కటియే యషప్రాకృతము. మిగిలినదంతయు ప్రాకృతము కనుక 
అప్రాకృతమయిన దివ్యమంగళవిగ్రహ మనగా సచ్చిదానంద రూపమేకాని వేరుగాదు. 


మరియు వైకుంఠాది లోకములయందు విష్ణురుద్రాదుల దేహములన్నియు మాయా 
మయములు. వాటియందుగూడ దృశ్యత్వము, జడత్వము కలదు. వారి నుపాసించువారలకు 
వారితో సమానమయిన దేహము లభించును. ఇంతియేకాని ముక్తి లభించదు; శరీరరాహిత్యమే 
ముక్తి. లింగశరీరనాశమే మోక్షము కావున అధ్యాత్మ శబ్దమునకు రామానుజులు నిరూపించిన 
యర్థము సంగతముకాదు. 


అట్లే రేతోవిసర్జనమను కర్మ ముముక్షువులచే దెలియదగినదని రామానుజులు చెప్పిన 
విషయము విద్వాంసులకు వినుట కింపుగనుండదు. క్రిమి కీట పక్షి పశ్వాదులకు స్వతస్సిద్ధముగా 
దెలిసిన మైథునకర్మను ముముక్షువులు తెలిసికొనవలెనని చెప్పుట యెంత సమంజసము? 


42 


84 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


“జరామరణమోక్షాయ మామాశ్రిత్య యతంతి యే! తే బ్రహ్మ తద్విదుః కృత్నమధ్యాత్మం కర్మ 
చాఖిలమ్‌” అని భగవద్భక్తులకే (బ్రహ్మజ్ఞానమువలె మైథునకర్మజ్ఞానము గూడ అవశ్యకమనియు, 
నితరులకు అవశ్యకము గాదనియును శ్రీకృష్ణాశయమును వర్ణించు రామానుజుల పాండిత్యము 
యెంత ప్రశంసనీయము! 


ఇక రేతోవిసర్జనమే భూతోత్పత్తికి కారణమనుటకూడ యుక్తముగాదు. జరాయుజ, 
అందజ, స్వేదజ, ఉద్భిజ్జము లను నాలుగువిధముల జీవరాశిలో జరాయుజాండజములు 
రేతస్సువలన బుట్టినను, స్వేదజోద్భిజ్ఞములుమాత్రము రేతస్సువలన బుట్టవు. 

మరియు మూలమునందలి “దేహే” అను పదము ప్రత్యక్షముగా కంటికగపడు అర్జునాది 
దేహములను చెప్పుచుండ నింద్రాది దేహపరముగ అన్వయించుట అయుక్తము. ఇంద్రాది 
దేహములు పరోక్షములు. అర్జునాదిదేహములు ప్రత్యక్షములు. పరోక్షదేహముల యందువల 
ప్రత్యక్షదేహములయందు గూడ, నీశ్వరుడు ఆత్మరూపముతో నుండుట సమానమగుచుండ, 
ప్రత్యక్షదేహములను విడచుటలో కారణము లేదు. 


అల్లే అధిదైవతశబ్బమునకు, అతిదైవతశబ్దమునకు వలె 'దేవతలకుపైన' అను అర్ధమును 
జెప్పుటకూడ నుచితముగాదు. అధియజ్ఞశబ్దమునకు, యజ్ఞారాధ్యుడు అను అర్థముగూడ 
పొసగదు. ఉపర్యర్థమునందుగాని, ఆరాధ్యార్థమునందుగాని అధిశబ్దమునకు ప్రయోగ మెచ్చటను 
లేదు. 


మరియు “చతుర్విధా భజంతే మాం” అని భగద్భజనమునందు నలుగురు అధికారు 
లని చెప్పియుండ, ముగ్గురే అధికారులని రామానుజులు చెప్పుట న్యూనమగును. కావున 


సర్వథా రామానుజవివరణ మిచ్చోట అసంగత మగుచున్నది. 4 
శ్లో! అంతకాలే చ మామేవ స్మరన్ముక్వా కలేబరమ్‌ । 
యః ప్రయాతి స మద్భావం యాతి నాస్య్యత్ర సంశయః ॥ త్‌ 


అ. ఏకాగ్రచిత్తులు ప్రయాణకాలమునందుగూడ నన్ను దెలిసికొందురని శ్రీకృష్ణుడు 
చెప్పగా విని, అర్జునుడు ప్రయాణకాలమున నిన్నాట్లు తెలిసికొనవలెనని ప్రశ్నించెను. శ్రీకృష్ణు 
డందులకు సమాధానమును చెప్పుచున్నాడు. 

మరణకాలమున ప్రత్యగభిన్నమయిన బ్రహ్మను “అహం బ్రహ్మాస్మి” అని బ్రహ్మాకారవృత్తితో 
అనుసంధానము చేయుచు; లేక, కేవల మాత్మస్వరూపమును ధ్యానించుచు; లేక, మనస్సును 
వృత్తిరహితమొనర్చి యూరక ఆత్మ ననుభవించుచుగాని యెవడు మరణించునో వాడు (మద్భావం) 
ఆత్మతత్వమగు సచ్చిదానందరూపమును పొందును. ఇందు సంశయము లేదు. 

ఓయి! తత్వవేత్తలకు ప్రాణోత్మమణము లేనందున, లోకాంతరగమనము లేదుకదా? 


మూలమున శ్రీకృష్ణుడు గమనార్థకమగు “ప్రయాతి” అనుపదము నేల ప్రయోగించెను? వినుము. 
లోకసిద్ధమగు అర్ధమును అనువదించియే శ్రీకృష్ణుడట్లు ప్రయోగించెను. తత్వవేత్త శరీరమును 
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విడచి వెళ్లునని లోకు లనుకొందురు. కాని యాత్మజ్ఞాని యెచ్చటకును వెళ్లువాడు గాడు. 
సర్వవ్యాపకమగు నిర్విశేషచిన్మాత్రముయొక్క తత్వమును యిచ్చటనే పొందు చున్నాడు. 

లేక “ప్రయాతి” అనగా శరీరమును విడచుచున్నా డనియే యర్థము. “కలేబరం ముక్త్వా” 
అను పదముతో పునరుక్తమని శంకింపరాదు. (వాచం - వదతి, కార్యం - కరోతి) మాటను 
చెప్పుచున్నాడు. పనిని చేయుచున్నాడు. అనుప్రయోగముల వలె పునరుక్తమును పరిహరింప 
వచ్చును. కావున “శరీరం ముక్త్వా యః ప్రయాతి” అను వాక్యమునకు మరణించుచున్నాడు 
అనియే యర్థము. 


లేక “ప్రయాతి” అను పదమునకు (మియతే) మరణించుచున్నాడనియే అర్థము. మరణ 
మనగా ప్రాణత్యాగము. కాన “ప్రయాతి” అను పదమువలన ప్రాణములను విడచుచున్నాడని 
యర్థము లభించును. ప్రాణములు లింగశరీరాత్మకములుకాన ప్రాణము లను విడచుచున్నాడనగా, 
ఉపలక్షణముచే లింగశరీరమును విడచుచున్నాడని యర్థమగును. ఇట్లు ప్రాణత్యాగమనగా 
లింగశరీరత్యాగమని తేలినది. ఇపుడు ఎవడు స్థూలశరీరమును వదలి (ప్రయాతి) లింగశరీరము 
ను విడచుచున్నాడో, వాడు (మద్భావం) బ్రహ్మసాయుజ్యము నొందుచున్నాదని తేలినది. 


అయితే లింగశరీరమును విడచినను కారణశరీరముండగా ఆత్మకు నిరుపాధికత్వము 
సంభవించుటగాని, బ్రహ్మసాయుజ్యము ప్రాప్తించుటగాని యెట్లని ప్రశ్నింపరాదు. కారణశరీరమగు 
అజ్ఞానము నశించనిదే లింగశరీరమునకు నాశము సంభవింపదు.కాన లింగశరీరనాశమువలననే 
కారణశరీరనాశముగూడ సిద్ధించుచున్నది. 


స్టూలశరీరము నశించినంతమాత్రముననే సూక్ష్మశరీరమున్నను వికుంఠలోకము 
ప్రాప్తించుచున్నదికదా? అని యనరాదు. 

శ్లో స్వధర్మనిష్టశృతజన్య్మభిః పుమాన్‌ విరించితామేతి తతః పరం హి మామ్‌ । 

అవ్యాకృతం భాగవతో9 థ వైష్ణవః పదం యథాహం విబుధాః కలాత్యయే ॥ 

అని భాగవతమునందు రుద్రవచనము కలదు. నూరుజన్మలయందు స్వధర్మానుష్టాన 
నిరతుడై యున్న బ్రహ్మలోకము నొందును. ఆపైన రుద్రలోకము నొందును. విష్ణుభక్తుడు 
లింగశరీరము నశించినచో అవ్యాకృతమగు వైకుంఠస్థానము నొందును. అని జెప్పుచున్నది. 

మరియు జీవునకు లింగశరీరమున్నచో దానితో తాదాత్యాధ్యాస కలుగును. అటుపైన 
సంసారిత్వ మేర్చడును. కాన లింగశరీరనాశములేనిదే యసంసారి బ్రహ్మభావము సంభవించదు. 

ఓయి! లింగశరీరవిశిష్టులగు జీవులే ముక్తిక్షేత్రమగు వైకుంఠలోకమును పొందు చున్నారు 
కదా? కాదు. అయ్యది, సగుణముక్తిక్షేత్రమగు సత్యలోకము, (బ్రహ్మసాయుజ్యమును లింగశరీర 
విశిష్టులు పొందుట యసంభవము. 

అయితే యిచట సగుణముక్తియే వివక్షితమని యనరాదు. మూలము నందలి 
“మద్భావం” అనుపదము బ్రహ్మసాయుజ్యరూపమగు నిర్గుణముక్తిని చెప్పుచున్నది. మద్భావమనగా 
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మత్స్వభావము, మదాకారము అని యనరాదు. నిరాకారుడయిన ఈశ్వరునకు ఆకారములేదు. 
ఆకారములేని యీశ్వరునిగూడ ఆకారముగలవానినిగా స్మరించుచో, సాధకుడు ఆయా 
యాకారమును బొందునని యనరాదు. తత్త్వవేత్త (జ్ఞాని) యెల్లప్పుడు, సచ్చిదానందరూపుడైన 
నిరాకారాత్మనే స్మరించును. 

తత్త్వవేత్తలు కానివారు (అజ్ఞానులు) ఈశ్వరుని సాకారునిగా గల్పించి ధ్యానింతురు. 
స్వతస్సిద్ధమయిన రూపమునందు, కల్పితరూపమును ధ్యానించువారు తత్త్వజ్ఞానులుగారని సర్వ 
సంప్రతిపన్నము. త్రాటిని సర్పమునుగా ధ్యానించుపురుషుడు రజ్జుతత్వజ్ఞానియని జెప్పనలవికాదు. 
నిజరూపమును గుర్తెజింగినవాడే తత్త్వవేత్త. ఆత్మయొక్క వాస్తవరూపము సచ్చిదానందమే యగును. 
కాన సచ్చిదానందాత్మను తెలిసికొనినవాడే తత్త్వవేత్త. 


కావున, సాకారేశ్వరుని ధ్యానించువారలు వైకుంఠాదిలోకములకు వెళ్లుట సంభవించినను 
నిరాకార ప్రత్యగభిన్న (బ్రహ్మోత్మను ధ్యానించువారలకు వైకుంఠాది లోకగమనము సంభవింపదు. 

కాన, మరణకాలమున ఆత్మస్వరూపమును ధ్యానించు తత్త్వవేత్తలు, బ్రహ్మత్వమునే 
పొందుదురు. లోకాంతరమునకు వెళ్ళరు. 

మరియు, “మద్భావం” అనుపదమునందలి భావశబ్దమునకు, ఆకార మను అర్థమును 
వర్ణించుట యుక్తముగాదు. భావశబ్దము ధర్మవాచకము. నిర్ధ్మకమగు బ్రహ్మకు ధర్మ మెట్లు 
పొసగునని యనరాదు. ఇచట స్వరూపమే ధర్మము. కనుకనే శంకరులు “మద్భావం” 
అనుపదమునకు “వైష్ణవం తత్త్వం” అను భాష్యమును రచించిరి. 

పూర్వమే (బ్రహ్మగా నున్న ఆత్మకు తిరిగి బ్రహ్మత్వ మెట్లు పొసగునని శంకింపరాదు. 
పూర్వము “నేను బ్రహ్మను గాను” అని విపరీతజ్ఞానము కలదు. ఇపు డావిపరీతజ్ఞానము 
(బ్రహ్మజ్ఞానముచే సమూలముగ నశించినది. కావున విపరీతజ్ఞానవృత్తియే, జీవునకు 


బ్రహ్మభావప్రాప్తియని గ్రహింపవలెను. ర్‌ 
శ్లో! యం యం వాపి స్మరన్‌ భావం త్యజంత్యంతే కలేబరమ్‌ । 
తం తమేవేతి కౌన్తేయ! సదా తద్భావభావితః ॥ 6 


అ. ఓయి అర్జునా? మానవుడు ఏయే దేవతావిశేషమును (లేక) ఏయే పదార్థమును, 
ప్రాణములు లేచిపోవునపుడు స్మరించుచు స్టూలశరీరమును విడచునో వాడు తద్వాసనా 
వాసితాంతఃకరణు డగుచు, ఆయా దేవతావిశేషమును, లేక ఆయాపదార్థమును పొందు చున్నాడు. 

సాధారణముగా ఆస్తికులు ఇంద్రాదిత్యాదిదేవతల నుపాసింతురు. కాన, భాష్యకారులు 
“భావ” శబ్దమును దేవతావిశేషమని వివరించిరి. వస్తుతః “యం యం భావం” అనగా “ఏయే 
పదార్థమును” అనియే చెప్పవలెను. కనుకనే జడభరతునకు ప్రాణవియోగ కాలమున లేడిని 
స్మరించుటచే లేడిజన్మ ప్రాప్తించినది. 


కావున పురుషునకు అవసానకాలమునందు సంస్మారబలమున పుణ్యవశమున 
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ఇంధ్రాదిదేవతాస్మరణము గల్లినచో ఇంద్రాదిలోకము ప్రాప్తించును. పాపవశమున ప్రీపశ్వాది 
స్మరణము గలిగినచో స్రీపశ్వాదిజన్మను పొందును. అని నిశ్చయము. ఇంతియేకాని ఇంద్రాదిదేవ 
భావమును పొందుదురని కాదు. అట్లయినచో ఇంద్రలోకమున అనేకమంది యింద్రు లుండవలసి 
వచ్చును. 

దీనిచే విష్ణుమూర్తిస్మరణవలన విష్ణులోకప్రాప్తియనిగూడ సిద్ధించినది. 

కనుక “ఆక్రుశ్య పుత్రమఘవాన్యదజామిలో9 పి నారాయణేతి మ్రియమాణ ఉపైతి 
ముక్తిం” (పాపియగు అజామీళుడుగూడ పుత్రుని గూర్చి నారాయణ అని యరచుచు, మరణించిన 
వాడై ముక్తినొందును.) అనుచోట ముక్తిశబ్దము వైకుంఠలోకపరముగాని, బ్రహ్మ సాయుజ్య 
మను అర్థముగలది కాదని తేలినది. 


ఓయి! బ్రహ్మసాయుజ్యమను ముక్తి యొకటిలేదు. వైకుంఠలోకప్రాప్తియే ముక్తి. వైకుంఠ 
లోకమునందున్న అనంతుడు గరుడుడు మున్నగువారు నిత్యముక్తులనబడుచున్నారు. వైకుంఠ 
లోకమును బొందిన శుకాదులు ముక్తులని వ్యవహారము గలదు. బ్రహ్మసాయుజ్యమే ముక్తియయి 
నచో బ్రహ్మయందు జీవులు లయమును చెందుదురుగనుక జీవులకు స్వనాశము తటస్థించును. 
అయ్యది పురుషార్థము గానేరదు. 


కాక నిత్యులయిన జీవులకు లయము సంభవించనేరదు. “నిరంజనః పరమం 
సామ్యముపైతి దివ్యం” అను శ్రుతిననుసరించి బ్రహ్మసామ్యమే జీవులకు ముక్తి సాయుజ్యము 
గాదు. ఆ సామ్యముగూడ సచ్చిదానందరూపముగాని శుద్ధసత్వమయమయిన శరీరము కలిగి 
యుండుటగాని, సర్వజ్ఞత్వాదికముగాని యగును. అని ద్వైతుల పూర్వపక్షము. 

సమాధానము : - ముక్తియనగా మోక్షము. అనగా విడచుటయని నిశ్చయార్థము. 
దేనిని విడచుట? అని ప్రశ్నరాగా స్థూలశరీరమును విడచుట అని యనరాదు. అట్టితరి 
నీవీమోక్షము (గుడ్డముడి విడిపోవుట) గూడ, మోక్షము గావలసివచ్చును. మరేమని? సుఖదుః 
ఖాది ద్వంద్వములను విడచుటయే మోక్ష మనవలయును. ఇయ్యది శరీరవిశిష్టునకు కలుగదు. 
“అశరీరం వా వసంతం న ప్రియాప్రియే స్పృశతః” అను [శ్రుతి శరీరములేనివానికే ఇష్టాయిష్టము 
లంటవనిజెప్పుచున్నది. స్థూల శరీరము లేనంతమాత్రమున సుఖదుఃఖాది ద్వంద్వము లంటవను 
టకు వీలులేదు. స్వప్నదశయందు స్టూలశరీరము లేకున్నను, ద్వంద్వము లంటుచున్నవి. 
సుషుప్తియందు స్టూలసూక్ష్మ శరీరములు రెండును లేకపోవు చుండగా సుఖదుఃఖాది ద్వంద్వము 
లంటుటలేదు. కావున శరీరద్వయరహితునకే సుఖదుఃఖాది ద్వంద్వము లుండవని చెప్పవలెను. 
మనస్సు, ప్రాణము - యీ రెండునుండగా మనోధర్మములగు కామ సుఖదుఃఖాదులను ప్రాణ 
ధర్మములగు క్షుత్సిపాసాదులను అనుభవించకుండుటగాని, స్మరింపకుండుటగాని సంభవింపదు. 
ప్రియాప్రియములను అనుభవించుటవలనవలె స్మరించుటవలనగూడ సుఖదుఃఖములు కలుగును. 
కాని వైకుంఠలోకమునందు అప్రియానుభవములేదు. అయినను అనుభవించిన అప్రియమును 
(అయిష్టమును) స్మరించు టమాత్రము తటస్థించును. అందుకు మనస్సు యుండుటయే గారణము. 
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కాన వైకుంఠలోకము మక్తిక్షేత్ర మెట్లగును? ఎక్కువ సుఖ ముండుటవలన సగుణముక్తిక్షేత్రమని 
మాత్రము బెపచారిక వ్యవహారము గలదు. కావున వైకుంఠలోకమున స్థూలసూక్ష్మశరీరములు 
రెండు నుండుటచే జీవునకు ప్రియాప్రియస్పర్శనుంచి మోక్షముండదు. మీ మతమున 
బ్రహ్మసాయుజ్య మనునది లేదు. కావున ద్వైతమతమున “అశరీరమి” త్యాది (శ్రుతి 
య(ప్రమాణమగును. ఆస్తికులకు శ్రుతిని యప్రమాణ మొనర్చుట తగదు. [శ్రుతిని ప్రమాణ 
మొనర్పదలచినచో జీవులకు అశరీరత్వమును బ్రహ్మసాయుజ్యమును అంగీకరించవలయును. 
శరీరస్పర్శలేని శుద్ధచైతన్యమే (బ్రహ్మము. 

జీవుడు బ్రహ్మయందు లయించుట పురుషార్థముగాదని యనరాదు. చైతన్యరూపు డగు 
జీవునియందంతఃకరణవైశిష్ట్యాం శమే నశించును. జీవునకు స్వనాశము లేదు. అంతఃకరణము 
లేకుండుటయే బ్రహ్మసాయుజ్యము. కావున బ్రహ్మసాయుజ్యమను ముక్తి యందు జీవు డనిత్యుడగు 
నను దోషము లేదు. జీవుడు బ్రహ్మాభిన్నుడు. బ్రహ్మము నిత్యమని సర్వసంప్రతిపన్నము. “నిరంజనః 
పరమం సామ్యం” అను (్రుతియందలి సామ్యశబ్దమునకు పరమ శబ్దము విశేషణమగుటచే 
నిరతిశయమగు (అత్యంత) సామ్యమని యర్థమగును. సామ్యమనగా సమత్వము. అనగా 
అభేద మని నిశ్చయము. ఏది యెల్లపుడు యేక రూపముగానుండునో, అది సమమనబడును. 
అనేకరూపముగా నుండునది విషయ మనబడును. కావున సమమనగా ఏకమని యర్థము. 
కావున ఘటనాశముచే ఘటాకాశమునకు మహాకాశసామ్యము కలిగినటుల ఉపాధినాశముచే 
జీవునకు బ్రహ్మసామ్యము కలుగును. పరిపూర్ణమయిన చైతన్యమును భేదింపజేయు అంతః 
కరణము నశించగా జీవేశ్వరులకు భేదము కలుగనేరదు. 

కావున ద్వైతులకు బ్రహ్మసాయుజ్యము లేదు. వారి మతమున “ప్రత్యగభిన్నం బ్రహ్మ” 
అను జ్ఞానమే ఘటింపదు. కనుకనే వారు వారిమతరీత్యా జీవునకు బ్రహ్మ సాయుజ్యము 
లేదందురు. ఇట్లే నాస్తికులుగూడ వారిదృష్టిచే బ్రహ్మమే లేదందురు. కావున శ్రుతిసమ్మతముగాని 


స్వకపోలకల్పితమతముల నంగీకరింపదగదు. 6 
శ్లో॥  తస్మాత్సర్వేషు కాలేషు మామనుస్మర యుధ్య చ । 
మయ్యర్పితమనో బుద్ధిర్మామేవైష్యస్యసంశయః Il 7 


అ. ఓయి అర్జునా? అంతకాలమునందున్న భావనాఖ్యసంస్మారము స్మరణ ద్వారమున 
దేహాంతర ప్రాప్తికి కారణము గనుక నీవు యెల్లపుడు నాయందు భావమునుంచి నన్ను స్మరించు 
చుండుము. ఎల్లపుడు నాయందు చిత్తమునుంచినగాని తుదకు నాస్మరణము లభించదు. ఇట్లు 
నా స్మరణమును మానక స్వధర్మమగు యుద్ధమును జేయుము. నాయందు మనోబుద్దుల 
నుంచినవాడ వగుచు నన్ను బొందుదువు. అందు సంశయము లేదు. 

ఓయి! ఆత్మభజనలక్షణమగు జ్ఞాననిష్టయందు సంన్యాసులకే యధికారము. అజ్ఞానులకు 
కర్మయం దధికారము. ఇట్లుండ శ్రీకృష్ణు డిచట “నన్నెల్లపుడు స్మరించుము, స్వధర్మము 
నాచరింపుము” అని, యర్జునునకు జ్ఞానకర్మల రెంటిని యె ట్లుపదేశించెను? వెనుకటి గ్రంథమున 
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జ్ఞానకర్మలు భిన్నపురుషానుష్టేయములని గదా! చెప్పెను. పోనీ ఇచట భిన్నకాలానుష్టేయములని 
చెప్పెనన్నచో నదియు పొసగుట లేదు. మూలమునందు “సర్వేషు కాలేషు” అని యుండుటచే 
యుద్ధమను స్వధర్మమును అనుష్టించునపుడుగూడ భగవద్భజనము కర్తవ్యమని చెప్పినట్లగపడు 
చున్నది. ఇక యుద్దాతిరిక్రమయిన సర్వకాలముల యం దని చెప్పుటగూడ నుచితముగాదు. 
“మయ్యర్పిత మనోబుద్ధిః” నాయందు మనోబుద్దులనుంచి యని జెప్పుటచే యుద్ధకాలమునగూడ 
భగవద్భజనము కర్తవ్యమని నిర్ణయమగుచున్నది. 

మరియు లోగడ “కురు కర్మైవ తస్మాత్త్వం” నీవు కర్మనే చేయుమని చెప్పి ఇప్పుడు 
“మామనుస్మర యుధ్య చ” అని, చకారముచే కర్మజ్ఞానసముచ్చయము నె ట్లుపదేశించును? 
కావున నిచట “మామనుస్మర యుధ్య చ” అని విధించుటచే జ్ఞానకర్మసముచ్చయము శ్రీకృష్ణునకు 
సమ్మతమని స్పష్టమగుచున్నది - అనినచో, కాదు. 

అర్జునుడు తత్త్వవేత్తకాడు. గనుక జ్ఞాననిష్టయం దధికారము లేదని తలచి, కర్మయే 
చేయమని పూర్వము చెప్పెను. ఇప్పుడు తానుజేసిన ఆత్మోపదేశమహిమచే నర్షునుడు, 
తత్త్వవేత్తలలో శ్రేష్టుడని తలంచి, 'జనకాదులవలె నీవుగూడ లోక సంగ్రహముకొరకు కర్మను 
చేయుము. జ్ఞాననిష్టయం దుండుము” అని చెప్పెను. గనుక పూర్వాపరవిరోధము లేదు. 


నీవు మోక్షముకొరకు యుద్ధమును జేయుమని చెప్పనందున, నింతమాత్రముచే కర్మజ్ఞాన 
సముచ్చయము సిద్ధింపదు. కర్మజ్ఞానసముచ్చయమే మోక్షము నిచ్చునను వాదము ఇంతకుమున్నే 
నిరాకరింపబడినది. 


N.B. “మామనుస్మర” అను మూలవాక్యమునకు సగుణబ్రహ్మచింతన మర్థ మనినచో, 
నిర్దుణ(బ్రహ్మజ్ఞానమునకు కర్మసముచ్చయము విరుద్ధముగాని, సగుణబ్రహ్మో పాసనమునకు 
కర్మసముచ్చయము విరుద్ధముగాదు. కనుక సముచ్చయవాదమునుగురించిన పైపూర్వోత్తర 
పక్షముల కవకాశములేదు. కాని, “మా మనుస్మర” అను మూలవాక్యమును భగవత్స్వరూపాను 
సంధానపరముగ వ్యాఖ్యానించినచో, పైపూర్వోత్తరపక్షముల కవకాశ మేర్పడును. ఈ మార్గమును 
ఆనందగిరిపండితులు తమవ్యాఖ్యానమునందు సూచించిరి. రామరాయులుగూడ నామార్గమునే 
ద్రొక్కిరి. కాక, నీమధ్యమకాండమునందుగూడ భక్తి ఉపాసన, చింతనము అనుస్మరణము, 
మున్నగుపదములను నిర్గుణబ్రహ్మజ్ఞానపరముగ రామరాయకవీంద్రు లన్వయింపదలచినట్లు 
వ్యక్తమగుచున్నది. 

ఓయి! కర్మజ్ఞానములు యేకపురుషానుష్టేయములు కావని, పూర్వము చెప్పియుండ, 
నిపుడు లోకసంగ్రహబుద్ధికో మాత్రము రెంటిని పార్టు డాచరించుట యెట్లు పొసగును? వినుము. 
కర్తృత్వాఖిమానపూర్వకమయిన కర్మనిష్టకు జ్ఞాననిష్టతో సాంగత్యము కుదరదని వెనుక 
జెప్పబడినది. కర్తృత్వాభిమానరహితమయిన కర్మలు కర్మలే కావు (అనగా వానియందు 
కర్మ్శత్వముండదు. గనుక, ఆ రెంటికిని యేకపురుషానుష్టేయత్వము కుదురును. కావున, 
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తత్త్వవేత్తయగు అర్జునునిచేగాని, జనకాదులచేగాని జేయబడుకర్శ, కర్మగాదు. వాసుదేవునిచే 
జేయబడుకర్శవలె, అకర్మయే యగును. 


కావున ఓయి అర్జునా! నీకు తత్త్వజ్ఞానము లేనిచో కర్మయందే యధికారము కనుక 
స్వధర్మమగు యుద్దము నాచరింపుము. తత్త్వవేత్తవయినచో నాదు నిజరూపమును స్మరించుచునే 
లోకసంగ్రహముకొరకు జనకాదులవలె కర్మను ఆచరింపుము. అని శ్రీకృష్ణు దడర్జునున కుపదేశించి 
నట్లు సిద్ధమయినది. 


సంన్యాసిగాని యర్జునునకు, ఆత్మభజనము (జ్ఞాననిష్ట) యెట్లు పొసగునని? యనరాదు. 
క్షత్రియులకు సంన్యాసాశ్రమ స్వీకారము లేకున్నను జ్ఞాననిష్ట కనిపించుచున్నది. అందుకు 
జనకుడే దృష్టాంతము. ఆశ్రమస్వీకారము లేకున్నను క్షత్రియుడగు జనకుడు మహాజ్ఞాని యయ్యెను. 

అర్జునుడు జ్ఞానియయినను ఫలాభిసంధ్యహంకార రహితమయిన యుద్ధకర్మయందు 
అధికారము కలదు. ఫలేచ్చారహితమయిన కర్మ కర్మగాదని పలుసారులు చెప్పబడినది. 
తూష్టీంభావము మాత్రమే యకర్శగాదు. 

గృహస్థులయిన బ్రాహ్మణులకు గూడ జ్ఞాననిష్టయం దధికారముగలదనరాదు. 
బ్రాహ్మణులకు జ్ఞాననిష్టయం దధికారము నొసంగుటచే శ్రుతులు సంన్యాసమును విధించినవి. 

“సర్వధర్మాన్‌ పరిత్యజ్య” అను శ్లోకముచే నర్జునునకు గూడ సంన్యాసము విధింప 
బడినదికదా? లేదు. సర్వపరికరములను విడువుమనియే యచట జెప్పబడినది. రాజ్యాది 
పరికరములుండగా విషయవ్యాకులమయిన చిత్తము ఆత్మయందు ఏకాగ్రతను జెందదు. 


అయితే ప్రకృతము రాజ్యాది పరికరము లుండగా జ్ఞాననిష్ట యేల నుపదేశింప బడినది? 
పరికరములున్నను జనకాదులవలె చిత్తవిక్షేపము లేనపుడు జ్ఞాననిష్ట నుపదేశింప వచ్చును. 
శ్రీకృష్ణుడు “దేహభృతాం వర” అని పార్గుని సంభోదించుటచే దన యుపదేశమున పార్భుడు 
జనకాదులతో సమానుడయినట్లు శ్రీకృష్ణుని హృదయము విదితమగుచున్నది. 


ఓయి అర్జునా! నీవు జనకాదులవలె దృఢమయిన జ్ఞానము గలవాడవయినచో సర్వధర్మ 
పరిత్యాగమును చేయకయే నిరంతరము నన్ను స్మరించుము. యుద్ధమును చేయుము. దృఢ 
మయిన జ్ఞానములేనిచో నిపుడు యుద్ధమునే చేయుము. పిదప సర్వధర్శ్మము లను పరిత్యజించి 
నన్నే శరణు బొందుము. అని శ్రీకృష్ణుని యుపదేశమని దేలినది. 

కనుకనే అప్పుడప్పుడు శ్రీకృష్ణుడు పార్గుని తత్త్వవేత్తయనియు, అతత్త్వవేత్తయని యును, 
నిర్దేశించుట పొసగుచున్నది. శాస్తాధికారులుగూడ రెండురకముల నుందురు. కనుకనే శ్రీమహా 
విష్ణువు చతుర్ముఖబ్రహ్మకు “నివ నన్ను దలచుచు, ప్రపంచము సృజించినచో కల్పవికల్పముల 
యందు వ్యామోహమును జెంది వని జెప్పినట్లు శ్రీకృష్ణుడు పార్గునకు గూడ, “తత్త్వవేత్తయగు 
జనకునివలె నన్ను నిరంతరము స్మరించుచు, విహితకర్మ నాచరింపు మని చెప్పెను. 

కావున, తత్త్వవేత్తయగు అర్జునునకు జ్ఞాననిష్టయం దున్నను యుద్ధము నందు (బ్రవృత్తి 
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జనకాదులకువలె బ్రహ్మాదులకువలెను పొసగుచున్నది. 

ఓయి! మరణకాలమునందున్న అత్మస్మరణము, కదా ముక్తిహేతువు. అయ్యది సర్వ 
కాలములందును ఆత్మభజనముచేసినగాని లభింపదు. అందువలన శ్రీకృష్ణుడు అర్జునునకు, 
ఎల్లకాలము నన్ను స్మరింపుమని జెప్పవలసియుండగా యుద్ధమును జేయుమని యెట్లుచెప్పెను? 
వినుము. ఇచట యుద్ధము చేయుమని విధింపబడుటలేదు. యుద్ధమును చాలించుట వలదని 
నిషేధించబడుచున్నది. గీతాశాస్త్రము నివృత్తిలక్షణముగాని ప్రవృత్తి లక్షణము గాదు. 

ముముక్షువగు తత్త్వవేత్తగూడ లోకసం[గ్రహము కొరకు ఐహికప్రతిష్టను సంపాదింప 
వలెను. అట్లులేనిచో లోకములో అందరూ తత్త్వవేత్తల మని తలంచుచు, వా రిచ్చవచ్చినట్లు 
నటించుచు అధోగతిని చెందుదురు. కనుక తత్త్వవేత్తలకుగూడ లోకానుగ్రహము జేయుట 
ఆవశ్యకము. 

ఇట్టైనచో తత్త్వవేత్తయగు బ్రాహ్మణుడు గృహస్థుగానుండి కర్మయే యాచరింపవలెను 
గాని, సంన్యసింపవలదుగదా? కాదు, అట్టివారు లోకసంగ్రహార్థము సంన్యసించియే తీర 
వలయును. సర్వసాధారణమయిన త్రోవనుంచి మరల్చి లోకమును శాస్త్రవిహితమార్గము నందు 
బ్రవేశపెట్టుటయే లోకసంగ్రహము, సంన్యాసము, విహితమార్గముకాని, అపమార్గము కాదు. 
శ్రుతిసిద్ధమయిన త్రోవ అపమార్గమెన్నడును కానేరదు. 

అట్టిసంన్యాసముగూడ ముముక్షువగు బ్రాహ్మణునకు, జ్ఞానముకొరకే విధింప బడినది. 
కావున జన్మానరీయమయిన సహకార కారణసామగగ్రిబలమువలన తత్త్వజ్ఞానము నొందినవాడు 
గూడ వామదేవాదులవలె లోకసంగ్రహముకొరకు సన్వ్యాసమును స్వీకరించి, గురుసన్నిధియందు 
వేదాంతశ్రవణమును జేయవలెను. 

స్వతస్సిద్ధమయిన తత్త్వజ్ఞానముగల శ్రీ శంకరులుగూడ సన్యసించి గోవింద పూజ్యపాద 
గురువులయొద్ద వేదాంతశ్రవణమును చేసిరి. 

ఓయి! క్షత్రియులకు సంన్యాసము లేకున్నను జ్ఞాననిష్ట కలుగుననిచెప్పి, బ్రాహ్మణునకు 
మాత్ర మట్టు కాదందురే, బ్రాహ్మణు దేమి తప్పుచేసెను? వినుము. బ్రాహ్మణుడపరాధ 
మొనర్చలేదు. జన్మాంతరార్జితమయిన పుణ్యాతిశయమున బ్రాహ్మణత్వము లభించును. కావున 
బ్రాహ్మణుడు మహాపుణ్యశాలి. కనుకనే అతనికి పవిత్రమయిన సన్వ్యాసాశ్ర మాధికారము 
లభించును. అన్ని జాతులకు (బ్రాహ్మణుడెట్లు పూజ్యుడో, అట్లే అన్ని ఆశ్రమములలోను 
సంన్యాసాశ్రమము గొప్పది. సంన్యాసమును స్వీకరించినవాడు తత్వ జ్ఞానము సంపాదించక 
మరణించినను వానికి యమదర్శన ముండదు. ఇంద్రదర్శనము, స్వర్గప్రాప్తియు కలుగును. 
లేక మరల బ్రాహ్మణ జన్మయయినను లభించును. తత్వజ్ఞానమును సంపాదించుటకు సన్యాసము 
అంతరంగసాధనము. గృహాదిపరికరములు చిత్తవిక్షేపమును కలిగించి, వేదాంతశవణాదులకు 
ప్రతిబంధకము లగును. కాన ముముక్షువునకు పరిగ్రహ పరిత్యాగము ఆవశ్యకము. కనుక 
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బ్రాహ్మణుడు సంన్యాసాశ్రమ స్వీకారయోగ్యతను సంపాదించినందున మహాసుకృతవంతుడుగాని 
యపరాధి గాడు. 

ఇక బ్రాహ్మణుడయినను ఎవడు వైరాగ్యములేక దారాపుత్రాదులను విడువజాలడో, 
ఐహిక భోగపరవశుడయిన వానికి వేదాంతశ్రవణప్రసక్తి యుండదు. “అథాతో బ్రహ్మజిజ్ఞాసా” 
అను సూత్రమున సాధనచతుష్టయసంపత్తిగలవానికే (బ్రహ్మవిచారమునం దధికారమని 
బాదరాయణులు చెప్పిరి. 

ఎవ్వడేని యొకానొక బ్రాహ్మణుడు గృహస్థుగానుండి, శమదమాది సంపత్తి లేకయే, 
కుతూహలముతో (బులపాటుచే) వేదాంతశ్రవణమునందు ప్రవర్తించుచో వాడు తా నప మార్గము 
నందు ప్రవర్తించి లోకమునుగూడ అపమార్గమునందు ప్రవర్తింపజేయనెంచిన వాడుగాన, వాని 
యాచారమును ఆస్తికులు ఆదర్శముగా దీసికొనగూడదు. అంతమాత్రమున ఉత్సాహమున 
జేసిన వేదాంతశ్రవణము వ్యర్థమనరాదు. వేదపాఠమువలె నాశ్రవణముగూడ సుకృత హేతువగును. 
ఈ సంస్మారబలమున జన్మాంతరమునందు సంన్యాసాశ్రమ స్వీకారము లభించును. 

కావున ముముక్షువు, గృహస్థ నగు బ్రాహ్మణునకు, సంన్యాసాశ్రమస్వీకార పూర్వకము 
గనే జ్ఞాననిష్టయం దధికారము, సంన్యాసములేనిచో కర్మనిష్టయందే అధికారము. క్షత్రియాదులకు 
మాత్రము సన్న్యాసములేకున్నను జ్ఞాననిష్టయందుగాని కర్మనిష్టయందుగాని, స్వార్థముకొరకుగాని, 


లోకసంగ్రహార్థముగాని, అధికార మని సిద్ధించినది. 7 
శ్లో అభ్యాసయోగయుక్తేన చేతసా నాన్యగామినా । 
పరమం పురుషం దివ్యం యాతి పార్థానుచింతయన్‌ 11 8 


శ్లో; కవిం పురాణమనుశాసితార - మణోరణీయాంసమనుస్మరేద్యః I 
సర్వస్య ధాతారమచింత్యరూప - మాదిత్యవర్ణం తమసః పరస్తాత్‌ ॥ 9 

అ. ఓయి అర్జునా! విజాతీయ ప్రత్యయానంతరిత సజాతీయ ప్రత్యయ ప్రవాహ రూపమగు 
యోగముతోగూడి విషయాంతరమును దలచు స్వభావములేని మనసుతో నిరతిశయుడును, 
సూర్యమండలమునందున్న వాడును, సర్వజ్ఞుడును, అతి ప్రాచీనుడుగను, సకల ప్రపంచమును 
నియమించువాడును, అతిసూక్ష్ముడును, సకల ప్రపంచమును విభజించువాడును, ఊహింపనలవి 
కాని రూపము కలవాడును, సూర్యునివలె నిత్యచైతన్య ప్రకాశరూపుడును మాయాతీతుడును 
అగు పురుషుని యెవడు ధ్యానించునో, వాడు అట్టి పురుషుని బొందును. 

మన దేహములయందున్న ఆత్మ ప్రత్యగాత్మ సూర్యమండలమందున్న ఆత్మ పరమాత్మ. 
ప్రత్యగాత్మకు పురుషుడని పేరు. పరమాత్మకు పరమపురుషు దనిపేరు. కావున సూర్యమండలము 
నందు అధిదైవతపురుషునియొక్క నిత్యచైతన్యాత్మకమగు వాస్తవస్వరూపమే యిచట ధ్యేయమనియు 
ప్రాప్యమనియు జెప్పబడినది. ఇంతియె కాని కల్పితమయిన హిరణ్యశ్శశ్రుత్వాదిరూపము (బంగారు 
మీసములతో గూడిన రూపము) ధ్యానించమని జెప్పబడుటలేదు. హిరణ్య శృశ్రుత్వాదిరూపమే 
యచింత్యమగునుకాని సచ్చిదానందాత్మకము అచింత్యముగాదుకదా? అని యనరాదు. పరమ 
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పురుషుని (పరమాత్మ) యొక్క పారమార్ధిక మయిన సచ్చిదానందరూపము అవాజ్మానసగోచర 
మగుటచే నీయదిగూడ నచింత్య మగును. కనుకనే ఈ యది అజ్ఞానమున కావలిదని జెప్ప 
బడినది. హిరణ్య శ్మశుత్వాది రూపము అజ్ఞానము కావలిదిగాదు. అజ్ఞానాంతర్గతమే యగును. 
అజ్ఞానముయొక్క ఆవలి యొడ్డుచేరనిదే చైతన్యసాక్షాత్మారము సంభవించదు. అజ్ఞానమనగా 
సముద్రమువంటిది. దాని యావలియొద్దుయన నాశము. అంధకారావరణముగల కంటికి 
ఘటాదులు ప్రత్యక్షము గానట్లు అజ్ఞానావరణముగల చిత్తమునకు పరమాత్మ ప్రత్యక్షము గాడు. 
కావున పరమ పురుషుడు (తమసఃపరస్తాత్‌) అజ్ఞానమున కావలివాడని జెప్పబడెను. 

ఇట్టి పురుషుడు ఆదిత్యవర్గుడని (శ్రుతి చెప్పుచున్నది. సూర్యుడు సమస్త ప్రపంచమును 
ప్రకాశింపజేయుచు ప్రకాశరూపమయిన వర్ణముతో నెట్లు యొప్పుచుండెనో అట్లే పురుషుడుగూడ 
సమస్త ప్రపంచమును ప్రకాశింపంజేయుచు ప్రకాశరూపమయిన చైతన్యశాలి యగుచున్నాడు. 
సూర్యునియొక్క ప్రకాశము దీప్తి, పురుషునియొక్క ప్రకాశము చైతన్యము. జ్ఞానము అని భేదము. 
కనుకనే నిత్యచైతన్య ప్రకాశుడని పురుషునకు వ్యవహారము. నిత్యచైతన్యరూపుడగు 
పరమపురుషునకు కర్మఫలవిధానము మాయచే నొప్పును. నిత్యచైతన్యరూపుడగు పరమ పురుషుడే 
సూక్ష్మముకంటె నతిసూక్ష్మమగునుకాని హిరణ్య శ్మశ్రుత్వాది విశిష్ట పురుషుడు సూక్ష్మతరుడు 
(దుర్‌జ్లేయుడు గానేరడు) సాకారపదార్థము అత్యంత దుర్‌జ్లేయమగుట అసంభవము. 
“అణోరణీయాన్‌ మహతో మహీయాన్‌” అను శ్రుతి చైతన్యార్థమునందే సమన్వయించును. 
సాకారమయిన పదార్థము మహత్తుకంటె మహత్తు గానేరదు. 


ఇట్టైనచో అధ్యాత్మాధిదైవతముల కభేదము కలుగును కదా? ఇష్టాపత్తియే. ఒకే ఆత్మ 
సూర్యమండలమధ్యనుండి అధిదైవతమనియు, అస్మదాదిదేహములనుండి యధ్యాత్మ మనియు 
జెప్పబడుచున్నాడు. అధ్యాత్మాధిదైవతలకు, జెపాధికభేదమే కాని వాస్తవభేదము లేదు. 

ఓయి! సూర్యమండలమునందున్న అధిదైవతాత్మ, తన శరీరమునందున్న ప్రత్యగాత్మ 
- వీరిరువురు అభిన్నులైనచో శరీరమునందున్న ప్రత్యగాత్మను ధ్యానింపక సూర్యమండల 
మందున్న అధిదైవతాత్మను ధ్యానించుటవ్యర్థముకదా? కాదు. సాధకునకు (ఉపాసకునకు) 
సూర్యునియందు భక్తి కలదు. అందువలన సూర్యునియందలి ఆత్మను యుపాసించు చున్నాడు. 
ప్రత్యగాత్నోపాసనకు సూర్య దేవతాభక్తుడయిన ముముక్షువునకు ఆత్మయందు ప్రేమను 
కల్పించుటకొటికే, శ్రుతి సూర్యబింబ ముపాధిగా గల పురుషుని ఉపాసింపమని విధించినది. 
మహిషీ స్నేహబద్దుడగు భిక్షువునకు మహిషీ ఉపాధిగాగల (బ్రహ్మము నుపదేశించియే గురువు 
ఆ భీక్షువును ఆత్మభక్తునిగ జేయును. దీనివలన ముక్తికాములగు విష్ణురుద్రాది భక్తులకు 
విష్ణురుద్రాది శరీరావచ్చిన్నమయిన ఆత్మయే ఉపాసింపదగినవాడు కాని; విష్ణురుద్రాదుల శరీర 
ముపాసింపదగినది గాదని సిద్ధించినది. 

ఇట్లు సూర్యమండలమం దున్నపురుషుని ధ్యానింపగా ఆ పురుషునియొక్క స్వరూప 
సాక్షాత్మారము కలుగును. పిదప సర్వగతుడగు ఆ పురుషుడే తాను గనుక తనకు (తన ఆత్మకు) 
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ఆ పురుషునకు అభేదనిశ్చయము కలుగును. తరువాత ప్రత్యగభిన్న పరమాత్మ సాక్షాత్మారమువలన 
(బ్రహ్మసాయుజ్యము లభించునని భావము. 

ఇచట నీ భేదమును గ్రహింపవలెను. ఎవడు పరమాత్మయే ప్రత్యగాత్మయని యెల్లపుడు 
ధ్యానించుచు మరణకాలమునందుగూడ స్మరించునో ఎవడు సూర్యమండలమం దున్న పురుషుడనే 
నేను - అని ధ్యానించుచు, అంతకాలమునందు స్మరించునో వారిరువురు తత్త్వవేత్తలుకాన 
(బ్రహ్మభావము నొందుదురు. ఎవడయితే పరమాత్మను హిరణ్య శృశ్రుత్వాది గుణములుగల 
సూర్యబింబమునందలి పురుషరూపునిగా ధ్యానించుచు తుదకుగూడ నట్లే స్మరించునో వాడు 
హిరణ్యలోకమును బొందును. 8,9 


శ్లో॥ప్రయాణకాలే మనసా9_చలేన - భక్తా యుక్తో యోగబలేన చైవ । 
భ్రువోర్శధ్యే ప్రాణమావేశ్య సమ్యక్‌ - సతం పరం పురుషముపైతి దివ్యమ్‌ ॥ 10 
అ. పూర్వము జ్ఞాని మరణకాలమున జేయదగిన విధానమును వివరించి యిపుడు 
యోగియొక్క విధానమును వివరింపుచున్నాడు. 


యోగి మరణకాలమున నిశ్చలమనసుతోను ఆత్మస్వరూపానుసంధానురూపమగు 
భక్తితోను చిత్త స్థిర్యలక్షణమగు యోగబలముతోను గూడినవాడై మొదట హృత్స్పుండరీకము నందు 
చిత్తమును వశపరచుకొని పిదప హృదయస్థానము నుండి బయలుదేరిన సుషుమ్నా నాడిచే 
నాసనజయము, ఇంద్రియజయము, ప్రాణజయము, మనోజయములను క్రమముగా జేసికొనుచు 
కనుబొమ్మలనడుమ ప్రాణము నుంచి జాగరూకుడై ఆత్మతత్త్వమును దెలిసికొనినచో నాతడు 
చైతన్యరూపుడగు పరమపురుషుని బొందును. కాని రోగార్తుడై మరణింపబోవు యోగికి 
ఇట్టియోగము సాధ్యముగాదు. అయినను మరణహేతువగు ఒకానొకరోగము పుట్టకపూర్వమే 
యోగి మరణము కొరకు ప్రయత్నించవలెనని భావము. 10 


శ్లో; యదక్షరం వేదవిదో వదంతి - విశంతి యద్యతయో వీతరాగాః । 
యదిచ్చంతో బ్రహ్మచర్యం చరంతి - తత్తే పదం సంగ్రహేణ ప్రవక్ష్యే nu 11 
అ. బ్రహ్మవేత్తలు ఎవనిని అక్షరరూపునిగా (నాశరహితునిగా) చెప్పుచున్నారో వీతరాగులగు 
సంన్యాసులు, ఆత్మజ్ఞానము కలుగగా ఎవనిని బొందెదరో బ్రహ్మచారులుగాని బ్రహ్మజిజ్ఞాసువులు 
గాని యెవనిని దెలిసికొనగోరి గురుసాన్నిధ్యమున బ్రహ్మచర్యమును (వేదాధ్యయనాదికమును) 
చేయుచున్నారో, అట్టి అక్షరాఖ్యబ్రహ్మను సంగ్రహముగా జెప్పెద వినుము. 11 
అవ. పరమాత్మను ప్రత్య(గ్రూపునిగాను పురుషరూపునిగాను భజించుట (అనుసంధా 
నము జేయుట) పూర్వము జెప్పబడినది. మరణకాలమునందు పరమాత్మను స్మరించుట వలన 
సాయుజ్యప్రాప్తి గూడ జెప్పబడినది. ఇంతమాత్రమున ఉత్తరగ్రంథ మారంభింప బనిలేదని 
శంకింపరాదు. ఉత్తమాధికారులకు నీ విధానమున బ్రహ్మజ్ఞానము సంభవించినను మందాధికారు 
లకు, మధ్యమాధికారులకును ఈ యది సాధ్యముగాదు. కావున వారలకు త్రోవచూపుటకు 
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ఉత్తరగ్రంథ మారంభింపబడుచున్నది. “సయో హ వై తద్భగవన్‌ మనుష్యేషు ప్రాయణాంత 
మోంకారమభిధ్యాయీత, కతమం వావ స తేన లోకం జయతీతి తస్మై స హోవాచ” “ఏతద్వై 
సత్యకామ పరం చాపరం చ బ్రహ్మ యదోంకార” (ప్రశ్నోపనిషత్‌ 5-1) ఓయి! మహానుభావా! 
మనుష్యులలో నెవడు మరణించునంతవరకు ఓంకారమును ధ్యానించునో వాదు ఆ 
ఓంకారధ్యానముచే నేలోకమును పొందును? అని సత్యకాముడను శిష్యు డడుగగా, పిప్పలాదుడు 
ఓంకారము పరాపర బ్రహ్మస్వరూపమని ప్రారంభించి, (యః పునరేతం పరం పురుషం త్రిమాత్రేణ 
ఓమిత్యనేనైవ అక్షరేణ పరం పురుషమభిధ్యాయీత” (ప్ర 5-8) “ఏ మానవుడు అకారోకార 
మకారరూప మాత్రాత్రయము గలిగి వ్లత స్వరముతో గూడిన “ఓమ్‌” అను వర్ణముతో పరమ 
పురుషుని ధ్యానించునో వాడు బ్రహ్మ లోకమును బొందును.” అని చెప్పెను. 

ఇట్లే కఠవల్లియందుగూడ సర్వధర్మాతీతమగు బ్రహ్మను ప్రస్తుతించి యట్టి పర బ్రహ్మకు 
వాచకముగాను ప్రతిమవలె ప్రతీకము (ఆలంబనము) గాను ఓంకారము బ్రహ్మ జ్ఞానమునకు 
సాధనమని చెప్పి మందమధ్యమాధికారులకు గావలసిన ఓంకారోపాసనము చెప్పబడినది. ఇదియే 
గీతాశాస్త్రమునందుగూడ “కవిం పురాణ మనుశాసితారం” అను మంత్రముచే సూచింపబడినది. 
ఇట్టి ఓంకారోపాసనమును యోగధారణాక్రమమును వివరింపదలచి ముందు గ్రంథ మారంభింప 
బడుచున్నది. 11 


అవతారికాసంగ్రహము : ఓంకారము శబ్దమువలనను, అర్థమువలనను పరాపర 
(బ్రహ్మస్వరూపము. అందు శబ్బమువలన అపరబ్రహ్మరూపము. అర్థమున పర(బ్రహ్మరూపము. 
శబ్దము బ్రహ్మకు ప్రతీకముగాన పరబ్రహ్మయగును. అర్థము బ్రహ్మయే కాన పరబ్రహ్మ యగును. 
ఇందు పరబ్రహ్మను భజించినచో బ్రహ్మసాయుజ్యము లభించును. ఈయది యుత్తమాధికారులకు 
సులభము. ఇపుడు మందమధ్యమాధికారి విషయమయిన అపరబ్రహ్మ వాచకమగు ఓంకారమును 
భజించుటవలన బ్రహ్మలోక ప్రాప్తిద్వారమున క్రమముక్తి కలుగునని చెప్పబడుచున్నది. 

శ్లో॥ సర్వద్వారాణి సంయమ్య మనో హృది నిరుధ్య చ । 


మూర్థ్యాధాయాత్మనః ప్రాణమాస్థితో యోగధారణామ్‌ ॥ 12 
శ్లో; ఓమిత్యేకాక్షరం బ్రహ్మ వ్యాహరన్‌ మామనుస్మరన్‌ । 
యః ప్రయాతి త్యజన్‌ దేహం స యాతి పరమాం గతిమ్‌ ॥ 18 


అ. జ్ఞానసాధనములగు చక్షురాదీంద్రియములను నిగ్రహించుకొని హృదయకోశము 
నందు మనస్సును నిరోధించి వశీకృతమగు మనసుతోగూడ ప్రాణవాయువును బ్రహ్మ రంధ్రము 
నందునిచి యోగధారణకు (బ్రవర్తించినవాడై బ్రహ్మవాచకమగు ఓంకారము నుచ్చరించుచు 
ఓంకారవాచ్యమగు బ్రహ్మను స్మరించుచు దేహత్యాగరూప మరణమును యెవడు బొందునో 
వాడు స్వర్గాదులకంటె నుత్తమగతియగు హిరణ్యగర్భలోకమును బొందును. 


ఇచట “మామనుస్మరన్‌ అని నిర్దేశించుటచే నీ యోగి ఓంకారమును వాచక రూపముతో 
నుపాసించుచున్నాడుగాని ప్రతీకరూపముతో నుపాసించుటలేదని తెలియు చున్నది. ఓంకారమును 
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96 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


(ప్రతీకరూపముతో నుపాసించువానికే ఓంకారమునందు (బ్రహ్మబుద్ధి యుండును. అన్నాదుల 
యందు బ్రహ్మబుద్ధివలెను సాలగ్రామాదులయందు విష్ణుబుద్ధివలెను వాచకరూపముతో 
నుపాసించువానికి నోంకారము నందు బ్రహ్మబుద్ధియుండదు. వానికి పరోక్షేశ్వరస్మరణమేకాని 
ప్రత్యగభిన్నేశ్వర స్మరణముండదు. కావున వీనికి హిరణ్యగర్భలోక ప్రాప్తియేగాని సాక్షాన్ముక్తి 
లేదు. 12-18 

శో అనన్యచేతాస్సతతం యో మాం స్మరతి నిత్యశః | 

తస్యాహం సులభః పార్థ! నిత్యయుక్తస్య యోగినః ॥ 14 

అ. ఓయి! అర్జునా? ఏ యోగి ఇతరవిషయములను చింతింపక, ఎల్లపుడు నన్నే 
స్మరించుచుండునో నాయందే యెల్లపుడు చిత్తము నిలిపియున్న నా యోగికి నేను సులభముగా 
బొందదగుదును. 

ఈ శ్లోకమునందుం జెప్పబడిన ఈశ్వరస్మరణము అభేదజ్ఞానరూపమగుచో, సాక్షాన్ముక్తికి 
గారణమగును. భేదజ్ఞానరూపమగుచో క్రమముక్తికి గారణమగును. 

లేక “సర్వద్వారాణి” “ఓమిత్యేకాక్షరం” అను రెండు శ్లోకములచే మందబుద్దులకు 
క్రమముక్తి ఫలమునిచ్చు ఓంకారోపాసనముం జెప్పబడినవి. మధ్యమబుద్దులకు అభేదో పాసనము 
యిచట విధింపబడినది. ఏ ముముక్షువునకు అనేక పర్యాయములు వేదాంత శ్రవణమును 
జేసినను, ప్రతిబంధము లెక్కువగా నుండుటచే అభేదజ్ఞానము కలుగదో, వాడు యెల్లపుడు 
మంత్రమునువలె “అహం బ్రహ్మాస్మి” అని జపించుచునే యుండును. ఈ జపముచే ప్రతి 
బంధములు నశించినచో నీ జన్మమునందే ముక్తి కలుగును. ప్రతి బంధములు మిగిలియున్నచో 
కాలాంతరమున ముక్తి కలుగును. ఏ ముముక్షువునకు బుద్ధిమాంద్యమువలన వేదాంతశ్రవణము 
నందుగూడ నధికారము లేదో, వాడు ఓంకారోపాసనమునే చేయవలెనని భావము. 

ఇట్లు మందాధికారులకు, మధ్యమాధికారులకును బ్రవ్మాప్రావ్యుపాయముగా 
ఓంకారోపాసనము, “అహం బ్రహ్మాస్మి” అను నభేదోపాసనమును శ్రీకృష్ణుడు చేసిన ప్రతిజ్ఞ 
ప్రకార ముపదేశింపబడినది. 

రామానుజమతము : “అభ్యాసయోగయుక్తేన చేతసా నాన్యగామినా” (8) అనుశ్లోకము 
నందు ఐశ్వర్య కాములకు పరమేశ్వరోపాసనా విధానమును “యదక్షరం వేదవిదో వదంతి” 
“సర్వద్వారాణి సంయమ్య” “ఓమిత్యేకాక్షరం బ్రహ్మ” అను మూడు శోకములయందు మోక్షకాముల 
యొక్క ఉపాసనావిధానమును “అనన్యచేతాస్సతతం” అను ప్రకృత శ్లోకమునందు జ్ఞానులయొక్క 
ఉపాసనా విధానమును శ్రీకృష్ణుడు జెప్పెనని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. ఈ యది 
యుక్తముగాదు. “అభ్యాసయోగ యుక్తేన” అను శ్లోకముయొక్క ఉత్తరార్థమునందు “పురుషముపైతి 
దివ్యం” అని దివ్యపురుషప్రాప్తి చెప్పబడినది. ఐశ్వర్యకాముడు దివ్యపురుషుని బొందుట 
అసంభవము. మరియు పరమపురుషప్రాప్తియనగా పరమపురుషునియొక్క ఐశ్వర్యప్రాప్తి యని 
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జెప్పుట యుక్తముగాదు. అట్టితటి ముఖ్యార్థమును పరిత్యజించి, లాక్షణికార్థమును స్వీకరించుట 
యను దోషము వాటిల్లును. కాక, నీ శ్లోకములు ఐశ్వర్య కాముని విషయమనుటకు ప్రమాణము 
లేదు. మూలమునం దెచ్చటను ఐశ్వర్యకాముడగు భగవద్భక్తుడు పరమపురుషుని బొందునని 
జెప్పలేదు. అట్లు చెప్పియున్నచో ముఖ్యార్థమునకు బాధ కలిగినందున లాక్షణికార్థము 
గల్పింపనగును. 

మటియు నైశ్వర్యకాముడు పునరావృత్తిని బొందునని స్వయముగ శ్రీకృష్ణుడే చెప్పి 
యున్నాడు. శ్రీకృష్ణుడే విష్ణువు. అతడే పరమపురుషుడు. విష్ణువుయొక్క ఐశ్వర్యమునొందుట 
యన విష్ణుసారూప్యము నొందుటయే. ఇట్టి సారూప్యము విష్ణులోకమును జేరినవారలకే 
కలుగును. విష్ణులోకమునందున్న వారలే శంఖ చక్ర చతుర్భుజాదులతో విరాజిల్లుట పొసగును. 
విశిష్టాద్వైెతులమతమున విష్ణులోకము పునరావృత్తిరహితమని యొప్పియుండ నైశ్వర్యకాములయిన 
విష్ణుభక్తులు విష్ణుసారూష్యము నొంది తిరిగి వత్తురని జెప్పుట యెట్లు పొసగును? మజియు 
విశిష్టా ద్వైతమతమున సాయుజ్యముక్తి లేదు. సాలోక్య, సామీప్య, సారూప్యములు మూడేముక్తులు. 
ఇట్టితటి సారూప్యముక్తిని బొందినవారలకు పునరావృత్తి యున్నచో సాలోక్య, సామీప్య ముక్తులను 
బొందినవారలకు గూడ పునరావృత్తి కలుగునుగాన విష్ణులోకము పునరావృత్తిరహితమను మాట 
కర్థమే లేకపోవును. 


“మాముపేత్య తు కౌంతేయ!” అను చోట విష్ణుసాయుజ్యమని అర్థమును జెప్పినచో 
స్వమతమును వీడుట, పరమతమున ప్రవేశించుట యగును. లేక విష్ణులోకమును అని యర్థము 
జెప్పినచో విష్ణుసారూష్యమునొందిన ఐశ్వర్యకాములకు గూడ పునరావృత్తిలేదని స్వవచోవ్యాఘాత 
(తనమాట కొట్టబడుట) మేర్చడును. కావున రెండుపక్షములయందును మెడ కురి యేర్పడును. 

మరియు విష్ణులోకముగూడ పునరావృత్తి గలదగుచో “ఆ బ్రహ్మభువనా ల్లోకా” అనునది 
కుదరదు. ఐశ్వర్యకాములు బ్రహ్మలోకమును బొంది తిరిగి వత్తురని యనదగదు. ఐశ్వర్యకాములగు 
విష్ణూపాసకులకు చతుర్ముఖాది లోకప్రాప్తి మంచిదికాదు. “పరమం పురుష ముపైతి” అని 
విష్ణులోక ప్రాప్పియేం జెప్పబడినది. 

కావున ఐశ్వర్యమునుగోరు విష్ణుభక్తులకు విష్ణులోకప్రాప్తిలేదు. విష్ణుసారూప్యముగూడ 
లేదు. వారికి మనుష్యలోకముగాని, స్వర్గలోకముగాని (ప్రాప్తించును. కావున వారలకు 
పునరావృత్తియే నిజము. 

వైకుంఠైశ్వర్యమును గోరువారికి మాత్రము విష్ణులోకము సంభవించును. పునరావృత్తియు 
నుండదు. వైకుంఠైశ్వర్యమును గోరుట నిష్మామరూపముగాని, సకామ రూపముగాదు. కావున 
నిష్మాములకు, మోక్షకాములకు విష్ణులోకప్రాప్తియు అపునరావృత్తియు నుచితము. వీరే 
కైవల్యకాములు కైవల్యమనగా మోక్షము. మోక్షమనగా రామానుజమతమున వైకుంఠలోకప్రాప్తియే. 
అట్టితరి జ్ఞానిగూడ మోక్షకాముడేకాన, అతనిని వేరు చేయరాదు. 
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ఇక కైవల్యమనగా ఆత్మస్వరూపమనియు, దానిని కైవల్యకాములు పొందుదురనియు, 
జ్ఞానిమాత్రము పరమాత్మను బొందుననియు ననరాదు. కైవల్యకాముడు పొందునట్టి ఆత్మ 
స్వరూపము కైవల్యకాముడే కాన, వానిని వాడు బొందుట సంభవింపదు. కేవలాత్మకు, పరమాత్మ 
కును భేదము పొసగదు. ఆత్మకు, పరమాత్మకు భేదమున్నచో జ్ఞాని పరమాత్మను బొందుట 
సంభవించదు. 


నిరవయవులగు ఆత్మపరమాత్మలకు క్షీరనీరన్యాయముచే సంయోగము కుదరదు. మరియు 
జ్ఞానమే యాకారముగాగల ఆత్మపరమాత్మలకు క్షీరనీరములకువలె భేదములేదు. పాలయందు 
నీరు లీనమయినట్టు పరమాత్మయందు జీవాత్మ అట్లు లీనముగాదు. అట్టితరి, జీవునియొక్క 
స్వరూపమే లయమయినందున అయ్యది జీవాత్మకు పురుషార్థము కానేరదు. 


జీవాత్మ పరమాత్మయందు బ్రవేశించి ఆనంద మనుభవించునని యనరాదు. పరిపూర్ణుడు 
చైతన్యఘనుడు నగు పరమాత్మయందు జీవునకు ప్రవేశావకాశమే లేదు. అట్టి యవకాశమే 
యున్నచో పరమాత్మ అపరిపూర్తుడే యగును. ఇది యంతయు గీతాశాస్తమునకును (శుతి 
సిద్ధాంతమునకును విరుద్ధమగును. 

కావున జ్ఞానికి, కైవల్యమునకును భేద మిసుమంతయులేదు. వా రుభయులు బ్రహ్మమునే 
బొందుదురు. బ్రహ్మ నిత్యప్రాప్తడయినను, మాయచే అప్రాప్తనివలె దోచు చుండును. కాన 
యిపుడు బొందబడునని శాస్త్రము చెప్పుచున్నది. 

మరియు “ఆబ్రహ్మభువనాల్లోకాః, పునరావర్తి నోర్డున” “మాముపేత్య తు కౌంతేయ! 
పునర్జన్మ న విద్యతే” అనుగీతాస్తుతి భగవత్రాప్తియే పునరావృత్తి రహితమని చెప్పుచున్నది. 
ఆత్మ భగవంతునికంటె భిన్నుడయినచో ఆత్మప్రాప్తి పునరావృత్తికలదియే యగును. అక్షరపురుష 
ప్రాప్తి యన భగవత్రాప్తికాని ఆత్మప్రాప్తిగాదు. అక్షరశబ్దము పరమాత్మయందే (శ్రుతి ప్రసిద్ధమయి 
యున్నది. 

మరియు శత్రువు లపహరించిన రాజ్యమును, దైవానుగ్రహమున రాజు మరల 
పొందునట్లు కామక్రోధాదులచే నపహరింపబడిన ఆత్మస్వరూపమును, భగవదను[గ్రహాదులచే 
జీవుడు మరల పొందునని రామానుజీయుల ఆశయము. ఈ యది కుదరదు రాజుకంటె 
రాజ్యము వేరు. జీవునికంటె ఆత్మస్వరూపము వేరు గాదు. ఆత్మకు సచ్చిదానందస్వరూపము 
అప్పథక్సిద్ధము. (ఆత్మకంటె వేరుగ నుండునది గాదు) ఘటమునకు కంబు గ్రీవాదిమత్వమే 
స్వరూపము. కంబుగ్రీవత్వాదికమను స్వరూపములేనిచో ఘటమే లేదు. రాజునకు రాజ్యము 
స్వరూపముగాదు. స్వరూపాతిరిక్తము. కావున నీయది అపహరింపబడవచ్చును. తిరిగి 
పొందవచ్చును. ఆత్మస్వరూపము యితరులచే నపహరింపబడనేరదు. అ ట్లపహరింప బడుచో 
ఆత్మనాశమే యగును. కావున ఆత్మస్వరూపము పొందబడనేరదు. ఏది యుపాయములచే 
బొందబడునో అయ్యది అనిత్యమగును. 
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ఆత్మస్వరూపమును బొందుటయనగా ప్రకృతివియోగమును బొందుటయని అనదగదు. 
అసంగుడగు ఆత్మకు వాస్తవముగా ప్రకృతిసంబంధమే లేదు. “అసంగో హ్యయం పురుషః” 
అను (శ్రుతి యిందు బ్రమాణము. ఆత్మ ప్రకృతిసంసృష్టుడగుచో సర్వవ్యాపకుడు కానేరదు. 
బుద్ధాదులతో గూడిన జీవునకు సర్వగతత్వమంగీకరింపలేదు. 

కాక ప్రకృతివియోగము పరమాత్మకే దుర్లభమగుచుండ, నయ్యది జీవునకెట్లు సంభ 
వించును? చిదచిద్విశిష్టుడగు పరమాత్మ ప్రకృతివియుక్తుడు గానేరడు గదా? ప్రకృతి విశిష్టుడయి 
నను ప్రకృతి వియుక్తుడగునని యనరాదు. విశిష్టత్వ, వియుక్తత్వములు వ్యధికరణములు. 
అనగా ఒకేవ్యక్తికి నొకదానితోగూడి యుండుట, గూడకయుండుట సంభవింపదని భావము. 


మరియు సగుణముక్తి, నిర్గుణముక్తి అని రెండువిధములయిన ముక్తియే శాస్త్ర 
సిద్ధమయియున్నది. అందు బ్రహ్మసాయుజ్యము నిర్గుణముక్తి, సత్యలోకప్రాప్తి సగుణ ముక్తి. 
యిట్లుండ రామానుజులు, అక్షర ప్రాప్తియను మూడవముక్తిని కల్పించిరి. ఇయ్యది శాస్త్రవిరుద్ధము. 

మరియు అక్షరుని బొందిన జీవులు (ప్రకృతివియుక్తులగుచు, పరమాత్మను బొందక 
నెట్లుందురు? పరమాత్మ పరిపూర్ణుడు, అన్నిటికి నాధారభూతుడు. ఆకసమును బొందకుండ 
యుండనేరదు. అక్షరుని బొందిన జీవులు పరమాత్మయందే యుందురని అంగీకరించినపుడు 
జ్ఞానికి, కైవల్యకామునకు భేదమేమి? ఇంక జ్ఞానిగూడ వైకుంఠలోకమును బొందునని 
అంగీకరించుచో అపుడు ఐశ్వర్యకామునకు, కైవల్యకామునకు భేదమే లేకపోవునుగాన 
రామానుజులు అధికారులు మువ్వరని గల్పించుట అనుచితమగును. కావున రామానుజ 


వ్యాఖ్యానము సమంజసముగాదు. 14 
శ్లో మాముపేత్య పునర్జన్మ దుఃఖాలయమశాశ్వతమ్‌ 
నాప్పువంతి మహాత్మనః సంసిద్ధిం పరమాం గతాః ॥ 15 


అ. ఓయి అర్జునా! నా సాయుజ్యమును బొందిన మహానుభావులు మోక్షమను గొప్పపదవి 
నొందుదురు. కాన వారు దుఃఖకరము అశాశ్వతము నగు పునర్జన్మను (అనగా సంసారమును 
అనిభావము) పొందరు. 


బ్రహ్మసాయుజ్యమును బొందినవారు ముక్తిని బొందిరని జెప్పుట పునరుక్తము. ముక్తిని 
పొందినవారు (బ్రహ్మసాయుజ్యమును పొందిరని జెప్పుటయు పునరుక్తమే యగును. కావున నీ 
శ్లోకమున “మాముపేత్య” “సంసిద్ధింగతాః” అను పదములు రెండును పునరుక్త ములుగదా? 
అని యనరాదు. సంసిద్ధియను పదమునకు చిత్తశుద్ధియను నర్ధమును నివారించుటకు 
“మాముపేత్య” అను పదమున్ను, “మాముపేత్య” అను పదమునకు (మాం సేవిత్వా) నన్ను 
సేవించి అను నర్భమును నివారించుటకు “సంసిద్ధింగతాః” అను పదమున్ను ప్రవర్తించినవి 
కాన పునరుక్తదోషము లేదు. కావున పరమేశ్వరుడు సులభుడయినచో సాధకునకు 
పునరావృత్తిరాహిత్యము సంభవించునని భావము. 
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ఈ శ్లోకము సాయుజ్యముక్తిని అంగీకరింపని విశివ్టాద్వైతులకు మెడ యురి యగు 
చున్నది. ఇందు “మాముపేత్య” అని సాయుజ్యము వినబడుచున్నది. “మామ్‌” అను పదమునకు 
మత్సాలోక్యము (నా సాలోక్యము) నా సారూప్యము నా సామీష్యము అని యర్థమని యనరాదు. 
ముఖ్యార్థమును విడచి లాక్షణికార్థమును గల్పించుటలో కారణము కాని ప్రమాణముకాని లేదు. 
“రాజానముపేత్య” (రాజును సమీపించి) అను వాక్యముల యందువలె “మాముపేత్య” అను 
వాక్యమునందుగూడ “పరమేశ్వరుని సాన్నిధ్యమును జెంది” అనియే ముఖ్యార్థమని యనరాదు. 
“రాజాన ముపేత్య” అను వాక్యమునందు రాజును సాక్షాత్తుగా బొందుట బాధితముగాన 
రాజుయొక్క సన్నిధి యను అర్థము కల్పింప బడినది. ప్రకృతమున ముఖ్యార్థమునకు బాధలేదుకాన 
యితరార్థమును గల్పింపదగదు. కాన యిచట పరమేశ్వరసాన్నిధ్యమను అర్థము ముఖ్యార్థము 
గాదు. 


మరియు “కాంతాం ప్రాప్య” (ప్రీనిబొంది) అను వాక్యమునందువలె “మాముపేత్య” 
అనుచోటగూడ జీవేశ్వరులకు సంయోగమే వివక్షితమని యనరాదు. సావయవ పదార్థములకు 
అవయవ సంయోగద్వారమున సంయోగము సంభవించినను, నిరవయవులగు జీవేశ్వరులకు 
సంయోగము సంభవించదు. జీవేశ్వరులకు నిరవయవత్వము అంగీకరింపబడినది. కనుకనే 
ఈశ్వరునకు చిద్వైళిష్టము కుదరనందున ఈశ్వరుడు చిదచిద్విశిష్టుడను వాదముగూడ 
అత్యంతము అయుక్తము. 


సశరీరుడగు ఈశ్వరుని, సశరీరురాలగు లక్ష్మీదేవిగాని, సశరీరుడగు అనంతుడుగాని 
సంబంధించియున్నటుల సశరీరుడగు జీవుడు గూడ పరమేశ్వరునితో గలసి యుండునని యన 
రాదు. ఉపాధివలన నేర్పడిన కలయిక నిత్యము కానేరదు. ఇట్టి కలయికకు వియోగము గూడ 
నుండును. ఇట్టితరి, మరల తిరిగిరాడని జెప్పుట యుక్తముగాదు. లక్ష్మీదేవిగూడ విష్ణుమూర్తిని 
విడచి పాలసముద్రమున మరల పుట్టినది. శరీరసహితులగు అనేకమంది జీవులు పరిచ్చిన్నుడగు 
విష్ణుశరీరముతో సంయోగించియుండుట సంభవించదు. గరుడుడు, విష్వక్సేనుడు మున్నగువారు 
విష్ణుని విడచియే యుండిరి. ఇట్టి సశరీరుడగు ఈశ్వరుడే రామకృష్ణాది రూపమున నవతరించుచు 
మరల వచ్చుచుండ వాని భక్తులగు జీవులు మరల వత్తురనుట వేరుగ జెప్పనక్కరలేదు. 


కావున ఈశ్వరుడు అశరీరుడేగాని శరీర విశిష్టుడు గాడు. జీవుడు అజ్ఞానముచే 
శరీరసహితుడయినను విద్యవలన శరీరబంధమునుండి విముక్తుడయి ఈశ్వరభావమను (అనగా 


అశరీరత్వమను) మోక్షము నొందును. తిరిగి సంసారమునకు రాడు. 15 
శ్లో; ఆ బ్రహ్మభువనాల్లోకాః పునరావర్తినో9_ర్జున ! | 
మాముపేత్య తు కౌన్తేయ! పునర్జన్మ న విద్యతే 11 16 


అ. కృష్ణా! నీ సాయుజ్యమును బొందినవారు తిరిగి సంసారమునకు రారు సరే? 
మరెవరిని బొందినవారు తిరిగివత్తురు? వినుము, సమస్తలోకములకు పైననుండునదియు 
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బ్రహ్మాండమున కావలనుండునదియు, హిరణ్యగర్భుడు ప్రభువుగాగలదియు, రెండు పరార్థముల 
సంఖ్యాకాలముండునదియు, సగుణముక్తికి స్థానమగునదియు, అర్చిరాది మార్గమున కావల 
హద్దు అగునదియు నగు సత్యలోకము (బ్రహ్మభువన మనబడును. దానితోగూడ తదవాంతర 
లోకములగు కైలాస వైకుంఠాది లోకములన్నియు పునరావృత్తి గలవగుచున్నవి. ఇచట ఆజ్‌ 
అను నవ్యయమునకు అభీవిధి యర్థము. మర్యాదార్థము జెప్పుట యుచితముగాదు. అట్లు 
చెప్పినచో బ్రహ్మలోకము పునరావృత్తిరహితము గావలసి వచ్చును. అం దిష్టాపత్తిని జూపదగదు. 
“ఏది అనిత్యమో, అది పునరావృత్తి కలదు. ఏది నిత్యమో అయ్యది పునరావృత్తి లేనిది” అను 
వ్యాప్తి సర్వసంప్రతిపన్నమయి యున్నది. “తత్సత్యం, అతో9_న్యదార్తమ్‌” ఇత్యాది శ్రుతులు 
బ్రహ్మభిన్నమంతయు అనిత్యమని చెప్పుచున్నందున బ్రహ్మభిన్నమగు సత్యలోకము నిత్యమని 
నిర్ణయింప నలవికాదు. 

మరియు “బ్రహ్మణాసహతే సర్వే సంప్రాప్తే ప్రతిసంచరే। పరస్యాంతే కృతాత్మానః ప్రవిశంతి 
పరం పదమ్‌” అను స్మృతి మహాప్రలయమునందు హిరణ్యగర్భునితోగూడ జ్ఞానులందరు 
పరమ పదమును (్రవేశింతురని జెప్పుచు, అధిపతి యగు బ్రహ్మతోగూడ సత్యలోకమునకు 
నాశమును చెప్పుచున్నది. 

ఓయి! ప్రకృత శ్లోకమున ఆజ్‌నకు అభివిధ్యర్థము నంగీకరించి బ్రహ్మలోకము ఆవృత్తి 
సహితమని చెప్పినచో, “శుక్షకృష్ణే గతీ హ్యేతే జగతశ్శాశ్వతే మతే, ఏకయా యాత్యనావృత్తిం 
అన్యయా ఆవర్తతే పునః” అను ముందు జెప్పబోవు గీతాశ్లోకము, శుక్లగతి (అర్చిరాది మార్గము) 
వలన బొందెడి (బ్రహ్మలోకము పునరావృత్తిరహితమని చెప్పు చున్నందున గీతలోని పూర్వోత్తర 
వాక్యములకు పరస్పర విరోధము సంభవించునుగదా? నిజమే, ఆ విరోధమును ఇట్లు 
పరిహరించుకొనవలెను. 

ఎట్లన ఈ మహాప్రళయమునందు బ్రహ్మలోకము నశించి ప్రళఠయావసానమునందు 
మరల బ్రహ్మలోకము పుట్టును. కాన బ్రహ్మలోకమునకు పునర్జన్మ యున్నందున పునరావృత్తి 
స్వభావముగలదియే బ్రహ్మలోకము. 

అయితే నశించిన బ్రహ్మలోకము మరల పుట్టకున్నను అత్యంతసాదృశ్యము వలన 
అదియే యీ బ్రహ్మలోకమను ప్రత్యభిజ్ఞ కలుగుచున్నది. (లేక) బొత్తుగా లేని కుందేటికొమ్ము 
మున్నగునవి పుట్టుటలేదు. కాన స్వకారణమగు మాయయందు లీనమైయున్న బ్రహ్మలోకమే 
మరల పుట్టుచున్నందునను ప్రత్యభిజ్ఞ కుదరవచ్చును. పోనిండు, నిజముగా నశించిన 
బ్రహ్మలోకమునకు పునరాగమనము లేకపోవుగాక. అయినను ఏది జన్మనాశములు గలదియో, 
అదియే పునరావృత్తిగలదని యిచట వివక్షజేయుటచే జన్మనాశములుగల (బ్రహ్మ లోకము 
పునరావృత్తి కలదియే యగును. 


ఇక అర్చిరాది మార్గముచే బ్రహ్మలోకము చేరినవారలకు, పునరావృత్తి లేకుండుట 
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యనగా - బ్రహ్మలోకము నశించినను అచట నున్న జనులు ప్రళభయావసానమునందుగూడ 
మరల సంసారమునకు స్వర్గాదిలోకములను గురించి రారనియు, వారు బ్రహ్మతోగూడ ముక్తు 
లగుదురనియు అను నభిప్రాయముతో జెప్పబడినది. “అనావృత్తిశబ్దాత్‌” “కార్యాత్యయే 
తదధ్యక్షేణసహాతః పరమభిధానాత్‌” అను బ్రహ్మసూత్రములుగూడ నీ యభిప్రాయమును 
బలపరచుచునే సంగతములగుచున్నవి. 

అయితే బ్రహ్మలోకమునకే ఆవృత్తియుండ అందున్నవారికి ఆవృత్తి యేల నుండదు? 
అనియనరాదు. విద్యామహిమవలన బ్రహ్మలోకగతులకు పునరావృత్తి యుండదు. లోకము 
నశించినచో లోకమునందలి జనులు నశించినట్లు లోకమునకు ఆవృత్తియున్నచో లోకమునందలి 
జనులకు మాత్ర మావృత్తి యేల నుండదనరాదు? ఇచట సూక్ష్మమును గ్రహించవలయును. 
నాశమాత్రము పునరావృత్తికి కారణముకాదు. నాశము జన్మమాత్రము నకే కారణము. కాన 
బ్రహ్మలోకము నందలి జనులకు గల ఉపాధి పరిత్యాగరూపమయిన నాశము పునర్జన్మకు 
గారణము కాదు. బ్రహ్మలోకమునకు కొంతకాలము మాయయందు దాగియుండుట అను 
నాశము కలదు. అయ్యది పునర్జన్మకు కారణము కావున నిందు దోషము లేదు. దీనివలన 
స్వర్గలోకమును బొందినవారలకువలె బ్రహ్మలోకమును బొందిన వారలకు కూడ నుపాధిపరిత్యాగ 
రూపనాశము అనివార్యమగుటచే బ్రహ్మలోకమునకు పునరావృత్తి సిద్ధించుచున్నది. 


కాని ఉపాధిపరిత్యాగరూపమయిన నాశము ఉభయులకు సమానమయినను స్వర్గలోక 
గతులు ఉపాధినాశానంతరము మరియొక ఉపాధిని స్వీకరింతురు. అదియే వారికి జన్మ 
బ్రహ్మలోకగతులు అట్లు ఉపాధినాశానంతరము మరియొక ఉపాధిని స్వీకరింపరు. కావున 
వీరికి జన్మలేదు. వీరు బ్రహ్మతోగూడ ముక్తి నొందుదురు. కనుకనే ఈ యభిప్రాయముతో 
“అనావృత్తిశృబ్దాత్‌” అను సూత్రమును వ్యాసులు రచించిరి. “ఇమం మానవమావర్తం నావర్తంతే” 
(ఆవృత్తిగల మానవ లోకమునకు దిరిగిరారు) అను శ్రుతియు, “వకయా యాత్యనావృత్తిం” 
(శుక్ల గతిచే ననావృత్తిని బొందుదురు) అను గీతాస్మ తీయు నీ యభిప్రాయమునందే బ్రహ్మలోక 
గతులు తిరిగి యుపాధిని బొందరను నభిప్రాయమునందే సమన్వితము లగు చున్నవి. 

కాన బ్రహ్మలోకగతులకు పునర్జన్మ లేకున్నను బ్రహ్మలోకము మాత్రము పునరావృత్తి 
గలదియే యగును. ఈ భావమునే భాష్యకర్తలగు శ్రీశంకరులు సూచించిరి. కాన బ్రహ్మ సాయుజ్య 
మునకు మాత్రమే జన్మనాశరూపమయిన ఆవృత్తి లేదు. మిగిలిన లోకము అన్నిటికి జన్మనాశ 
రూపమయిన ఆవృత్తి గలదు. 


లేక బ్రహ్మలోకమును బొందిన జీవులకు బ్రహ్మలోకమునందు దివ్యశరీరమును ధరించుట 
యను శరీరము గలదు. దానిని బరిత్యజించుట రూపమయిన నాశమున్ను గలదు. పరబ్రహ్మను 
బొందినవారలకు శరీరసంబంధముగాని తన్నాశముగాని లేదు. కావున భగవంతుడగు నాత్మను 
బొందినవారలకే పునర్దన్మరాహి త్యము కనుక నిర్దణబ్రహ్మను బొందినవారికే పునరావృత్తి 
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రాహిత్యము పొసగును. 
ఇట్లెనచో సగుణముక్తి స్థానమును బొందినవానికిగూడ పునరావృత్తిలేదని జెప్పెడి 
“అనావృత్తిశ్ళబ్దాత్‌” అను బాదరాయణ సూత్రమునకు విరోధముగదా? అని యనరాదు. సగుణ 


ముక్తి స్థానమును బొందినవానికి తాత్కాలిక శరీరమును విడచిన తరువాత మరల శరీర గ్రహణ 
ముండదను నభిప్రాయముతో నా సూత్రము (ప్రవర్తించినది. కాన పై సూత్ర విరోధము లేదు. 


బ్రహ్మసాయుజ్యమును బొందినవానికి ఉపాధిసంబంధములేదుగాన పునర్జన్మ లేదని 
తేలినది. దీనివలన బ్రహ్మలోకగతులకు నుపాధిసంబంధ ముండుటచే పునర్దన్మార్షత గలదని 
సూచితమగుచున్నది. 


ఇంతమాత్రమున బ్రహ్మలోకగతులకు పునర్జన్మ గలదని శంకింపదగదు. బ్రహ్మ లోకము 
నందు వారలకు గలిగిన సమ్యగ్‌జ్ఞానముచే వారల యజ్ఞానము నశించినందున వారికి పునర్జన్మ 
ప్రసక్తి లేదు. కనుకనే “ఇహ చేదవేదీడథ సత్యమస్తి న చేదిహావేదీన్మహతీ వినష్టిః అను శ్రుతి 
స్వర్గాది లోకములయందు మోహము మెండగునుగాన మనుష్యలోకము నందే జ్ఞానము సంపా 
దించవలెనని జెప్పుచున్నది. అయితే బ్రహ్మలోకమునందు జ్ఞానము సులభముగా సంపాదించ 
వచ్చును. కాని బ్రహ్మలోకమును బొందుటయే కష్టసాధ్యము. 

అథవా పునరావృత్తి శబ్దమునకు లక్షణచే స్థానభ్రంశమని యర్థము చెప్పవచ్చును. 
కాన స్వర్గమును బొందినవానికి స్థాన భ్రంశమెట్లుగలదో బ్రహ్మలోకమును చేరినవానికిగూడ 
అట్లే స్థానభ్రంశము గలదు. బ్రహ్మలోకగతుడు స్థానభ్రంశము లేనిదే పరమపదమును బొందనేరడు. 
కావున లోకములన్నియు పునరావృత్తి సహితములే యగుచున్నవి. (బ్రహ్మ మొక్కటి యే 
పునరావృత్తిరహితము. “అనావృత్తిశృబ్దాత్‌” అను సూత్రము బ్రహ్మలోకమును జేరినవాడు తిరిగి 
సంసారమండలమునకు రాడను అభిప్రాయముతో జెప్పబడినదికాని, బ్రహ్మలోకమునకు 
పునరావృత్తిలేదను అభిప్రాయముతోగాదని దెలియవలెను. 


కావున స్వర్గాదిలోకములను పొందినవారలు, తిరిగి సంసారమండలమును బొందుదురు 
కాన పునరావృత్తి గలవారని చెప్పబడుచున్నారు. (బ్రహ్మలోకమును పొందినవారలు వారికాశయ 
మగు (బ్రహ్మలోకము పునరావృత్తి కలదగుటవలనను తమ కుపాధియుండుటవలనను ఉపాధి 
నాశము తమకు అపరిహార్యమగుటవలనను, పునరావృత్తి గలవారని జెప్పబడుచున్నారు. ఎవ్వడు 
(బ్రహ్మసాయుజ్యము నొందునో వానికి ఏ విధముగను పునరావృత్తి లేదుగాన “మాముపేత్య తు 
కౌంతేయ! పునర్జన్మ న విద్యతే” (నన్ను బొందినవాడు తిరిగి జన్మనొందడు) అని పునరావృత్తి 
రహితుడని జెప్పబడుచున్నాడు. అర్చిరాది మార్గమున బ్రహ్మలోకమును బొందినవాడు తిరిగి 
సంసారమండలమునకు రాడు గనుక పునరావృత్తి రహితుడని జెప్పబడుచున్నాడు. కనుక 
నిందు పుర్వాపరవిరోధము లేదు. 


స్వర్గాదిలోకములవలె బ్రహ్మలోకము అనిత్యముగనుక పునరావృత్తి సహితము. బ్రహ్మ 
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లోకమును బొందినవారలకు బ్రహ్మచేసిన మహావాక్యోపదేశమువలన బ్రహ్మోత్మెక్య జ్ఞానము 
గలిగి బ్రహ్మభూతులగుదురుగాన వారికి పునరావృత్తిలేదని నిషృష్టార్థము. ఇందుకు అపరోక్ష 
(బ్రహ్మసాక్షాత్మారముగల శుకవామదేవాదులే దృష్టాంతము. 
కావున. “ఆబ్రహ్మభువనాల్లోకాః పునరావర్తినో౭_ ర్హున” 
“తత్ర ప్రయాతా గచ్చంతి బ్రహ్మ బ్రహ్మవిదో జనాః” 

“ఏకయా యాత్యనావృత్తి మన్యయా౭_ వర్తతే పునః” అను వాక్యములకు పరస్పర విరోధ 
మిసుమంతయులేదు. అని సంక్షేపము = రామానుజమతము - “మాముపేత్య తు కౌంతేయ” 
అను వాక్యమునకు “సత్యసంకల్పుడు, సర్వజ్ఞుడు అగు నన్ను పొంది” అని రామానుజులు 
వ్యాఖ్యానమును చేసిరి. అది యుచితముగాదు. జీవేశ్వరులను వేరుపరచునట్టి మాయ యను 
ఉపాధియుండగా జీవుడు యీశ్వరుని బొందుట (ఈశ్వరసాయుజ్యము) సంభవింపదు. మాయ 
లేదనినచో ఈశ్వరునకు సత్యసంకల్ప సర్వజ్ఞత్వాదు లుండవు. 

ఇంక విద్యచే జీవోపాధియగు నవిద్య నశించినను యీశ్వరోపాధియగు మాయ 
నశించనందున ఈశ్వరున కుపాధిగలదనియు అయినను ఉప్పునీటి యందు మంచినీరు చేరినట్లు 
సోపాధికుడయిన ఈశ్వరునియందు, నిరుపాధికుడయిన జీవునకు ప్రవేశము సంభవించుననియు, 
జీవేశ్వరు లిరువురు ఉపాధి సహితులయినప్పుడే ఒకరియందు మరియొకరికి ప్రవేశము 
సంభవించదనియు ననరాదు. జీవునకు తన జ్ఞానముచే తనయజ్ఞానమును పోగొట్టుకొన సామర్థ్య 
ముండ నీశ్వరునకు మాత్రము తనవిద్యచే దన మాయను బోగొట్టుకొన శక్తి యేలలేదు? అట్లు 
శక్తి లేనిచో సోపాధికుడయిన నీశ్వరునికంటె నిరుపాధికుడయిన జీవుడే గొప్పవాడుగాన జీవునకు 
ఈశ్వరటప్రాప్తి యేల? 

మాయోపాధికుడయిన బ్రహ్మకంటె నిరుపాధికుడయిన జీవు డధికుడగును. ఉపాధి 
విశిష్టమయిన ఘటాకాశముకంటె నిరుపాధికమయిన మహాకాశము గొప్పదగుచున్నదికదా? 
ఉపాధిచే నుపహితపదార్థము పరిచ్చిన్నమగును. కావున నీశ్వరుడు పరిచ్చిన్నుడును, 
నిరుపాధికుడయిన జీవు డపరిచ్చిన్నుడును అగును. అట్టితరి అపరిచ్చిన్నుడు పరిచ్చిన్నుని 
యందు బ్రవేశింపనేరడు. 

జీవు డపరిచ్చిన్నుడయినను అణురూపుడుగాన నీశ్వరునియందు బ్రవేశింపనర్హుడని 
యనరాదు. జీవు డణువయినచో శరీరమంతటనుండు బాధను దెలిసికొనలేకపోవును. మరియు 
మాయావ్యవహితుడయిన నీశ్వరుని యణువగు జీవుడు బ్రవేశింప నరుడు గానేరడు. 


మాయయందే ప్రవేశించునన్నచో నందుకు జ్ఞానమార్జింప నవసరములేదు. అపుడు 
సుషుప్తియందువలె ముక్తియందుగూడ అజ్ఞానాభిభూతుడు గావలసివచ్చును. ఇట్లు మాయను 
బొందినవాడు తిరిగి సంసారమునకు వచ్చును. అపుడు “మాముపేత్య” “పునర్జన్మ నవిద్యతే” 
అను వచనమునకు వ్యాఘాతము కలుగును. 
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ఇంక జీవుడు మాయను భేదించుకొని లోపలనుండు నీశ్వరచైతన్యమును బ్రవేశించు 
నన్నచో నదియు బొసగదు. మాయ భేద్యముగాదు. అయ్యది భేద్యమగుచో నీశ్వరు డేల 
భేదింపలేదు. 


మరియు ఈశ్వరుడు మాయకు వెలుపలనుండుచో నీశ్వరునియొక్క సర్వవ్యాపకత్వమునకు 
భంగము వాటిల్లును. “అంతర్చహిశ్చ తత్సర్వం వ్యాప్య నారాయణ స్థితః” అను (శ్రుతివిరోధము 
గూడ తటస్థించును. మాయయొక్క లోపలగూడ నీశ్వరచైతన్యము వ్యాపించియున్నచో నచట 
యవకాశము లేనందున జీవునకు బ్రవేశము సంభవింపదు. అవకాశమున్నచో నీశ్వర 
చైతన్యమునకు వ్యాపిత్వము సంభవింపదు. 

ఇంక చైతన్యముకంటె వెలుపలనె మాయ యుండునన్నచో కారణమగు మాయయందే 
కార్యప్రపంచమున్నందున చైతన్యమునందు బ్రపంచము లేకపోవును. “పాదో౭ స్య విశ్వా 
భూతాని” అనుశుతి యీశ్వరచైతన్యమునందు ప్రపంచముండునని చెప్పుచున్నందున 
శ్రుతివిరోధము తటస్థించును. 


అయితే అద్వైతమతమున మాత్రము నిరవకాశమయిన చైతన్యమునందు ప్రపంచ 
మెట్లుండును? వినుము. అద్వైతమతమున మాయచే నంతయు నుపపన్నమగును. మాయా 
వాదమున ఇది యెట్లు పొసగునను శంకయే పనికిరాదు. 

కావున “మామ్‌” అనువదమునకు ప్రత్యగభిన్నమగు (బ్రహ్మయే అర్థముగాని 
రామానుజులు చెప్పినట్లు సత్యసంకల్పుడగు నీశ్వరు డర్భముగాదు. 

ఓయి! గీతలయం దంతటను “మామ్‌” అను పదమునను బ్రత్యగభిన్నమయిన బ్రహ్మమే 
యర్థమయినచో శ్రీకృష్ణుడు అంతట “మామ్‌” అని యేల జెప్పవలెను.“త్వామ” అని యేల 
జెప్పగూడదు? త్వచ్చబ్దార్థముగూడ ప్రత్యగభిన్న బ్రహ్మమేకదా? అనినచో వినుము. చెప్పునట్టి 
శ్రీకృష్ణునకు బ్రహ్మాత్మసాక్షాత్మారముచే దాను బ్రహ్మయను నిశ్చయముండుటవలన “మామ్‌” 
అని చెప్పెను. వినుచున్న అర్జునునకు బ్రహ్మాత్మసాక్షాత్మారములేక దనయందు దాను జీవుడను 
నిశ్చయమే యున్నందున “త్వామ్‌” అని చెప్పలేదు. 

ఇచట వక్తయగు శ్రీకృష్ణుడు పరమాత్మగనుక “మామ్‌” అని చెప్పెననరాదు. స్మాంద 
పురాణమున మాఘమాహాత్యమునందు నొకానొక బ్రాహ్మణుడు భార్యకు తత్త్వోపదేశ మొనర్చు 
సమయమున నిట్లు చెప్పెను. 

“మయి సర్వాణి భూతాని తేషు చాహమవస్థితః | 
మత్త పరతరం నైవ విద్యతే. హమతః పరమ్‌ ॥” అని. 

ఇచ్చట మచ్చబ్దార్థమేమి? జీవుడనియందురా? జీవునియందు సర్వభూతాధారత్వము 
సర్వభూతాంతరాత్మత్వము, సర్వపరతత్వము, నిరతిశయత్వము అనెడి యీశ్వరధర్మములు 
కుదరవు. కావున నిచట మచ్చబ్దార్థము పరమాత్మయే యనవలెను. వక్తయగు బ్రాహ్మణ మాత్రుడు 
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వాసుదేవునివలె బరమాత్మ కానేరడు. కాన కృష్ణునివలె తత్త్వవేత్తలందరు పరమాత్మ లనియే 
యనవలయును. పరమాత్మయే ఆత్మ, తత్త్వవేత్తగూడ ఆత్మయే యగును. కావున గీతాశాస్త్రము 
నందు శ్రీకృష్ణునిచే జెప్పబడిన మచ్చబ్దము (నే ననుశబ్దమునకు) నెచ్చటను జీవభిన్నుడగు 
నీశ్వరుడర్ధమని భ్రమింపదగదు. ప్రత్యగభిన్నమయిన బ్రహ్మయనియే అర్థమును జెప్పవలెను. 16 

శో సహస్రయుగపర్యంతమహర్యద్రహ్మణో విదుః | 

రాత్రిం యుగసహస్రాంతాం తే౭_హోరాత్రవిదో జనాః ॥ 17 

అ. రాత్రింబవళ్ళు అను కాలపరిమాణమును దెలిసిన మహానుభావులు హిరణ్యగర్భుని 
యొక్క పగటికాలము వేయి యుగముల పరిమాణము గలదనియు, రాత్రికాలము వేయియుగ 
ములు పరిమాణము గలదనియును దెలిసికొనుచున్నారు. కాన కాలపరిచ్చిన్నమయిన (బ్రహ్మ 
లోకముగూడ బునరావత్తి గలదియే యగుచున్నది. 


ఇచట మూలమునందలి యుగశబ్దమునకు నాలుగుయుగముల యొక్క సముదాయమగు 
మహాయుగ మర్థము. “చతుర్యుగసహస్రాణి బ్రహ్మణో దినముచ్యతే” అను స్మృత్యంతరము 
గూడ నీ యర్థమునే చెప్పుచున్నది. హిరణ్యగర్భునియొక్క పగటి కాలము పూర్తికాగానే, స్వర్గాది 
మధ్యలోకములే నశించునుగాని బ్రహ్మలోకము నశించదు. కాని యిట్టి రోజులు మూడువందల 
అరవైకాగా బ్రహ్మకొక సంవత్సరమగును. ఇట్టి సంవత్సరములు యేబది పూర్తికాగా, (బ్రహ్మకొక్క 
పదార్థమగును. రెండుపదార్థములు పూర్తియయినచో, బ్రహ్మయొక్క పరమాయుర్దాయము పూర్తి 
యగును. అపుడు బ్రహ్మ లోకముగూడ నశించును. కాన స్వర్గాదిలోకములవలె బ్రహ్మలోకము 
గూడ కాలపరిచ్చిన్న మగుచున్నది. ఎవనియొక్క ఆయుస్సును కాలము నశింపంజేయునో, 
వాడు కాల పరిచ్చిన్చుడని యర్థము. 


ఇట్టి కాలపరిచ్చేదము లేనివాడు పరమాత్మ యొక్కడే. కావున నాతనికి జన్మనా శములు 
లేవు. కనుకనే శరీరసంబంధముగూడ లేదు. ఆత్మజ్ఞానమునకు బూర్వ మాత్మకుండు శరీరము 
మాయికముగాని వాస్తవికముగాదు. కావున పరమాత్మ వాస్తవముగ నశరీరుడని తెలియవలెను. 


దీనివలన నాయా మతములవారిచే శరీరసహితులని యంగీకరింపబడిన విష్ణు రుద్ర, 
గణపతి, కుమారాదులందరు దేవులు కాలపరిచ్చిన్నులు, నాశశీలులు గాన జీవులే కాని 
యీశ్వరులుగారని తేలినది. 


శరీరరహితుడయిన పరమాత్మయొక్కడే యీశ్వరుడు. విష్ణురుద్రాది శబ్దములచే 
శరీరాంతర్వర్తియగు నాత్మయే వివక్షితమనినచో అపు డాతడు యీశ్వరుడే గాని జీవుడుగాడు. 
కాన బ్రహ్మ సత్యమనియు ప్రపంచము మిథ్యయనియు దేలినది. బ్రహ్మ కాలా నవచ్చిన్ను 
డగుటచే నిత్యుడనియు, బ్రహ్మభిన్నమయిన లోకములు, లోకపాలురు అందరు కాలావచ్చిన్ను 
లగుటచే అనిత్యులనియు సిద్ధించినది. కనుకనే యెవరు నిత్యుడయిన ఆత్మను బొందుదురో, 
వారు తిరిగి జన్మ నొందరు. ఎవరు అనిత్యమయిన బ్రహ్మాదిలోకములను బొందుదురో వారు 
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తిరిగి జన్మను బొందుదురనియును స్పష్టమయినది. 17 


అవ. ప్రజాపతియొక్క పగటికాలమందును రాత్రికాలమందును జరుగుదానిని చెప్పు 
చున్నాడు. 

శ్లో;  అవ్యక్తాద్వ్య్యక్తయస్సర్వాః ప్రభవంత్యహరాగమే । 

రాత్రాగమే ప్రలీయంతే తతైవావ్యక్తసంజ్ఞకే [| 18 

అ. అవ్యక్తమన, నిద్రించుచున్న ప్రజాపతియొక్క నిద్రావస్థయని యర్థము. అనగా 
సమష్టిరూపమగు అజ్ఞానమని భావము. వ్యష్టిరూపమయిన అజ్ఞానము, మనబోటివారల 
నిద్రారూపము. కాని యయది అవ్యాకృత మనదగదు. అవ్యాకృత మీశ్వరోపాధి కాని, 
హిరణ్యగర్ఫోపాధి గాదు. 

ఇందు ఈ రహస్యమును గ్రహింపవలెను. 


1. దేనియందు ఒకే లింగశరీరము లీనమైయుండునో, అది వ్యష్ట్యజ్ఞానము. ఈ యది 
ప్రాజ్ఞుడగు జీవునకు వ్యష్ట్యుపాధి. 

2. దేనియందు సమస్తమయిన లింగశరీరములు లీనమగుచున్నవో, మహా భూతములు 
మాత్రము లీనములు కావో, అది సమష్ట్యజ్ఞానము ( దీనిని హిరణ్యగర్భుని నిద్రయని పేరు) ఈ 
యది ప్రాజ్ఞులకు సమష్ట్యుపాధి. 

3. దేనియందు సమస్త లింగశరీరములు, పంచమహాభూతములతోగూడ లీనము లగునో 
అది యవ్యాకృతము. ఈయది ఈశ్వరోపాధి. 


ఈ యవ్యాకృతము, మహాప్రలయమునం దుండును. మహాప్రళయమునందే 
మూర్తామూర్తములయిన సర్వదృశ్యములు లయించును. మోక్షమునం దవ్యాకృతముగూడ 
నశించును. 


ఇట్లుండ నవ్యక్తశబ్దము అవ్యాకృతపరమగును (అవ్యాకృతమను నర్థము నిచ్చును). 
కాని మూలమునందు, (అహరాగమే, రాత్రాగమే) పగటికాలమున రాత్రికాలమున అను లింగము 
(హేతువు) ఉండుట వలన అవ్యక్తశబ్దముచే నవ్యాకృతము (గహింపవీలులేదు. రాత్రింబవళ్లు 
ప్రజాపతియగు హిరణ్యగర్భునికే యుండునుగాని ఈశ్వరున కుండవు. ఎపుడు ప్రజాపతి 
మెలకువతో నుండునో అపుడు పగలనియు, ఎపుడు నిద్రించియుండునో అప్పుడు రాత్రియనియు 
నీ రెండును హిరణ్యగర్భునకు జెల్లునుగాని, యీశ్వరునకు జెల్లవు. ఈశ్వరు నకు జాగ్రదాద్యవస్థలు 
లేవు. 

ఓయి! అవ్యాకృత ముపాధిగాగలవా డీశ్వరుడగుచో నట్టి యీశ్వరుడు మహా ప్రలయము 
నందు మాత్రమే యుండుటచే నీశ్వరునకు కాలత్రయమునందుండుట యను వ్యాపకత్వము 
సంభవింపదుగదా? కాదు. అవ్యాకృతోపహితచైతన్యమే మూర్తా మూరోపహితము; అదియే 
ఈశ్వరుడు. లేక, ఈశ్వరోపాధియగు అవ్యాకృతమే మూర్తామూర్త రూపమున బరిణమించి 
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యుండుటచే తద్ద్వారా, యీశ్వరుడు గూడ సర్వవ్యాపకు డగు చున్నందున వ్యాపకత్వమునకు 
భంగములేదు. 


ఇక మోక్షకాలమం దవ్యాకృతము లేనందున, అవ్యాకృతముగూడ కాలత్రయ వ్యాపకము 
గాదనరాదు. మోక్షదశలో కాలమే లేనందున కాలత్రయమను వ్యవహారమే వ్యాఘాతమగును. 


ఇచట శ్రీధరుడు అవ్యక్తశబ్దము కారణవాచకమనియు కార్యముయొక్క అవ్యక్త రూపము 
కారణాత్మకమనియు ననుచున్నాడు. సృష్టికి పూర్వము కార్యము అనఖివ్యక్తమగుచు 
కారణరూపముతో నుండునని శ్రీధరుని ఆశయము. ఈ పక్షమున వ్యక్తములయిన భౌతిక 
పదార్థములకు కారణమగు నవ్యక్తము భూతసముదాయము. ఈ యది చతుర్ముఖబ్రహ్మ యొక్క 
దైనందిన ప్రళయమునందు గలదు. వ్యక్తమయిన భూతజాతమునకు కారణము అవ్యక్తమగు 
నవ్యాకృతము. ఈ యది బ్రహ్మప్రళయమునందు. గలదు. బ్రహ్మయొక్క పగటికాలమున 
సమష్ట్యజ్ఞానము నుండి వ్యక్తములయిన స్థావరజంగమ పదార్థములు పుట్టును. రాత్రికాలమున 
అవ్యక్తమని పేరుగల సమసష్ట్య్రజ్ఞానమునందు వ్యక్తములయిన పదార్థములన్నియు ప్రలీనములగును. 

ఈ యవి సత్మార్యవాద సిద్ధాంతప్రకారము పుట్టుకకు బూర్వము కారణ రూపముతో 
నుండియే పుట్టుచున్నవి. 

ఓయి! ప్రలయకాలమున సూక్ష్మావస్థతో నున్న పదార్థములన్నియు హిరణ్య గర్ఫోపాధి 
యగు అజ్ఞానమునందు లీనమైయుండుననియు ప్రపంచమునందు స్ఫ్టూలావస్థతో గూడికాని 
మరల యజ్ఞానమునుండి వచ్చుననియు జెప్పబడినది. ఇందు ఈ వ్యక్తులకు (పదార్థములకు) 
సూక్ష్మావస్థ మొదటిదా? లేక స్టూలావస్థ మొదటిదా? అనినచో వినుము. ప్రపంచ మనాది 


యగుటచే నీ ప్రశ్నయే పొసగదు. 18 
శ్లో! భూతగ్రామస్స ఏవాయం భూత్వాః భూత్వా ప్రలీయతే । 
రాత్రాగమే అవశః పార్థ! ప్రభవత్యహరాగమే ॥ 19 


అ. పూర్వళ్లోకమున అజ్ఞానమునుండిపుట్టు వ్యక్తులు (పదార్థములు) ప్రలయ కాలమున 
దిరిగి యజ్ఞానమును (బ్రవేశింతురని చెప్పబడినది. ప్రలయకాలము పూర్తికాగా తిరిగి 
సృష్టిప్రారంభమున నూతనమయిన వ్యక్తులు పుట్టుదురని యంగీకరించు పక్షమున నాలుగు 
దోషములు వాటిల్లును. 


1. పూర్వకల్పమునందలి వారు, తాము చేసినకర్మను పూర్తిగ ననుభవించకుండగనే 
ప్రకృతిలీనులయిపోయిరిగాన, కృతహానమను దోషము మొదటిది. (కృతహానమనగా చేసినపని 
చెడిపోవుట). 

2. మరల సృష్టిలో, అజ్ఞానమునుండి పుట్టువారు తాముచేయని కర్మలకు ఫలమను 
భవింతురు గాన అకృతాభ్యాగమమను దోషము రెండవది. 

(అకృతాభ్యాగమమన చేయనికర్మ అనుభవమునకు వచ్చుట.) 
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3. వెనుకటి కల్పమునందు ప్రకృతియందు లీనమైనవారు శాస్తజన్యజ్ఞానముగాని, 
గురూపదేశముగాని లేకుండగనే ముక్తులయిరిగాన నందజు ముక్తి జెందుదు రనుదోషము 
మూడవది. 

4. విహితకర్శను జేసినవారు, నిషిద్ధకర్మలను జేసినవారు - ఉభయులు యే మాత్రము 
భేదములేకుండ ప్రలయకాలమున నజ్ఞానమునందు లీనమగుచుండిరిగాన, విధి నిషేధశాస్త్రము 
వ్యర్థమగు ననునది నాల్గవదోషము. 

ఈ దోషములన్నియు పరిహరింపదలచి యీ శ్లోకము ప్రవర్తించినది. 

లింగశరీరముగల జీవసముదాయము ప్రతికల్పమునందును, స్థావరజంగమాత్మక మగు 
స్థూల శరీరసంయోగమున పుట్టుచున్నది. ప్రతి పలయమునందును స్టూలశరీర వియోగమువలన 
మరణించుచున్నది. దీనివలన పూర్వకల్పమునందున్న భూతసము దాయమేయీ కల్పమునందు 
బుట్టెనుగాని, వేరుగాదని తేలినది. కనుక కృతహానాకృతా భ్యాగమములను దోషములు రెండును 
ప్రసక్తించవు. 

స్టూలశరీరము నశించినను, ప్రలయకాలమున లింగశరీరము అజ్ఞానమునందు దాగి 
(లీనమై) యుండుటచే ప్రలయకాలమున జీవులకు ముక్తి కలుగదు. కాన సర్వ ముక్తి ప్రసంగమను 
దోషములేదు. 


ఆయాజీవుల యంతఃకరణములయందు వారు వారాచరించిన పుణ్యపాపకర్మలయొక్క 
సంస్కారము లుండుటవలనను ఆ సంస్మారవశముననే మరల ప్రపంచమునందు వారివారి 
కుచితమయిన పుణ్యపాపశరీరభోగములు సంభవించుటవలనను, విధినిషేద శాస్తములకు 
వైయర్థ్యములేదు. 

గురుశాగస్తోపదేశములేనిదే లింగదేహమునకు కాలమువలన నాశము లేదు కాన 
మోక్షశాస్త్రమునకుగూడ వైయర్థ్యములేదు. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు : అవ్యక్తపదమునకు చతుర్ముఖబ్రహ్మయొక్క 
శరీరమని వ్యాఖ్యజేసిరి. ఇది యుక్తముగాదు. చతుర్ముఖునియొక్క స్థూలశరీరమునందు జీవులు 
ప్రవేశించుటగాని, దానినుంచి బయలు వెడలుటగాని సంభవించదు. తండ్రి శరీరమునుండి 
కుమారునిశరీరము పుట్టినట్లు, చతుర్ముఖబ్రహ్మ శరీరమునుండి జీవరాశి పుట్టుననుట యుచితము 
గాదు. చతుర్ముఖునియొక్క మనస్సుచేతనే తరచుగా ప్రపంచమంతయు పుట్టును. బ్రహ్మసృష్టి 
సంకల్పపూర్వకము. సనక, సనందనాదులు బ్రహ్మకు మానసపుత్రులుగాని, శరీరమున బుట్టిన 
వారు గారు. చతుర్ముఖునియొక్క శరీరము నుంది ప్రజాపతి మున్నగువారి దేహములు పుట్టినను 
మనబోటివారల శరీరములు మాత్రమట్లు పుట్టుటలేదు. 


జీవులు వారివారి శరీరమునందు, వారున్నటుల బ్రహ్మశరీరమునందు, సర్వజీవులు 
కలరని యనరాదు. అట్టితరి బ్రహ్మశరీరమునందెల్ల జీవులకు స్వీయత్వాభిమాన ముండ వలెను. 
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ప్రలయావస్థయం దట్టి యభిమానము లేకున్నను ప్రలయము గడచిన నుత్తరక్షణ మందైనను, 
అట్టి యభిమాన ముండవలెను. ఉత్తరక్షణమునందే చతుర్ముఖుని శరీరము నుండి బయలువెడలి 
ప్రపంచములోనికి వచ్చుటచే నట్టి యభిమానమున కవకాశము లేదనరాదు. ప్రలయము 
గడచినవెంటనే (సృష్టి ప్రారంభమునందే యెల్లజీవులకు శరీరములు సృష్టియగు ననుట చెల్లదు. 
మొట్టమొదట ప్రజాపతులు పుట్టి తరువాత చాల కాలమునకు గాని ప్రపంచసృష్టిజరుగదు. 
అయితే అంతవరకు (తమకు శరీరములు సృష్టియగునంత వరకు) జీవుల అజ్ఞానమునందు 
లీనమై యుందురనుట పొసగదు. అట్టితరి, లాఘవము నపేక్షించి వ్యాఖ్యానించుటలో బ్రయోజన 
మేమి? కావున రామానుజులు చేసిన అవ్యక్త శబ్దార్ధ నిర్వచనము సమంజసముగాదు. 19 

అవ. అక్షరబ్రహ్మయొక్క స్వరూపమును నిర్వచింపదలచి ముందుశ్లోకము ప్రవర్తించు 
చున్నది. 

శో పరస్తస్మాత్తు భావో9_న్యో9_వ్యకో9_వ్యక్తాత్సనాతనః 1 

యస్స సర్వేషు భూతేషు నశ్యత్సు న వినశ్యతి ॥ 20 

అ. దృశ్యత్వ, జడత్వ మిథ్యాత్వాది లక్షణములుగల అజ్ఞానముకంటె ద్రష్ట్రత్వ చిదాత్మత్వ, 
సత్యత్వాది లక్షణములుగల అక్షరపురుషుడు విలక్షణుడు. ఈతడు ఇంద్రియ గోచరుడుకాడు. 
అయినను ఆత్మరూపుడగుటవలనను సాక్షిభాస్యుడగుట వలనను, లేడనుటకు వీలులేదు. 
అక్షరపురుషుడు అవ్యక్తము (అజ్ఞానము) కంటె విలక్షణుడని చెప్పుటచే నవిద్యా (నవ్యక్త) 
కార్యమయిన భూతరాశికంటెగూడ వైలక్షణ్యము సిద్ధించుచున్నది. మృద్విలక్షణమగు జలము 
మృత్మార్యమయిన ఘటముకంటె విలక్షణమగుట లోకసిద్ధము. 


అవ్యక్తము జడరూపమనియు, భూతరాశి చిదచిద్రూపమనియు గావున నీ రెంటికి 
నభేదము అసంభవమని యనరాదు. భూతము లన కార్యకరణసంఘాతములు. ఈ యవి 
జడరూపములు. కనుకనే అవ్యక్తమువలన పుట్టుచున్నవి. అక్షరుడొక్కడే చిద్రూపుడు. 

ఇట్టి యక్షర[బ్రహ్మ, హిరణ్యగర్భాది స్తంబాంతభూతములు నశించుచున్నను తాను 
నశించడు. దీనివలన “అవినాశి తు తద్విద్ధి” అను ద్వితీయాధ్యాయ శ్లోకము స్మృతిగోచర 
మగుచున్నది. ఇచట భూతశబ్దమునకు జీవుడర్ధమని చెప్పి జీవులు నశించుచున్నను పరమాత్మ 
నశించడని యనరాదు. అపుడు “అజో నిత్యశ్శాశ్వతోల యం పురాణః” అను [శ్రుతి విరోధము 
(ప్రాప్తించును. 

ఇక జీవశబ్దమునకు చిదాభాస విశిష్టమయిన బుద్దులు అర్థమని యంగీకరించినచో 
వారలు అనేకులు సంసారులు, నాశశీలురును అగుదురు. అయినను వారుగూడ ముక్తి యందే 
నశింతురుగాని ప్రళయకాలమున నశింపరు. అట్టితరి ప్రళకయకాలమున అందరు ముక్తులు 
గావలసివచ్చును. 


అయితే భూతశబ్దమునకు శరీరసంఘాత మర్థమయినను ప్రలయాదికాలముల యందు 


అష్టమాధ్యాయము iit 


లింగ, కారణ దేహమలు నశింపవుగదా? మూలమున “సర్వేషు భూతేషు” అని యెట్లు చెప్పబడిన 
దని యనరాదు. స్థూలదేహనాశాభి ప్రాయముతోనే మూలమున అట్లు చెప్పబడినది. లోకమునందు 
గూడ స్థూలము నశించినంతమాత్రముననే దేవదత్తుడు మృతుడను వ్యవహారము కలుగుచున్నది. 
సూక్ష్మదేహము అజ్ఞానమునందు లీనమై సంస్మారరూపముతో నుండునుగాన దానికి నాశ 
మౌపచారికము - కారణశరీరమనగా నవిద్యయే; అయ్యది విక్షేపశక్తిని సంకోచపరచుకొని 
కేవలము ఆవరణశక్తి నాధారపరచుకొని, ప్రళయకాలమున జీవులను మోహపెట్టుచు నుండును. 
ఇట్టి యవ్యక్తమునకు (అజ్ఞానము నకు) ప్రళయకాలమునగూడ నాశము లేదు. ముక్తియందు 
మాత్రమే యవిద్య (అవ్యక్తము) నశించును. 


ఇట్లు మహాప్రళయమందు స్థావరజంగమాత్మకములయిన సకల స్థూలశరీరములు 
స్వరూపముతో నశించుటవలనను సూక్ష్మదేహములు అవిద్యయందు లయించుటవలనను 
అక్షరుడొక్కడే మాయాతీతుడై మాయకు సాక్షిగానుండు నని తేలినది. కావున జీవేశ్వరభేదము 
నకుగాని, జీవభేదమునకుగాని యవకాశము లేదు. 


రామానుజమతము : అవ్యక్తపదమునకు అక్షరుడగు జీవు డర్భమని రామానుజులు 
చెప్పిరి. ఈ యది సరిగాదు. జీవులనగా ప్రాణధారులు. వీరు అవ్యక్తమువలన బుట్టుదురు. 
కాన యవ్యక్తము కంటె విలక్షణులు గారు. నశ్వరులు గనుక అవినాశులుగూడ గారు. 
రామానుజులు చెప్పెడి జీవులు భూతశబ్దవాచ్యులగుదురు. భూతములు నశించుచుండగా 
భూతములకంటె విలక్షణమయిన అక్షరుడు జీవుడు గానేరడు. సర్వోపాధి వినిర్ముక్తుడగు నక్షరుడు 
ప్రాణమను నుపాధియుక్తుడు గానేరడు. భేదకమగు నుపాధిలేదుగాన నక్షరునియందు భేదముగూడ 
సిద్ధింపదు. కాక అక్షరుడు జీవుడగుచో అక్షరునికంటె గొప్పవాడు పురుషుడుండగా, “పురుషాన్న 
పరం కించిత్సా కాష్టా సా పరా గతికి అని చెప్పుట చెల్లదు. కావున నిచట అవ్యక్తుడగు 


నక్షరుడు ప్రత్యగభిన్నమయిన పరమాత్మయే కాని జీవుడు గాడు. 20 
శ్లో; _ అవ్యక్షోత క్షర ఇత్యుక్తస్తమాహుః పరమాం గతిమ్‌ । 
యం ప్రాప్య న నివర్తంతే తద్ధామ పరమం మమ ॥ 21 


అ. పూర్వశ్లోకమున నేయక్షరుడు అవ్యక్తశబ్దముచే జెప్పబడెనో, అట్టి యక్షర సంజ్ఞకమగు 
పరబ్రహ్మమే నిరతిశయమగు ప్రాహ్యస్థానము. ఈ యది పునరావృత్తి రహితమగుటచే 
పరమగతియని చెప్పబడుచున్నది. స్వర్గాదులు పునరావృత్తి కలవగుటచే పరమపదములు గావు. 
జీవులు యే స్థానమును జెంది మరల సంసార మనుభవించుటకు రారో, అట్టి ధామము 
(స్థానము) (స్వరూపము) సర్వవ్యాపకుడ నగు నాది. ఇచట ధామ శబ్దమునకు స్వరూపమని 
నిషృష్టార్ధము చెప్పవలెను. సర్వవ్యాపకుడగు శ్రీ మహావిష్ణువునకు ప్రత్యేకస్థాన ముండనేరదు. 
దీనివలన అక్షరపురుషుని స్వరూపము అవ్యక్తముకంటె పరమనియు, అవ్యక్తము కంటె 
విలక్షణమనియు, సనాతనమనియు, అవ్యక్తమనియు, నాశరహితమనియు సర్వభూతవినాశ 


56 


112 శ్రీ మద్భగవద్దీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


సాక్షియనియు, విష్ణువుయొక్క పరమపదమనియు, పునరావృత్తి రహితమనియు, సదా సద్రూప 
మనియును సిద్ధించినది. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు : అచేతన ప్రకృతి యొక నియమనస్థాన 
మనియు, జీవప్రకృతి రెండవ నియమనస్థాన మనియు, ముక్తస్వరూపము పరమనియమన 
స్థానమనియు, “తద్ధామ పరమం మమ” అను తురీయపాద నిర్వచన సందర్భమున వివరించిరి. 
ఈ యది అత్యల్పము. ముక్తాత్మస్వరూపము తనతో నభిన్నమగుచుండ, దనచే నియమ్యమగుట 
సంభవించదు. ముక్తుడుగూడ నియమింపబడుచో వానికి ముక్తత్వమే సిద్ధింపదు. ముక్తియం 
దేమాత్రము దుఃఖముండ వీలులేదు. సుషుప్తి యందు అంతఃకరణమున్నను తత్తాదాత్యాధ్యాస 
లేనంతమాత్రమున జీవునకేమాత్రము నియమనము లేకపోవుచుండ ముక్తిదశలో సర్వోపాధులు 
నశించినను జీవునకు నియమనమనునది యెట్లు పొసగును? 

కనుక నీయది జీవునియొక్క వాస్తవస్వరూపమును దెలియకజేసిన భాష్యముగా 
ననుపేక్షణీయము. 


మరియును, వారు “ధామ” పదమునకు “తేజస్సు” అని యర్థమును జేసిరి. అది 
యుక్తము. అం దాక్షేపమేమియు లేదు. కాని యక్షరుడు, విష్ణువున కంగభూతుడని యనిరి. 
ఈయది యుక్తముగాదు. అక్షరుడే యాత్మకాన యాతడు సర్వశేషి. శేషత్వ మాతని కసంభవము. 
ప్రకృతియుక్తమయిన జ్ఞానమే యాకారముగా గల ఆత్మ పరమాత్మల కంగాంగీభావ కల్పన 
మసంగతము. 

ముక్తజీవుడు అపరిచ్చిన్న జ్ఞానరూపుడగుటచే విష్ణువు తద్విలక్షణుడు గానేరడు. అపరిచ్చిన్న 
జ్ఞానమునందు పరిచ్చేదకము (భేధింప చేయునది) లేనందున జీవేశ్వరభేదమున కవకాశములేదు. 
జ్ఞానము లనేకము లయినచో నొకజ్ఞానమునకు మరియొక జ్ఞానముతో పరిచ్చేదము 


సిద్ధించుచున్నందున, జ్ఞానమున కపరిచ్చిన్నత్వము సంభవించదు. 91 
శో పురుషస్స పరః పార్థ! భక్తా లభ్యస్త్వనన్యయా । 
యస్యాంతఃస్థాని భూతాని, యేన సర్వమిదం తతమ్‌ ॥ 22 


అ. ఓయి అర్జునా! భూతములు యే పురుషుని లోపలనుండునో యే పురుషునిచే 
ప్రపంచమంతయు వ్యాపించబడినదో, అట్టి పరమపురుషుడు అనన్యభక్తిచే బొందబడును. (పురి 
దేహే శేత ఇతి పురుషు) శరీరమునందు పరుండి యుండును గాన పురుషు డనబడును. 
(పిపర్తి పూరయతి సర్వమితి వా పురుషః) ప్రపంచమంతయును నిండిపజేయువాడుగాన 
పురుషుడు. పరిపూర్ణమయిన ఆకాశము కుండలోపల నుండినట్లు పరిపూర్ణుడగు పరమాత్మగూడ 
శరీరములోపల నుండుట పొసగును. 

పురుషుడు (పరుడు) గొప్పవాడనుటలో “ఇంద్రియేభ్యః పరా హ్యర్థాః అర్థేభ్యశ్చ పరం 
మనః । మనసస్తు పరా బుద్ధిః బుద్ధేరాత్మా మహాన్‌ పరః । మహతః పరమవ్యక్తం అవ్యక్తాత్స్పురుషః 
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పరః । పురుషాన్న పరం కించిత్సా కాష్టా సా పరా గతిః అను (శ్రుతి ప్రమాణ మగుచున్నది. 

ఇచట జ్ఞానము భక్తి శబ్బార్థము. అద్వితీయాత్మయందు సేవాదిరూపమయిన భక్తి 
సంభవింపదు. “జ్ఞానాదేవ తు కైవల్యమ్‌” అను (శ్రుతి జ్ఞానమువలననే ముక్తియని చెప్పుచున్నది. 

నిరవకాశుడయిన ఆత్మయందు భూతము లెట్లుండునని ప్రశ్నింపరాదు. నిరవకాశుని 
యందుగూడ మాయచే నవకాశము లభించును. భూతములున్నను ఆత్మయొక్క నిరవ 
కాశత్వమునకు భంగములేదు. భూతజాతము కార్యరూపము గనుక గారణమయిన పురుషుని 
యందుండుట యుచితము. ఘటాదులు మృదాదుల యందును, రజతాదులు శుక్తికాదుల 
యందును యుండుట లోకసిద్ధము. 

పరమాత్మ ప్రపంచమునకు పరిణామ్యుపాదానముగాని, వివరోపాదానముగాని యగుటచే 
భూతాధిష్టానమగుచున్నాడు. 

ఇట్లు భూతములు పురుషునియందుండుచో, పురుషునకు సద్వితీయత్వము కలుగునుగదా 
యనరాదు. మృత్తుయందున్న ఘటముతో మృత్తునకు సద్వితీయత్వము గాని శుక్తికయందలి 
రజతముతో శుక్తికకు సద్వితీయత్వముగాని ఆకసమునందలి నైల్యముచే నాకసమునకు 
సద్వితీయత్వముగాని కనిపించుటలేదు. మాయామయమయిన వస్తువులచే సత్యవస్తువునకు 
సద్వితీయత్వముండదు. మరీచికాజలములచే భూమికి పంకిలత్వము సంభవింపదు. పోనిండు 
మాయతో సద్వితీయత్వము కలుగును గదా? కాదు. అదియును మిథ్యయే. నిజముగా 
మాయగూడ లేదు. మృత్తికయందు ఘటాకారము, ఘటనామము గల్పింపబడినట్లు ఆత్మయందు 
భూతముల నామ రూపములు కల్పింపబడినవి. 

కావున అద్వితీయమగు బ్రహ్మమే పురుషుడు. అతడు జ్ఞానమాత్రము చేతనే లభ్యుడగును. 
పురుషస్వరూపజ్ఞానమే పురుషస్వరూపలాభము. ఘటస్వరూపమును తెలియనివాడు యెదుటనున్న 
ఘటమును బొందలేడు. 

రామానుజమతము : “పురుషస్స పరః పార్థ” అనుచోట పరపురుషుడు పరమపురుషుడగు 
విష్ణువుగాని ప్రత్యగాత్మ గాదనియు, వాడు భక్తిచేతనే లభ్యుడనియు రామానుజులనిరి. అది 
సరిగాదు. వెనుకటి శ్లోకములచేం జెప్పబడిన సనాతనత్వ, అవ్యక్త విలక్షణత్వ సర్వవ్యాపిత్వాది 
లక్షణములు గల యక్షరపురుషునికంటె పరమపురుషుడని మరియొకడుండడు. “పురుషాన్న 
పరం కించిత్‌” అను (శ్రుతిగూడ పురుషునికంటె గొప్పవాడు లేడని నిరసించుచున్నది. శ్రీకృష్ణుడు 
గూడ గీతలలో “మత్త పరతరం నాన్యత్‌” అని తనకంటె గొప్పదేదియు లేదని నిరూపించి 
యున్నాడు. “అవినాశి తు తద్విద్ధి యేన సర్వమిదం తతమ్‌” అను శ్లోకమును మీరుగూడ 
పురుషపరముగ వ్యాఖ్యానించియున్నారు. పురుషుడు సర్వవ్యాపకుడగుచో నింక పరమపురుషుని 
కల్పింపనేల? పురుషునకు సర్వవ్యాపకత్వము లేదన్నచో బురుషునకు పురుషత్వమే లేకపోవును. 
“అవినాశి” అను శ్లోకమునందు జెప్పబడిన “యేన సర్వమిదం తతమ్‌” అనునది విరుద్ధమగును. 
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అచ్చట సర్వపదము దేహపరముగాని, ప్రపంచపరము గాదని యనరాదు. అట్లనుటకు 
(బ్రమాణము లేదు. కాన సర్వప్రపంచము వ్యాపించియుండు ననియే చెప్పవలెను. 


వ్యష్టిశరీరమును వ్యాపించినంతమాత్రమున బురుషుడు (జీవుడు) పూర్ణుడగుచో, 
కుండయొక్క యుదరభాగమును వ్యాపించినందున జలముగూడ పూర్ణమనవలయును. మరియు 
మీ మతమున పురుషుడు (జీవుడు) అణువు. కాన యీతనికి పూర్ణత్వము బొత్తుగా కుదరదు. 
కావున జీవేశ్వరులకు భేదమంగీకరించి, వా రిరువురకు సర్వ వ్యాపిత్వమును జెప్పుట కుదరదు. 
“అవినాశి తు తద్విద్ధి” “పురుషస్స పరః పార్థ” అను రెండు శ్లోకములచే, శ్రీకృష్ణుడే జీవేశ్వరులకు 
సర్వవ్యాపిత్వమును జెప్పియున్నాడు. ఈ యది భేదవాదమున నుపపన్నముకాదు. గనుక 
జీవేశ్వరుల కభేదమును అవశ్యము అంగీకరించి తీరవలయును. 

కావున పురుషాతిరిక్తుడగు పరమపురుషు డొకడు లేడు. పరమశబ్దము లేకుండగనే 
కేవల పురుషశబ్దము పరమాత్మయందు బ్రయోగింపబడుచున్నది. “తేనేదం పూర్ణం పురుషేణ 
సర్వం” “సహస్రశీర్నా పురుషః” ఇత్యాది శ్రుతుల యందు - 

ఇట్టైనచో, పరమాత్మయే పురుషుడుగాని, జీవుడు పురుషశబ్దవాచ్యుడు గాడని యనరాదు. 
జీవునియందు పురుషశబ్ద ప్రయోగము సర్వ సమ్పతిపన్నము. (అందరిచే నంగీకరింపబడినది. ) 

ఓయి! “అవ్యక్షోత_ క్షర ఇత్యుక్తః” అను శ్లోకమునందు అక్షరుడు చెప్పబడెను. “పురుష 
స్స పరః పార్థ” అను నీశ్లోకమునందు పురుషుడు జెప్పబడెను. అక్షరునికంటె పురుషుడు లేడని 
యనవలయును. కాన వీరిరువుకు జీవేశ్వరరూపమగు భేద మంగీకరింపక దప్పదు. కావున 
అక్షరుడు జీవుడనియు, పురుషుడు యీశ్వరుడనియు ననవలెను. అనినచో నట్లుకాదు. “అవ్యక్త” 
శోకమునందు జెప్పబడిన అక్షరపురుషుని పొందుట కిచట నుపాయము మాత్రమే “పురుషస్స 
పరః పార్థ” అను శ్లోకమునందుం జెప్పబడినది కాని, తద్విలక్షణడగు పురుషుడు చెప్పబడలేదు. 
సమానాకారులయిన వారికి వైలక్షణ్యము అసంభవము. ఉభయులు ప్రకృతి వివిక్రమయిన 
జ్ఞానాకారులగుచుండ వీరికి భేద మసంభవము. జ్ఞానబల క్రియాశక్యాదులు హెచ్చుతగ్గులుగా 
నుండుటయే వీ రిరువురకు భేదమని యనరాదు. అయ్యవి యుపాధిధర్మములుగాని, స్వరూప 
ధర్మములు గావు. ముక్తి దశయందు జీవున కుపాధి యుండదు. ఈశ్వరున కుపాధి యుండుననుట 
హాస్యాస్పదము. జీవుడు యీశ్వరుని యుపాసించి నిరుపాధికు డాయెను. కాని యీశ్వరుడు 
మాత్రము సోపాధికుడేయని చెప్పుట లజ్ఞావహము - కావున నుపాధి వియుక్తమయిన చైతన్యము 
నకు భేదమ గగనకుసుమాయితము. 

కనుక అజ్ఞానముకంటె విలక్షణమయిన అక్షరపురుషుడు ప్రత్యగభిన్నమయిన 
పరమాత్మయే గాని వేరుగాదు. వానిని బొందు నుపాయము జ్ఞానమేకాని భక్తి గాదు. భక్తి 
ద్వైతవిషయము, ద్వైతము భయహేతువని [శ్రుతి చెప్పుచున్నది. కాన భయహేతువగు భక్తి 
ముక్షుపాయము కానేరదు. 22 
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అవ. ప్రణవమును బ్రహ్మదృష్టితో నుపాసనజేసిన యోగులకు హిరణ్యగర్భలోక 
ప్రాప్తిద్వారా పరమాత్మప్రాప్తికొరకు నర్చిరాది మార్గము చెప్పదలచి యుత్తరగ్రంథమారంభింప 
బడుచున్నది. అర్చిరాది మార్గస్తుతికొరకు ధూమాది మార్గముగూడ నుపదేశింప బడుచున్నది. 

శ్లో; యత్ర కాలే త్వనావృత్తిం ఆవృత్తిం చైవ యోగినః । 

ప్రయాతా యాంతి తం కాలం వక్ష్యామి భరతర్షభ ! ॥ 28 

అ. ఓయి భరత ్రేష్ణుడా! ఏ మార్గమునందు మరణించిన యోగులు పునరావృత్తి 
(పునర్జన్మను) బొందరో ఆ యుత్తర మార్గమును, ఏ మార్గమునందు మరణించిన యోగులు 
పునరావృత్తిని బొందుదురో ఆ దక్షిణమార్గమును జెప్పెద వినుము. 

మూలమునందలి కాలశబ్దమునకు కాలాభిమాని దేవతలచే గుర్తింపబడుమార్గ మర్థము. 

“ఏకయా యాత్యనావృత్తిమన్యయా వర్తతే పునః” అను పై శ్లోకమునందు జెప్పబడు 
ఆవృత్త్యనావృత్తులు మార్గధర్మము లగునుగాని, కాలధర్మములు గానేరవు. కాలశబ్దమునకు 
మార్గమని యర్థమును జెప్పుట భాష్యవిరుద్ధమని యనదగదు. “తత్ర ప్రయాతా గచ్చంతి” 
అనుచోట “తత్ర” అను పదమునకు భాప్యకర్తలే మార్గ మర్థమని, నిర్ణయించిరి. దాని ననుసరించి 
యిచటగూడ మార్గార్థమును వర్ణించుటయే యుచితము. 


ఓయి! అచ్చట భాష్యముగూడ మూలవిరుద్ధమే యగుచున్నది. మూలమున కాలశబ్దము 
మాత్రమే కనిపించుచున్నది. దక్షిణాయనమందు శరతల్పమును బొందిన భీష్ముడు 
యుత్తరాయణపుణ్యకాలమున కెదురుచూచెను. కాన కాల శబ్దమునకు మార్గమర్థమని యనరాదు. 
అనినచో నట్లుకాదు. “శుక్లకృష్ణే గతీ హ్యేతే” “ఏతే సృతీపార్థ జానన్‌” అను శ్లోకమునందు 
కాలశబ్దము గతి, సతి శబ్దములచే బరామృశింపబడినది. గతి, సృతిశబ్బములకు మార్గమర్థ 
మనునది నిర్వివాదము. కావున భాష్యము మూలవిరుద్ధము కాదు. 


మరియు నుత్తరాయణమునందు శుక్ల పక్షమున పగటికాలమునందు మరణించిన 
వారు యుత్తరమార్గమున బోవుదురనియు, దక్షిణాయనమునందు గృష్టపక్షమున రాత్రి కాలమున 
మరణించినవారు దక్షిణమార్గముచే బోవుదురనియు, గావున కాలమార్గములు రెండును 
జెప్పవలెనని యనరాదు. అట్లెనచో నుత్తరాయణమునం దేపాపియు మరణించ డనియు, 
దక్షిణాయనమునందు యేసుకృతియు మరణింపడనియు జెప్పవలయును. 

ఇట్టి వ్యవస్థ యెచ్చటను గానరాదు. క్రిమికీటపశుపక్ష్యాదులు, స్థావరములున్ను 
యుత్తరాయణమునందుగూడ మరణించుచున్నవి. బ్రహ్మజ్ఞానులు దక్షిణాయణమునందు గూడ 
మరణించుట జూచుచుంటిమి. 

మరియు నుత్తరాయణమున కృష్ణపక్షమునందు పగటికాలమున మరణించిన వారలకు 


గాని, శుక్లపక్షమునందు రాత్రికాలమున మరణించినవారలకుగాని యుత్తరమార్గ గమనము 
లేకపోవును. అట్లే దక్షిణాయనమునందు శుక్షపక్షమున రాత్రిపూట మరణించిన వారలకుగాని, 
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అందు కృష్ణపక్షపు పగటికాలమున మరణించినవారలకుగాని దక్షిణమార్గ గమనమున్ను 
లేకపోవును. ఇట్టివారల ప్రయాణమునకు వేరొక మధ్యమార్గము వినబడుట లేదు. వీరల 
కథోగతియే యనియు ననరాదు. పాపుల కథోగతి ఫలమయినను, విహితకర్మల నాచరించిన 
వారల కయ్యది ఫలము గానేరదు. విహితాచరణులు గూడ నిట్లు మరణించుట గలదు. 


మరియు దక్షిణాయనమున కృష్ణపక్షమునందు రాత్రికాలమున మరణించినవారలకు 
చంద్రలోక ప్రాప్తి కలుగుచుండగా, నుత్తరాయణమునందు గృష్టపక్షమున రాత్రి మరణించిన 
వారలకుగాని, దక్షిణాయనమున శుక్షపక్షమునందు పగటికాలమున మరణించినవారలకు గాని, 
వేరుగ జెప్పనేల? యను నర్ధాపత్తి ప్రమాణమువలననే వీరికి చంద్రలోక ప్రాప్తి సంభవించును. 
ఇందు యిష్టాపత్తి చూపదగదు “ధూమోరాత్రిస్తథా కృష్ణ ష్టణ్మాసా దక్షిణాయనమ్‌” అను వచనము 
యీ కాలమునందు మరణించినవారలకే చంద్రలోక ప్రాప్తిని వర్ణించుచున్నది. 

మరియు పగలు, రాత్రి, శుక్ల కృష్ణ పక్షములు ఉత్తరాయణ, దక్షిణాయనముల కంటె 
వ్యతిరిక్తమయిన కాలమేలేదు. ఈ కాలములన్నియు పుణ్యవంతుల యొక్క మృతికి 
విషయములగుచో పాపులు మరణించి నరకఫలమును బొందు మరణకాలమే యుండకపోవును. 


ఇదియునుగాక “అహః “శుక్ల” “షణ్మాసా” ఇత్యాది పదములు కాలపరములయి 
నను అగ్ని జ్యోతి, ధూమాదిపదములు కాలవాచకములు గానేరవు. అగ్ని యను కాలవిశేష 
మెచ్చటను లేదు. కాన కాలవాచకములుగాని అగ్వ్యాది పదముల సాహచర్యమువలన 
అహరాదిపదములుగూడ కాలవాచకములు గావు. కావున అగ్వ్యాదిపదములు దేవతా 
వాచకములు. ఈ దేవతలు సపిండితమయిన ఇంద్రియసముదాయముగలిగి స్వయముగ 
నడువజాలని యోగులను అంచెలంచెలుగా దాటవేయుటకు నర్చిరాదిమార్గము నందు 
యథాక్రమముగ నుందురు. 


మరియు అహరాది శబ్దములు కాలవాచకములేగాని, దేవతావాచకములు గావనియు, 
ఆ కాలమునందు మరణించిన యోగులే (బ్రహ్మలోకమును జెందుదురుగాని యితరులు 
బ్రహ్మలోకమును జెంద నేర రనియు ననరాదు. 


అట్టితరి ప్రణవోపాసకులగు యోగులు దక్షికాయనమున మరణించినందున చంద్ర 
లోకమును జేరవలసివచ్చును. యోగులుకాని సోమయాజులు, ఉత్తరాయణమున మరణించి 
యు జంద్రలోకమును జేరకపోవుదురు. కర్మయోగులుగూడ యోగులని యంగీక రించుచో 
నుత్తరాయణమునందు మరణించిన కర్మయోగులుగూడ బ్రహ్మలోకమును జేరుదురుకాన, వీరికి 
చంద్రలోక ప్రాప్తి యసంభవమగును. కావున అహరాది పదములు దేవతావాచకములే కాని 
కాలవాచకములుగాదు. భీష్ము డుత్తరాయణముకొరకు వేచియుండుట లోక సంగ్రహార్థముకాని 
(బ్రహ్మలోక ప్రాప్తి కొరకు గాదు. 

లేక తరచుగా పుణ్యకాలమునందు మరణించినవారలకే పుణ్యలోకము సంభవించు 
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నని చూపించుటకొరకే భీష్ము డట్లాచరించెను. లేక తాను యిచ్చవచ్చినపుడు మరణించు 
శక్తిగలవాడనని లోకమునకు ప్రదర్శించుటకైనను అ ట్లాచరించి యుండవచ్చును. 


ఓయి! తత్త్వవేత్తకు రాకపోకలు లేకపోవుటచే కాలముయొక్క అపేక్ష లేకున్నను 
చంద్రలోకమునుగాని, బ్రహ్మలోకమునుగాని పొందగోరినవారలకు కాలముయొక్క అపేక్ష గలదు. 
కాన పుణ్యకాలమునందు మరణించిన వారలకే పుణ్యలోక (ప్రాప్తి కలదు అనినచో, 
శారీరకశాస్త్ర విరోధము వాటిల్లును గాన యట్లనదగదు. 

అదెట్లన? “సూ॥ తదోకోం_గ్రజ్వలనం తత్ర్రకాశితద్వారః, విద్యాసామర్య్యాత్‌, 
తచ్చేషగత్యనుస్మ లతియోగాచ్చ, హార్దానుగృహీతశ్ళతాధికయా” (4.2.17) అని వ్యాస సూత్రము 
కలదు. 

మరణించుచున్న జీవునియొక్క హృదయాగ్రము (సుషుమ్నానాడీముఖము) వెలుగొందును. 
(ప్రకాశించును). ఆ వెలుగుచే ద్వారము ప్రకటితమగును. ఆవల విద్యామహిమవలనను, 
విద్యాశేషమయిన మార్గముయొక్క స్మృతివలనను హృదయమునం దుపాసింపబడిన (బ్రహ్మ 
యొక్క అనుగ్రహముచే విద్వాంసుడు సుషుమ్నానాడినుండి బయలువెడలును. అవిద్వాంసులు 
యితర స్థానములనుండి లేచిపోవుదురు. అని దీనిభావము. ఇట్లే - 

“శతం చైకా చ హృదయస్య నాద్యః తాసాంమూర్థానమభినిస్సృతైకా; తయోర్థ్య్వమాయన్న 
మృతత్వమేతి విష్వజ్వన్యా ఉతమణే భవంతి” అని శ్రుతిగూడ గలదు. అవిద్వాంసు లుత్మమణను 
జెందుటకు నానావిధములయిన నాడులుగలవలని యీ శ్రుతియొక్క నాల్గవ పాదమున కర్థము. 

సుషుమ్న యనునాడి హృదయమునుండి బయలుదేరి దక్షిణతాలు కంఠము లోపల 
నున్న స్తనముయొక్క మధ్యభిత్తిద్వారమున (బ్రహ్మరంధ్రమును జేరి, సూర్యకిరణములతో 
నేకీభవించును. 

ఇట్టి బ్రహ్మలోకమార్గము సగుణ బ్రహ్మోపాసకులగు విద్వాంసులకేగాని యితరులకు 
గాదని భావము. 

(సూ రశ్యనుసారీ = 4.2.18) సుషుమ్న యనునాడి, సూర్యకిరణములతో సంబంధించి 
యుండుటచే సుషుమ్నానాడీద్వారమున బయలు వెడలిన పురుషుడు సూర్య కిరణముల 
ననుసరించి నిష్రమించును. (బయలు వెడలును) 

సూ॥ “నిశి నేతి చేన్న సంబంధస్య యావద్దేహభావిత్వాద్దర్భయతి చ” (4.2.19) ఈ 
సూత్రమునందు రాత్రికాలమున మరణించిన విద్వాంసుడు సూర్యకిరణములతో సంబంధించునా, 
లేదా? అని సంశయించి, రాత్రి మరణించినవానికి సూర్యరశ్మి సంబంధ ముండదుగాన వాడు 
సూర్యకిరణ ప్రాప్తికొరకు సూర్యోదయము వరకు వేచియుండవలెనని పూర్వపక్షమునుజేసి, 
రాత్రింబవళ్ళు సూర్యకిరణములతో దేహమునకు సంబంధ ముండుటచే రాత్రిమృతునకు 
కిరణసంబంధము లేదనిగాని, రాత్రి మృతుడు కిరణప్రాప్తికొరకు సూర్యోదయ పర్యంతము 
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నిరీక్షించవలెననిగాని యనరాదని సిద్ధాంతము జేయబడినది. సుషుమ్ననాడికి సూర్యరశ్మి 
సంబంధము యావద్దేహభావి; అనగా దేహ ముండునంతవరకు నుండునని భావము. 

శు. “అముష్మాదాదిత్యాత్రతాయంతే తా ఆసు నాడీషు సృష్తా అభ్యో నాడీభ్యః ప్రతాయంతే 
అముష్మిన్నాదిత్యే సృష్తాజ ఈ సూర్యునినుండి విస్తరించి బయలుదేరిన కిరణములు 
శరీరమునందున్న నాడులతో సంబంధించియున్నవి. ఈ నాడులనుండి బయలుదేరిన కిరణములు 
యీ సూర్యునియందు గలసియుండును. అని చెప్పునట్టి శ్రుతిగూడ పై సూత్రసిద్ధాంతమును 
దృఢపరచుచున్నది. గ్రీష్మకాలమునందు రాత్రులయందు గూడ సూర్యకిరణానువృత్తి కనిపించు 
చున్నది. కిరణ సంబంధమయిన తాపము ననుభవించు చున్నాము. అత్యల్పమయిన కిరణానువృత్తి 
గుర్తింపలేము. రాత్రి మరణించినవాడు సూర్యకిరణముల ననుసరించకయే నిషమించునెడల 
కిరణానుసారమును జెప్పుట వ్యర్థ మగును. పగటికాలమున మరణించిన వాడే సూర్యకిరణముల 
నపేక్షించి పైకిలేచిపోవు ననియు, రాత్రి మరణించినవాడు కిరణముల న పేక్షింపకయే లేచిపోవు 
ననియును విశేషించి చెప్పలేదు. 


ఇంక విద్వాంసుడుగూడ రాత్రిమరణించినంతమాత్రము దోషమున నూర్ద్వగతిలేనిచో 
(బ్రహ్మవిద్య పాక్షికఫలముగలది యగును. అట్టితరి మృత్యుకాలమునకు నియమము లేనందున 
బ్రహ్మవిద్యయందు బ్రవృత్తియే లేకపోవును. “స యావత్‌ క్షిప్యేత్‌ మనస్తావ దాదిత్యం గచ్చతి” 
(వాడు యెప్పుడు మరణించునో అప్పుడే మనసు సూర్యుని చేరును.) అని చెప్పునట్టి శ్రుతి 
కాలనిరీక్షణమును సూచించుట లేదు. కాన రాత్రి, పగలు అను భేదము లేకయే మరణించిన 
యుపాసకునకు సూర్యకిరణసంబంధ ముండును. 


సూ॥ “అతశ్చాయనేపి దక్షిణే 4.2.20” కాలనిరీక్షణము లేనందువలనను (బ్రహ్మవిద్య 
నియతఫలముగల దగుటవలనను దక్షిణాయనమందుగూడ మరణించిన విద్వాంసుడు బ్రహ్మ 
లోకమును బొందును. భీష్ముడుత్తరాయణమువరకు కాలమును నిరీక్షించుట ఉత్తరాయణమునందు 
మరణము ప్రశస్తమని సూచించును. 


“అయనేపి దక్షిణే” అను సూత్రము వలన ఉత్తరాయణకాలము నిరీక్షింపవలయునను 
నాశంక పరిహృతమగు చున్నది. 


కావున అవిద్వాంసులకే యుత్తరాయణమరణము పరలోకసుఖము నిచ్చును గాన 
ప్రశస్తము. విద్వాంసులగు దహరాద్యుపాసకులకు దక్షిణాయన మరణముగూడ బ్రహ్మలోకము 
నిచ్చును. రెండయనములయందును అర్చిరాదిమార్గము ఆవృత్తిరహితమని తేలినది. 

(శుతిగూడ “తే, ర్చిషమభిసంభవంతి, అర్చిషో9 హః అహ్న ఆపూర్యమాణపక్షం, 
ఆపూర్యమాణపక్షాద్యాన్‌ షదుదజేతి మాసాంస్తాన్మాసేభ్యః సంవత్సరం, సంవత్సరాదాదిత్యం” 
అని యర్చిరాదులు పొందదగిన దేవతలని చెప్పుచున్నది కాని, కాలవిశేష రూపములని చెప్పుట 
లేదు. పగటికాలమున మృతుడయినవాడు పగటినుండి శుక్లపక్షమును శుక్షపక్షము నుండి 
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యుత్తరాయణమాసములను బొందడు. ఇట్లే “స ఏనం దేవయానం పన్ధానం ఆవద్య 
అగ్నిలోకమాగచ్చతి, సవాయులోకం, సవరుణలోకం, సఇంద్రలోకం, సప్రజాపతి లోకం, 
సబ్రహ్మలోకం” అను శ్రుత్యంతరమున్ను “ఇమే చార్చిరాదయో గంత్యాణాం నేతారః” అను 
(శ్రుతియు అర్చిరాదులు మార్గమునందుడు నాతివాహిక దేవతలని చెప్పుచున్నవి. “ఆతివాహికా 
స్తల్లింగాత్‌” (4.3.4) అనుసూత్రముగూడ నిదే విషయమును సిద్ధాంతపరచుచున్నది. 


కావున బ్రహ్మలోకమును బొందగోరిన విద్వాంసునకు కాలాపేక్ష లేదు. 


లేక సూ॥ “యోగినః ప్రతి చ స్మర్యతే స్మార్తే చైతే” (42. 11)అను బాదరాయణ 
సూత్రమునుబట్టి, అనావృత్తికొరకు అహరాదికాల వినియోగము యోగులకని స్పష్టమగుచున్నది. 
కనుక (శ్రుత్యాదులయందుం జెప్పబడిన దహరాద్యుపాసనల నాచరించిన విద్వాంసునకు 
కాలనియమము లేదు. 


కావున నిష్కామకర్మానుష్థాతకు అకర్తృత్వానుసంధాతకు మాత్రమే మరణమునకు 
కాలనిరీక్షణము గలదు. దహరాద్యుపాసకుడు బ్రహ్మలోకము నొందుట కట్టి కాలా పేక్షలేదని 
సిద్ధించినది. 


నిజపరిస్థితిని గమనించినచో నీ చివరిపక్ష మంత సమీచీనముగాదు. (శ్రుతి స్మృతు 
లకు భిన్నార్థమును చెప్పుట యుచితము గాదు. “అగ్నిర్ట్యోతిరహపొ ధూమో రాత్రిస్తథా కృష్ణః 
అను శ్లోకములచే (శ్రుత్యుక్తములయిన దేవయాన పితృయాన మార్గములే యిచట జెప్పబడినవి. 
ఇట్టితరి గీతాస్మ త్యుక్తమయిన సాంఖ్యయోగులకు అనావృత్యావృత్తి మార్గము లిచట నిరూపింప 
బడినవ వని నిర్ణయించుట పాడిగాదు. 

గీతాస్మ ఎతీయందలి అగ్నాదిపదములు అతివాహిక దేవతాపరములని యంగీకరించినచో 
(శ్రుతిస్మృతులకు విరోధమే యుండదు. కావున కాలశబ్దము మార్గపరము కాని మరి యితరము 
గాదు. 

కాలశబ్దము దేవతాపరముగాదని, పై సూత్రముల భాష్యరత్న ప్రభయం దున్నది గదా? 
అని యనరాదు. మార్గము దేవతామయము కాన మార్గపరమయినను దేవతాపరమే యగును. 
ఎచ్చట నర్చిరాదిదేవతలు ఆతి వాహికులుగ నుందురో అదియే మార్గము. కావున “యత్రకాలే” 
అను మూలమునకు (యస్మిన్‌ మార్గే) ఏ మార్గమునందు అనియే యర్థము. 


ఇచట యోగిశబ్దము గౌణవృత్తిచే కర్మయోగియందుగూడ వర్తించును. దీనివలన 
యోగులకుమాత్రమె దేవయానమార్గముచే బ్రహ్మలోకప్రాప్తి ద్వారా అపునరావృత్తియనియు, 
కర్మయోగులకు పితృయానమార్గముచే చంద్రలోకప్రాప్తి ద్వారా పునరావృత్తియనియు 
సిద్ధమయినది. 


కావున ఏకాలమున మరణించినయోగులు ఆవృత్తిని చెందరో ఆకాలమును, ఏకాలమున 
మరణించిన యోగులు ఆవృత్తిని చెందుదురో ఆకాలమును జెప్పెద వినుము. అని శ్లోకాన్వయము. 
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కాలశబ్దమునకు దేవతామయమయిన మార్గ మర్థము కాని, కాల మర్థముగాదు. 28 
శ్లో! అగ్నిర్యోతిరహశ్ళుక్షప్తణ్మాసా ఉత్తరాయణమ్‌ । 
తత్ర ప్రయాతా గచ్చంతి బ్రహ్మ బ్రహ్మవిదో జనాః ॥ 24 

అ. ఎచ్చట అగ్ని జ్యోతిస్సు, పగలు, శుక్షపక్షము, ఉత్తరాయణమాసము లారును 
గలవో (అనగా కాలాభిమానులగు నీ దేవతలు గలరో) అందు మరణించిన బ్రహ్మవేత్తలు 
(బ్రహ్మను బొందుదురు. ఇందు అగ్ని జ్యోతిస్సు యథా శ్రుతమయిన దేవతలు (అగ్ని దేవతా, 
జ్యోతిర్దేవతా యని) మిగిలినవారు కాలాభిమానదేవతలు. ఈ మార్గమునం దితర దేవతలు 
అగ్ని జ్యోతిస్సు అని యిద్దరున్నను కాలాభిమానిదేవత లెక్కువగా నుండుటచే నీ మార్గము 
కాలశబ్దముచే వ్యవహరింపబడినది. ఒకానొకతోటలో నుసిరిగచెట్లు మున్నగు నవి కొలదిగ 
నున్నను, మామిడి చెట్లు యెక్కువగా నుండుటచే నాతోట (ఆమవనమ్‌) మామిడితోటయని 
చెప్పబడును. 

ఇందు మార్గచిహ్నములుగాని భోగభూములుగాని యనేకము లున్నను. వాటిని గ్రహింపక 
అగ్య్యాది శబ్బములచే దేవతలను గ్రహించుట లోకన్యాయము ననుసరించి యని తెలియవలెను. 
లోకములో గ్రామాంతరమువెళ్లువారికి త్రోవజూవు వారిని చెప్పుట సహజము. అట్లే 
లోకాంతరమున కేగువారికి మార్గమును జూపునట్టి దేవతలను (ఆతివాహిక దేవతలను) జెప్పుట 
యుచితము. 

ఈ శ్లోకమునందు జెప్పబడిన అగ్వ్యాదులు మార్గచిహ్నములా? భోగభూములా? లేక 
త్రోవ నడిపెడువారా? అని సంశయించి గ్రామాంతరము వెళ్లువారికి త్రోవకు గురుతులు 
చెప్పుట యుచితముగాన మార్గచిహ్నము లనియు అగ్వ్యాదులయందు లోకశబ్దమును 
బ్రయోగించుటచేతను మనుష్యాదిలోకములు భోగాయతనములని బ్రసిద్ధంబు లగుటంజేసి 
భోగభూములనియును, యుక్తుల జూపుచు ఎట్లయినను అచేతనములయిన అగ్వ్యాదులు 
ఆతివాహికులగుట లోక విరుద్ధముగాన అగ్వాదు లాతివాహికులు గానేరరని పూర్వపక్షము 
రాగా, “ఆతివాహికాస్తల్లింగాత్‌” (4.3.4) అనుసూత్రముచే బాదరాయణములు అగ్వ్యాదులు 
ఆతివాహికులని సిద్ధాంత మొనర్చిరి. మరియు “చంద్రమసో విద్యుతః తత్పురుషో9_ మానవః 
స ఏతాన్‌ బ్రహ్మ గమయతి” అను వాక్యశేషమున అమానవపురుషుడు ఆతివాహికు డని 
సిద్ధించుటచే నా హేతువుచే అగ్వ్యాదులుగూడ నాతివాహికులని సిద్ధించుచున్నది. ఏలనన 
అర్చిరాదులయందు త్రోవనడిపెడు పురుషులు మానవులయియుండగా తన్నివృత్తికొరకు 
నీవాక్యశేషణమునందు “అమానవక” (అమానవుడు) త్రోవనడిపెడు పురుషునకు విశేషణ 
ముండవలెను. కావున అగ్బ్యాదులు ఆతివాహికులని సిద్ధాంతము. 

ఓయి! లింగమాత్రమున (అనగా అమానవత్వ విశేషణమను హేతుమాత్రమున) అగ్వ్యాదు 
లాతివాహికులని నిర్ణయింప వీలులేదు. లోకమునం దుచితమగు యుక్తిగూడ నుండవలెను. 
లోకములో, ఇంద్రియ వికలుడయిన చేతనునకు దారిచూపుటకు ఇంద్రియ సామర్థ్యముగల 
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చేతనుడే యుపయోగించును. గ్రుడ్డివానిని (గ్రుడ్డివాడు త్రోవలో నడుపలేడు; చేతనుని 
యచేతనములయిన కాష్టలోష్టాదులు దారిలో నడుపలేవు. లోకములో అగ్వ్యాదులు, లోకాంతర 
గాములగు నుపాసకులను యెట్లు దారినడుపుదురు? ఈ యది దోషముగాదు. ఈ విషయము 
(సూ॥ “ఉభయవ్యామో హాత్తత్సిద్దేః” 4.3.5) అనుసూత్రమున బాదరాయణులచే విమర్శింపబదినది. 


అర్చిరాదిమార్గమునందు బోవువారు స్టూలదేహ వియోగమును జెంది, సూక్ష్మదేహ 
మాత్రము గలవారై, పిండాకారమునుజెందిన (ముద్దయియున్ను నింద్రియసముదాయము గలవా 
రైనందున స్వతంత్రముగా నడువలేరు. అట్టివారిని స్వతంత్రులయిన చేతనులుగాని దారిన 
నడుపలేరు. గ్రుడ్డివానికి గ్రుడ్డివానిని సహాయపరచుట వ్యర్థమగును. కావున అగ్వ్యాదులు 
లోకాంతరమున కేగు విద్వాంసులను మార్గమున నడపించువారని [శ్రుతి చెప్పుటచే, నట్టి 
యగ్వాదులు చేతనులయిన దేవతా విశేషులని సిద్ధించుచున్నది. లోకము నందుగూడ 
నింద్రియములు స్వాధీనమునందులేని మత్త మూర్చితాదులు (మదించినవాడు, మూర్చపోయిన 
వాడు) స్వాధీనేంద్రియులయిన చేతనులవలననే దారిన నడుపబడుచున్నారు. అర్చిరాదులు 
మార్గచిహ్నములన వీలులేదు. రాత్రి మరణించినవానికి పగటిస్వరూపము సంప్రాప్తము కాదు. 
పగటివరకు మరణించక వేచియుండుట సంభవింప దని యింతకు మున్నె నిరూపింపబడినది. 
కావున అగ్వ్యాదులు దేవతారూపులని చెప్పినచో వీరికి దేవతా రూపము స్థిరమయినది. గాన 
రాత్రికాలమునగూడ దేవతారూపముండును. అయితే వీరికి అర్చిరాదిదేవతలని పేరువచ్చుటకు 
గారణమేమి? అనగా నర్చిరాదుల యందలి యభిమానమే కారణమని చెప్పవలయును. కావున 
నర్చిరాదులు ఆతివాహికదేవతలేగాని వేరుగాదు. 


అర్చిరాదిమార్గముల బోవువారి యింద్రియములు సంపిండితములై యున్నందున వారి 
కచ్చట సుఖదుఃఖాద్యనుభవము లేదు. కావుననే అయ్యవి భోగములుగావు. కాని యచ్చట 
వీరికిభోగములేకున్నను ఆ లోకమున స్థానికముగా నున్నవారల కచ్చట భోగమున్నందున అయ్యవి 
లోకము లనందగును. కావున దారిన బోవు వారిని దాట వేయుటకు వాటిని లోకములని 
వ్యవహరింపవచ్చును. 

కావున అగ్ని యధిపతిగా గల లోకమును బొందినవాడు అగ్నిచేతను, వాయువు 
అధిపతిగాగల లోకమును బొందినవాడు వాయువుచేతను దాటవేయబడునని యన్వయించు 
కొనవలెను. 


ఇంక నర్చిరాదిమార్గమును (ఉత్తర, దేవయాన) మార్గమును వ్యాఖ్యానించెదము. 


వాయునిరోధమును జేసిన యోగులు, తమకు మృత్యువు సన్నిహితమని తెలిసికొని 
నిచ్చెనచే మేడనెక్కినట్లు సుషుమ్నానాడిచే శిరోభాగమునెక్కి శిరస్సును భేదించుకొని, 
సుషుమ్నానాడియొక్క చివర భాగమందున్న సూర్యకిరణములయందు బ్రవేశించి, వాటివెంట 
నగ్నిలోకమును బొందుదురు. ఆ యగ్నిలోకముంనందే జ్యోతిర్లోక మను అవాంతరలోక మొకటి 
కలదు. దానినిగూడ బొందుదురు. శ్రుతియందు మాత్రము యీ రెంటి నికలిపి యొకేలోకమునుగా 
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నిర్దేశించెను. (“తే_ర్చిషమభిసంభవంతి”) అని. అటుపైన అగ్నిచేగాని జ్యోతిస్సుచేగాని, 
దాటింపబడినవారై అహర్లోకమును చేరుదురు. ఆ లోకమునకు అహఃకాలాభిమాని దేవత 
ప్రభువు. వానిచే దాటవేయబడి శుక్షపక్షలోకమును, వానిచే దాటింపబడి యుత్తరాయణలోకమును, 
వానిచే దాటింపబడి సంవత్సరలోకమును, వానిచే దాటింపబడి దేవలోకమును జేరుదురు. 
పిదప దేవతలచే దాటింపబడి వాయులోకమును, వాయువుచే దాటింపబడి సూర్యలోకమును, 
సూర్యునిచే దాటింపబడి చంద్రలోకమును జేరుదురు. ఈ చాంద్రమస లోకము పితృయానము 
నందలి చంద్రలోకముకంటె వేరు. కాన చంద్రలోక ములు రెండని తెలియవలెను. కనుకనే 
జ్యోతిశ్శాస్తమునందు చంద్రలోకమునకు బైన సూర్యలోకమనియు, సూర్యలోకమునకు బైన 
చంద్రలోకమనియును రెండు విధముల నిర్దేశించుట యుక్తమగును. పిదప చంద్రునిచే దాటింప 
బడిన ఒకానొక అమానవపురుషుడు వచ్చి విద్యుల్లోకమునుండి వరుణలోకమునకును, వరుణ 
లోకమునుండి ఇంద్రలోకము నకును, ఇంద్రలోకమునుండి ప్రజాపతిలోకమునకును, ప్రజాపతి 
లోకమునుండి బ్రహ్మలోకమునకును తీసికొనిపోవును. ఇ ట్లుపాసకులు బ్రహ్మలోకమును 
జేరుదురు. ఈ యర్చిరాదిమార్గము యుత్తరదికుయం దుండుటచే నుత్తరమార్గమని చెప్పబడును. 
దేవలోక విషయమగుటచే దేవయానమనియును జెప్పబడును. 


ఈ మార్గమునగూడ నెవరు బ్రహ్మలోకమున జేరుదురో వారే తిరిగిరారు. అంతకు 
క్రిందిలోకములను జేరినవారు తప్పక తిరిగి వత్తురు. అగ్నిని, వాయువును ఉపాసించు వారలకు 
అగ్నిలోకము, వాయులోకము ప్రాప్తించును. కనుకనే ఇంద్రలోకమయిన స్వర్గమును బొందినవారు 
గూడ తిరిగివత్తురు. 

కావున ఉత్తరమార్గమును బొందినంతమాత్రమున పురుషులకు పునరావృత్తి రాహిత్యము 
లేదు. (బ్రహ్మలోక ప్రాప్తివలననే పునరావృత్తిరాహిత్యమేర్చడును. 

ఓయి! “తత్ర ప్రయాతా గచ్చంతి బ్రహ్మ బ్రహ్మవిదో జనాః” అని కదా యుత్తరార్థము. 
ఇందు బ్రహ్మవేత్తలు బ్రహ్మను బొందుదురు. అనిగదా యర్థమగును. అట్టితరి బ్రహ్మవేత్తలు 
(బ్రహ్మసాయుజ్యమును బొందుదురని చెప్పక “బ్రహ్మవిద* అను పదమునకు బ్రహ్మోపాసనా 
పరులని యర్థముచెప్పి, వారు క్రమముగా బ్రహ్మలోకమును బొందుదురని వ్యాఖ్యానించుట 
అన్యాయ్యముకదా? అని యనరాదు. 


ఇందలి “ప్రయాతాః” అను పదమునకు మరణించువారని యర్థము. మరణించుట 
యనగా ప్రాణములు శరీరమునుండి లేచిపోవుట. ఈ యది యుపాసకులకు తటస్థించును. 
కాని తత్త్వజ్ఞానులకు తటస్థించదు. “న తస్య ప్రాణా ఉత్మామంతి” “అ(తైవ సమవలీయంతే” 
అను(శ్రుతి బ్రహ్మవేత్తయొక్క ప్రాణములు లేచిపోవని చెప్పుచున్నది. 

మరియు, నిందు “గచ్చంతి” అని కలదు. పరిపూర్ణబ్రహ్మను దెలిసికొనిన వాడు 
బ్రహ్మస్వరూపుడే కాన యట్టివానికి గమనాగమనములు సంభవించవు. కావున నిచట 
“ప్రయాతాః “గచ్చంతి” అను రెండుపదములనుబట్టి బ్రహ్మవిదులనగా బ్రహ్మోపాసకులని 
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వ్యాఖ్యానించుట యుక్తమే యగును. 


దీనివలన జీవాణుత్వవాదము జీవుడు మధ్యమపరిమాణు డనువాదము నిరాకరింప 
బడుచున్నది. 

ఈ శ్లోకముయొక్క ఉత్తరార్థమున (బ్రహ్మవిదులయిన జనులు (బ్రహ్మ, హిరణ్యగర్భుని 
పొందుదురని యర్థము తోచుచున్నది. కాని సాక్షాత్‌ హిరణ్యగర్భునిపొందుట సంభవించదు. 
గాన బ్రహ్మలోక మను లాక్షణికార్థము గ్రహింపవచ్చునను భావముతో భాష్యకర్త లాయర్థము 
నుపేక్షించిరి. 

మరియు, పూర్వము “ఓమిత్యేకాక్షరం బ్రహ్మ” ఇత్యాది శ్లోకముచే బ్రహ్మోపాసకుడు 
ప్రస్తావింబడెను. కాన మార్గముగూడ బ్రహ్మోపాసకునకు సంబంధించినదే యయినందున 
“(బ్రహ్మవిదకి అనగా బ్రహ్మోపాసనాపరులని చెప్పబడినది. బ్రహ్మబుద్ధితో (ప్రణవమునుగాని, 
దహరాదికమునుగాని యుపాసించువారని యర్థము. 

దీనివలన కర్మయోగులకు క్రమముగగూడ బ్రహ్మప్రాప్తి లేదని తేలినది. కనుకనే వారలకు 


పిత్సృయాన మని వేరుమార్గ ముపదేశింపబడుచున్నది. 24 
శ్లో! ధూమో రాత్రిస్తథా కృష్ణష్ణణ్మాసా దక్షిణాయనమ్‌ । 
తత్ర చాంద్రమసం జ్యోతిర్యోగీ ప్రాప్య నివర్తతే ॥ 25 


అ. ఏ మార్గమునందు ధూమాభిమానదేవత, రాత్ర్యభిమానదేవత, కృష్ణపక్షాభిమాన 
దేవత, దక్షిణాయనాభిమానదేవతయు గలరో శ్రౌతస్మార్తకర్మల (ఇష్టాపూర్తముల) నాచరించిన 
కర్మయోగులు ఆ మార్గమున చంద్రలోకమున కేగి యచ్చట కర్మఫల మనుభవించి కర్మక్షయము 
కాగానే తిరిగివత్తురు. మూలమునందలి “జ్యోతి” శృబ్దమునకు కర్మఫల మర్గము. వెలుగర్భము 
కాదు. 


శాస్త్రసిద్ధమయినటువంటి వర్ణాశ్రమ విహితకర్మలను సకామముగ నాచరించినవారు, 
వాపీకూపతటాకాది పుణ్యకర్మల నాచరించినవారు, వీ రుభయులును పితృయానమార్గమున 
చంద్రలోకమునుబొంది యచ్చట తాముచేసిన కర్మలఫల మనుభవించి తిరిగి జన్మకొరకు మరల 


వత్తురు. అని పరమార్థము. 
ఇందు “అథ య ఇమే గ్రామ ఇష్టాపూర్తే దత్తమిత్యుపాసతే, తే ధూమమభిసంభవంతి” 


ఇత్యాది (శ్రుతిని ప్రమాణముగా గైకొనవలయును. 25 
శ్లో శుక్షకృష్ణే గతీ హ్యేతే జగతశ్శాశ్వతే మతే । 
ఏకయా యాత్యనావృత్తిమన్యయావర్తతే పునః ॥ 26 


అ. దేవయానమార్గము జ్ఞానప్రకాశక మగుటవలన శుక్షమార్గము. పితృయాన మార్గము 
జ్ఞానప్రకాశకముగానందున కృష్ణమార్గము. లోకమునందుగూడ తెల్లని చంద్రాదుల తేజస్సు 
ఘటపటాదులను బ్రకాశింపజేయుట, నల్లనిచీకటి వాటిని ప్రకాశింపంజేయలేక పోవుటయు 
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బ్రసిద్ధము. అట్లే ప్రకాశింపంజేయుట అను గుణసంబంధముండుటవలన దేవయానమార్గము 
శుక్షమనియు, అయ్యది లేకుండుటచే పితృయానమార్గము కృష్ణమని యును తత్వము. 


కొందరు శుక్షపక్షసంబంధ ముండుటవలన దేవయానమార్గము శుక్షమనియు, కృష్ణపక్ష 
సంబంధముండుటవలన పితృయాన మార్గము కృష్ణమనియు నందురు. అది యుచితముగాదు. 
అహస్సు, రాత్రి, మాసములు యుండగా శుక్ల, కృష్ణపక్షములను మాత్రము గ్రహించుటలో 
బ్రమాణము లేదు. ఆద్యంతములనుబట్టి మార్గమును నిర్ణయించుట యుక్తము. దేవయానమార్గము 
నకు మొదట అగ్నిశబ్దమున్నది. అగ్నిజ్యోతి శృబ్దములు రెండును యేకార్థములని నిర్ణయింపబడినది. 
కావున దేవయానమార్గము అర్చిరాది మార్గమనియు, పితృయానమార్గము ధూమాదిమార్గమనియు 
బ్రసిద్ధము. 

ఈ రెండును జ్ఞానకర్మలయం దధికారముగలవారికిమాత్రమే చెల్లును. మిగిలిన వారికి 
నరకగతియను మూడవమార్గము గలదు. ఈ యవి ప్రవాహరూపమున నిత్యములు - ఈ 
రెండు మార్గములలో జ్ఞానాధికారి దేవయానమార్గమున బ్రహ్మలోకముచేరి, అనావృత్తిని, 
కర్మాధికారి పితృయానమార్గమున చంద్రలోకమును జేరి, యావృత్తిని బొందును. 


ఓయి! దక్షిణాయనమునందు మరణించిన విద్వాంసుడుగూడ ధూమదిమార్గముచే 
పితృదేవతలయొక్క మహిమను బొంది చంద్రలోకమున కేగి యచ్చట నుండి బ్రహ్మలోకము 
ను బొంది తిరిగిరాడని తైత్తిరీయక [శ్రుతి చెప్పుచుండ పితృయానమార్గమునబోవు వారందరు 
మరల వత్తురనుట యెట్లు పొసగును? వినుము. అవిద్వాంసుడు చంద్రలోకమును బొంది 
తిరిగి వచ్చుననియు, విద్వాంసుడు చంద్రలోకమును బొందినను అచ్చట ప్రారబ్ధము పూర్తికాగా, 
అచ్చటనుంచి దేవయానమార్గముచే మరల (బ్రహ్మలోకమును బొందునని నా శ్రుతి కర్ణము.26 
శ్లో; _ నైతే సృతీ పార్థ! జానన్‌ యోగీ ముహ్యతి కశ్చన । 
తస్మాత్సర్వేషు కాలేషు యోగయుక్తో భవార్డున ! ॥ 27 
అ. ఓయి! అర్జునా? ఈ రెండుమార్గములను దెలిసికొనిన యోగి “నేను ధూమాది 
మార్గమున చంద్రలోకమునకు వెళ్ళి, అచ్చట భోగముల ననుభవింతును. దేవయానమార్గముచే 
ఇంద్రాది లోకములను బొంది అచ్చటి భోగముల ననుభవింతును” అను వ్యామోహమును 
జెందడు. కావున ఇష్టాపూర్తాది కర్మలయందు బ్రవర్తింపడు. ప్రణవాదుల నుపాసించి దేవయాన 
మార్గముచే మోక్షప్రదమయిన బ్రహ్మలోకమును బొందుటకే బ్రవర్తించును. కావున నోయి 
అర్జునా! నీవుగూడ సర్వకాలములయందును సమాహిత చిత్తుడ వగుము. 27 
శ్లో; _ వేదేషు యజ్ఞేషు తపస్సు చైవ - దానేషు యత్పుణ్యఫలం ప్రదిష్టమ్‌ । 
అత్యేతి తత్సర్వమిదం విదిత్వా - యోగీ పరం స్థానముపైతి చాద్యమ్‌ 1; 28 
అ. బ్రహ్మమన నేమి? అధ్యాత్మమన నేమి? కర్మయన నేమి? అధిదైవమన నేమి? అధి 
భూతమన నేమి? అధియజ్ఞమన నేమి? ప్రయాణకాలమున నీశ్వరు నెట్లు తెలియవలెను? 
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అను నేడు ప్రశ్నలను వివరించుచు జెప్పిన నీ యర్ధమును సాకల్యముగా దెలిసికొనినయోగి 
సకలవేదాధ్యయనమువలనను, సకల యజ్ఞానుష్టానమువలనను, తపోనిష్టవలనను, దానము 
వలనను వచ్చెడి పుణ్యముకంటె మించిన పుణ్యము నొందును. సచ్చిదానందమగు బ్రహ్మనుగూడ 
బొందును. బ్రహ్మజ్ఞానము లేనపుడు (బ్రహ్మలోక ప్రాప్తి ద్వారా బ్రహ్మసాయుజ్యము నొందునని 
భావము. 

రామానుజమతము : “పరం స్థానం” అనగా పరమపదమగు వైకుంఠమని వ్యాఖ్యా 
నించిరి. ఈ యది యుక్తముగాదు. వైకుంఠలోకము సత్యలోకములోని యవాంతరలోకము. 
దీని కాది గలదు. మూలమునందలి “ఆద్యమ్‌” అనుపదమును (అనాదిమ్‌) ఆది లేనిదని 
రామానుజులుకూడ వ్యాఖ్యానించిరి. కావున అనాదియగు పరస్థానము వైకుంఠలోకము కానేరదు. 
“తదక్షరే పరమే వ్యోమన్‌” అను (శ్రుతిప్రోకమయిన పరమాకాశము అక్షరబ్రహ్మరూపముగాని 
వైకుంఠ లోకరూపముగాదు. ప్రపంచసంగరాహిత్యము, నిర్లేపత్వము, ఆకాశధర్మములు - ఈ 
యవి చైతన్యమున కుండుటచే చైతన్యము ఆకాశ శబ్దముచే వ్యవహరింపబడుచున్నది. 
పరమాకాశము ఆత్మాతిరిక్తమగుచో, దానియందుండు (బ్రహ్మ దానికంటె తక్కువవాడు 
కావలయును. అధారముకంటె నాధేయము తక్కువదని లోకమునందు బ్రసిద్ధము. నిరతిశయ 
(బ్రహ్మకు న్యూనత్వ ముచితముగాదు. బ్రహ్మస్వరూపము వలనను గుణము వలనను నిరతిశయు 
డని అంగీకరింపవలయును. గుణమువలన మాత్రము నిరతిశయుడు గాని స్వరూపము వలన 
సాతిశయు డనినచో (బ్రహ్మయొక్క నిరతిశయత్వమునకు అర్థజరతీయత యేర్చడును. 
సర్వాధారుడయిన పరటబ్రహ్మకు (వ్యోమము) ఆకాశము ఆధారమగుచో సర్వాధారత్వమునకు 
భంగము కలుగును. కావున సర్వవ్యాపకుడును, సర్వాధారుడును, సర్వాత్మయు నగు విష్ణువునకు 
నియతమగు స్థానమొకటి లేదు. అట్టి స్థానమే యున్నచో విష్ణువుయొక్క విష్ణుత్వము (వ్యాపకత్వము) 
నకు భంగము కలుగును. కావున “పరం స్థానం” అను పదమునకు రామానుజులు చేసిన 
వైకుంఠలోకమను వ్యాఖ్య యుక్తము గాదు. 

ఈ యధ్యాయమునకు అక్షరపరబ్రహ్మయోగ మనిపేరు. నాశరహితుడయిన పరబ్రహ్మను 
బొందుటకు దగిన యుపాయము లిందుపదేశింపబడినవిగాన నీ యధ్యాయ మాపేరును 
బడసెను. 

అర్చిరాది మార్గములను సంగ్రహముగా జెప్పు శ్లోకము లీక్రింద నుదహరింపబడు 
చున్నవి. 

శ్లో _ అగ్మిజ్యోతిరహశ్ళుక్షష్ణణ్మాసా ఉత్తరాయణమ్‌ । 

సంవత్సరో దేవలోకో వాయులోకస్తతః పరః ॥ 

శ్లో; _ఆదిత్యశ్చం[ద్రమావిద్యుత్‌లోకశ్చ వరుణాలయః । 

ఇంద్రః ప్రజాపతిర్షృహ్మా విద్యుతో£ మానవః పుమాన్‌ ॥ 
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అగ్వ్యాదులు పదునాలుగు లోకములు అగ్వ్యాదిలోకములయందు అగ్వ్యాదులగు 
మానవపురుషులే యాతివాహికులు. విద్యుల్లోకమునకు బైలోకములకును అమానవ పురుషుడు 
ఆతివాహికుడు. అగ్నియన్నను అర్చిస్సు - అన్నను ఒకటే యర్థము. వీరుభయులకు అర్చిర్లోక 
మొక్కటియే అభిమానాస్పదము. 
శ్లో, ధూమో రాత్రి; కృష్ణపక్షష్నణ్శాసా దక్షిణాయనమ్‌ । 
సంవత్సరః పితృలోకః ఆకాశశ్చంద్రమండలమ్‌ ॥ 
ఈ యది ధూమాదిమార్గమునకు సంగ్రహశ్లోకము. 


ఇట్లు 
శ్రీమద్భగవద్గీ తాభాష్యార్మప్రకాశికానువాదమున అష్టమాధ్యాయము ముగిసినది. 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


Kokok 


శ్రీ హయగ్రీవాయనమః 


శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 


నవమాధ్యాయము 
శ్రీ భగవానువాచ ॥ 
శ్లో ఇదంతు తే గుహ్యతమం ప్రవక్ష్యామ్యనసూయవే 1 

జ్ఞానం విజ్ఞానసహితం యద్‌జ్ఞాత్వా మోక్ష్యసే9_శుభాత్‌ ॥ 1 


అ. ఎనిమిదవ అధ్యాయమున సుషుమ్నానాడీద్వారముచే ప్రాణనిరోధ రూపమయిన 
సగుణయోగమును జెప్పి, దానికి నర్చిరాదిమార్గమున క్రమముగా కాలాంతరమునందు 
బ్రహ్మనుబొందుటయే ఫలమని నిరూపింపబడినది. దీనివలన మోక్షము నొందుట కిట్టి సగుణ 
యోగమే మార్గముగాని, వేరుమార్గము లేదను శంక కలుగుచున్నది. “జ్ఞానాదేవ తు కైవల్యమ్‌” 
అనువాక్యమునకు, వైయర్థ్యము గూడ కలుగుచున్నది. కావున నిట్టి యాశంకను 
నివర్తింపజేయదలచి, శ్రీకృష్ణుడు “ఇదంతు” ఇత్యాది శ్లోకములచే అనుభవయుక్తమగు 
(బ్రహ్మజ్ఞానము, మోక్షసాధనమని చెప్పుచున్నాడు. 

బ్రహ్మజ్ఞానము శ్రీకృష్ణునిచే వెనుకటి యధ్యాయములయందుం జెప్పంబడినది. ముందు 
చెప్పబడగలదు. అదియంతయు శ్రీకృష్ణునకు బుద్ధియందుండుటచే శ్రీకృష్ణుడు శ్లోకారంభముననే 
“ఇదమ్‌” అని వచించెను. వెనుకటి యధ్యాయమున జెప్పిన సగుణ యోగముకంటె జ్ఞానము 
విలక్షణమని ప్రకటించుటకు తు’ కారమును ప్రయోగించెను. యోగము క్రమముగా ముక్తి 
నొసంగును. “వాసుదేవస్సర్వమితి స మహాత్మా సుదుర్లభః” “ఆత్మైవేదగ్‌ం సర్వమ్‌” 
“ఏకమేవాద్వితీయం బ్రహ్మి” “తదిదం సర్వం యదయమాత్మా” ఇత్యాది శ్రుతిస్మృతిసిద్ధమగు 
“సర్వము బ్రహ్మ స్వరూపము”, “నేనే బ్రహ్మను” అను జ్ఞానము సమ్యగ్‌జ్ఞానము - ఈ యది 
నేరుగా ముక్తినొసంగును. 

ఇక నెవ్వరు, “నేను వేరు”, “ఈశ్వరుడు వేరు”, “ఈశ్వరుడు నాకు ఉపాస్యదేవత” 
“బ్రహ్మేన్హాదులు నాకు ప్రభువులు (ఉపాస్యులు” అని తలంతురో, వారు అజ్ఞానులు. అట్టివారు 
నశించెడి స్వర్గాదిలోకముల బొందుదురు. 

కావున నోయి అర్జునా! అసూయారహితుడవయిన నీకు నేను అతిగోప్యమగు 
నాత్మజ్ఞానము నుపదేశింతును. అనుభవయుక్తమగు నీ యాత్మజ్ఞానమును దెలిసికొని, 


అమంగళమగు సంసారబంధమునుండి విముక్తుడవగుదువు. l 
శ్లో; _ రాజవిద్యా రాజగుహ్యం పవిత్రమిదముత్తమమ్‌ । 
ప్రత్యక్షావగమం ధర్యం సుసుఖం కర్తుమవ్యయమ్‌ I 2 


అ. బ్రహ్మజ్ఞానమును స్తుతించుచున్నాడు. 
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అన్ని విద్యలలోను బ్రహ్మవిద్య మిక్కిలి ప్రకాశం గలది. కావున నీయది రాజవిద్య. 
ఇయ్యది పరమగోప్యము. పవిత్రము చేయువస్తువులలో గొప్పది. లోకములో పాపమును 
బోగొట్టునట్టి అగ్నిజలాదులు పవిత్రములనియు, దుఃఖహేతువులగు బ్రాహ్మణ ద్రవ్యాపహర 
ణాదులు పాపములనియు ప్రసిద్ధి కలదు. అట్లే స్వర్గసుఖముల నిచ్చెడి యజ్ఞాదులు పవిత్రము 
లనియు, దుఃఖహేతువులగు పరదారగమనాదులు అధర్మములనియును ప్రసిద్ధి గలదు. ఈ 
ధర్మము శాస్త్రదృష్టిచే ధర్మమయినను, తత్త్వదృష్టిలో సంసారబంధము నిచ్చుటచే పాపమే యగును. 
“ధర్మేణ పాపమపనుదతి” అను (శ్రుతి, ధర్మమువలన అధర్మము నశించునని చెప్పుచున్నది. 
కావున దుఃఖము నిచ్చెడి ధర్మాధర్మములను బోగొట్టు బ్రహ్మ జ్ఞానము పరమపావనమనుటలో 
సందియము లేదు. సంసారైకదేశమగు నరకమును నివర్తింపజేయు ధర్మములే పావనము 
లగుచుండ, స్వర్గనరకాదిరూపమయిన సర్వ సంసారమును నివర్తింపంజేయు బ్రహ్మజ్ఞానము 
పరమపావనమని కైముతికన్యాయముచే సిద్ధించు చున్నదని భావము. 

మరియు నీ బ్రహ్మజ్ఞానము సుఖాదులవలె ప్రత్యక్షానుభవగోచర మగును. “ఆత్మా వా 
అరే ద్రష్టవ్యః శ్రోతవ్యః” అనుశాస్త్రముచే విధింపబడినందున జ్ఞానము ధర్యము. ధర్మమును 
గూడ నశింపజేయు బ్రహ్మజ్ఞానము ధర్య మెట్లగునని శంకింపరాదు. ధర్మాధర్మనిర్ణయము 
నందు శాస్త్రమే ప్రమాణము. శాస్త్రవిహితమగుటచే జ్ఞానము ధర్యమనుటకు సందియము లేదు. 
జన్మప్రదమగు ధర్మము, మోక్షప్రదమగు జ్ఞానముచే భస్మమగును. పురాకృత సుకృతమున గలిగెడు 
జ్ఞానము సుకృతమును ఎట్లు నశింపంజేయునను శంక తగదు. ప్రారబ్ధసుకృతమువలన జ్ఞానము 
కలుగును. ఈ యది (జ్ఞానము) సంచిత సుకృతమును నశింపజేయును. ప్రారబ్ధమును 
అనుభవించియే తీరవలయును. కావున నిందు బాధకము లేదు. బ్రహ్మజ్ఞానము అవ్యయము 
(నాశము లేనిది). కర్మ నశించును. ఫల మనుభవించినపిదప కర్మ యుండనేరదు. కాక, కర్మ 
స్వరూపముచేగూడ నశించును. యజ్ఞాది కర్మలు అయిదారు దినములకంటె పిదప గనుపించవు. 
వాని ఫలముగూడ కొలదికాలమే యుండును. కాన కర్మలకు స్వరూపమువలనను, ఫలము 
వలననుగూడ నాశము గలదు. “అహం బ్రహ్మాస్మి” (నేను బ్రహ్మను) అనుజ్ఞానము మనోవత్తి 
రూపమగుటచే క్షణికమయినను, తత్సలమగు బ్రహ్మ శాశ్వతము కాన, జ్ఞానమునకు స్వరూపముచే 
నాశమున్నను, ఫలమువలన నాశము లేదు. కాన, బ్రహ్మజ్ఞానము అవ్యయమని చెప్పబడినది. 
దీనివలన అఖండ బ్రహ్మాకారవృత్తిరూపమయిన జ్ఞానము, కర్శలవలె స్వరూపముతో నశించునని 
సిద్ధమయినది. యజ్ఞాదిరూపమయిన ధర్మము శా(స్తకగమ్యము, ప్రయాససాధ్యము, నశించునట్టి 
ఫలము గలది. 

బ్రహ్మజ్ఞానము, ప్రత్యక్షానుభవగమ్యము, సులభసాధ్యము, నాశరహితమయిన 
ఫలముగలది. కావున నిట్టి యాత్మజ్ఞానమునందరు విశ్వసింపవలెనని భావము. 

కర్మఫలము నిత్యమని చెప్పెడి, “అక్షయ్యగ్‌ం హవై చాతుర్మాస్యయాజినః సుకృతం 
భవతి” ఇత్యాది వాక్యములు ప్రరోచనావాక్యములని గ్రహింపవలెను. 
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స్వర్గాదులు అనిత్యములని శ్రుతిస్మృతులు వేనోళ్ల చాటుచున్నవి. కావున సంసారబంధ 
నివర్తకమై శాశ్వతఫలప్రదమయిన ఆత్మతత్త్వజ్ఞానమునందు శ్రద్ధాళువులగు మానవులు 


కృతకృత్యులగుదురు. 2 
శ్లో; అతశ్రద్దధానాః పురుషాః ధర్మస్యాస్య పరంతప ! । 
అప్రాప్య మాం నివర్తంతే మృత్యుసంసారవర్మని ॥ 8 


అ. ఓయి అర్జునా? ఆత్మజ్ఞానమనెడి ధర్మముయొక్క స్వరూపమునందును, ఫలము 
నందును శ్రద్ధలేనివారును “దేవుడులేడు” “పరలోకము లేదు” అని వాదించువారును, వెనుకటి 
జన్మయందు పాపమొనర్చి ఆ వాసన (సంస్మారము)చే స్‌ జన్మ యందుంగూడ పాపమొనర్చు 
స్వభావము గలవారును అగు బౌద్దులు నన్ను బొందలేక, తుదకు నన్నుబొందుటకు మార్గమయిన 
సాధనభక్తిమాత్రమునుగూడ బొందలేక పుట్టుచు, చచ్చుచు నుండెడి సంసారకూపమున గూలెదరు. 


నాస్తికమతమును యిసుమంత వివరింతుము. 


రాక్షసులగు విరోచనాదులు దేహమే యాత్మయని వాదింతురు. వారు ఆ సిద్ధాంతముతో 
మత(గ్రంథములనుగూడ రచించిరి. నాస్తికులందరు వీరి మతమును ఆదరింతురు. దేహమే 
యాత్మయని నాస్తికుల పరమసిద్ధాంతము. 

ఈ మతమందు, పుణ్యపాపములను జేసిన దేహ మను ఆత్మ యీ లోకముననే 
నశించినందున, వీరలకు స్వర్గనరకాదు లనుభవించు ప్రసక్తియే లేదు. మరల జన్మయనునది 
అంతకుముందే సున్న. ఆరిపోయిన దీపము మరల పుట్టదు. కావున వీరికి ఇహలోకభోగమే 
భోగము. ఐహికభోగమును దొంగతనముచేగాని, వ్యభిచార వృత్తిచేగాని సంపాదించు కొందురు. 
జన్మాంతరమే లేదుగాన వీరియెడల విధినిషేధ శాస్త్రములు నిరర్ధకములు. కనుకనే, వీరికి 
“ప్రాణతర్పణపరాయణులి”ని బిరుదు. ఏదియో యొక నుపాయముచే బొట్టనింపుకొందురు. 
పరదారాగమనాదులచే నింద్రియములను దృప్త్పిపరతురు. వీరికి, దేహము పడిపోవుటయే 
మోక్షము. ఇహలోకమున నితరుల భార్యలతో సుఖించుటయే స్వర్గము. ఇహలోకదుఃఖమే 
నరకము. కంటికగపడు వస్తువుమాత్రమే కలదని వీరి నమ్మకము. మిగిలినదంతయు లేదనియే 
వీరి సిద్ధాంతము. కనుకనే వీరు వేదశాస్తముల యందు శ్రద్ధలేక ఆత్మజ్ఞానమునందును, దాని 
ఫలమునందును విశ్వాసమును గోలుపోవుదురు. కనుకనే వీరు భగవంతుని పొందలేకపోగా, 
భగవంతుని పొందుట కుపాయములగు జ్ఞానోపాసనాది మార్గములనుగూడ బొందలేరు. ఆత్మ 
నుపాసింప కున్నను, ఆత్మను ్రేమించుటగూడ వీ రెజుంగరు. కావున వీరికి నరకమే తారకము. 8 


అవ. ఇట్లు జ్ఞానస్తుతిచే అర్జునుని అభిముఖపరచి, జ్ఞానము నుపదేశించుచున్నాడు. 
శ్లో; మయా తతమిదం సర్వం జగదవ్యక్తమూర్తినా । 

మత్‌ స్థాని సర్వభూతాని న చాహం తేష్వవస్థితః ॥ 4 
అ. ఈ ప్రపంచమంతయు అవ్యక్తస్వరూపుడనగు నాచే వ్యాప్తమయినది. సర్వభూతములు 
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నాలో కలవు. నేను ఆ భూతములయందు లేను. ఈశ్వరునకు పరరూపము, అపరరూపము 
అని రెండురూపములు గలవు. అందు సచ్చిదానందము పరరూపము. కల్పితమయిన ఓంకారా 
దులు అపరరూపములు. ఇందు పరరూపముతో ప్రపంచమును వ్యాపించియున్నాడు. కనుకనే 
లోకములో “ప్రపంచము గలదు” “ప్రపంచము ప్రకాశించు చున్నది” “ప్రపంచము ప్రియమయి 
నది” (ోజగదస్తి”, “జగద్భాతి” “జగత్రియమ్‌”) అని ప్రతీతి కలుగుచున్నది. కార్యమయిన 
ఘటమునందు కారణమగు మృత్తు వ్యాపించియుండును. కనుకనే “మృధ్ధ్దటఃి అను ప్రతీతి 
పొసగును. ప్రపంచము బ్రహ్మకార్య మనునది స్పష్టము. కావున కార్యమగు ప్రపంచమునందు 
కారణమగు (బ్రహ్మము వ్యాపించియుండును. ప్రపంచమును వ్యాపించెడి పరరూపము 
(సచ్చిదానందరూపము) ఇంద్రియాదులకు గోచరముగాదు. ఇంద్రియగోచరమగు దానిని 
ఇదమిత్ణం అని నిర్వచింప వచ్చును. ఇంద్రియగోచరముగానిదాని నట్లు నిర్వచింప సాధ్యముగాదు. 
అందువలన నీయది యవ్యక్త మనబడును. ఇట్టి అవ్యక్తమగు సచ్చిదానందరూపమునందు, 
దేహేంద్రియసముదాయరూపమయిన భూతము లన్నియు త్రాటియందు సర్పమువలె గల్పింపబడి 
యున్నవి. అధిష్టానములేని భ్రమ సంభవింపదుగాన, ప్రపంచకల్పనమునకు అధిష్టానముగా 
సచ్చిదానందరూప(బ్రహ్మము సిద్ధించుచున్నాడు. కల్పితపదార్థములకు అధిష్టానము కంటె 
వేరురూపము లేదు. సర్పమునకు రజ్ఞాస్వరూపముకంటె వేరురూపము లేదు. ఈ న్యాయము 
(భ్రమస్థలమునందేగాదు, ప్రమాస్థలమునగూడ అన్వయించును. మృత్మార్యమయిన ఘటము 
అధిష్టానమగు మృద్రూపముగాని వేరురూపముగాదు. కావున, (భ్రమాత్మకకార్యముగాని, 
ప్రమాత్మకకార్యముగాని భూతమయిన అధిష్టానరూపమే గనుక శూన్యముగాదు. శశశ్చంగాదులు 
మాత్రమే స్వరూప శూన్యములు. కార్యమునకు గారణము అధిష్టానమని మృద్ధటస్థలమున 
జూడబడినది. బ్రవ్మాది స్తంబపర్యంత భూతములు బ్రహ్మకార్యములుగనుక బ్రహ్మయం దుండును. 
ఇచ్చట బ్రహ్మయం దుండుట యనగా, బ్రహ్మస్వరూపముచే వ్యాపించబడుట యని 
గ్రహించవలయును. మృత్తుయందు ఘట ముండుటయనగా ఘటము మృత్స్వరూపముగా 
నుండుటయని అర్ధము. 


అన్ఫతములును, జదములును, దుఃఖాత్మకములను అగుభూతములు సచ్చిదానంద 
రూపమయిన పరమాత్మరూపము లెట్లగునని శంకింపదగదు. రజ్జుకల్పిత మయిన సర్పము 
రజ్ఞాస్వరూప మగుచున్నది. అట్లే ఆకాశమునందు గల్పితమయిన నైల్యము ఆకాశరూపమున్ను, 
సూర్యకిరణములయందు గల్పింపబదిన ఉదకము కిరణరూపమున్ను అగుచున్నవి. సచ్చిదానంద 
లక్షణమయిన పరమాత్మయందుం గల్పింపబడిన ప్రపంచము పరమాత్మ స్వరూపమగుట 
పొసగును. మృదంశముకంటె వేరుగ ఘటము లేదు. సచ్చిదానందాంశముకంటె వేరుగ 
భూతములు లేవు. ఆ భూతములయందు గనుపడు అనృతత్వ, జడత్వ, దుఃఖాద్యంశములు 
నామరూపములున్ను, మాయాకార్యములున్ను. మృత్తుయందు కంబు(గీవాద్యాకారము, 
ఘటమనునామము కల్పితమయినట్లు, బ్రహ్మయందు మనుష్యత్వాద్యాకారము, మనుష్యాది 
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నామములు కల్పితములు. ఆ నామమునందును, ఆ యాకారమునందునుయుండు సత్తాద్యంశము 
లు మాత్రము బ్రహ్మధర్మములు కాన, నామరూపములయందు బ్రహ్మధర్మముగూడ గలదు. 
కావున సచ్చిదానందాంశములకంటె నతిరిక్తముగా భూతపదవాచ్యమయిన వస్తువు లేదు. 

భూతములు సచ్చిదానందానందబ్రహ్మాత్మకములు గనుకనే, “సర్వం బ్రహ్మ” “వాసుదేవ 
స్సర్వమ్‌” అను (శ్రుతిస్మృతులుపపన్నము లగుచున్నవి. 

ఇట్టితటి “బ్రహ్మ సత్యము, జగన్మిథ్య” అను న్యాయమునకు విరోధము కదా? అని 
యనరాదు. కార్యప్రపంచము కార్యరూపముతో మిథ్య. కారణమయిన బ్రహ్మరూపముతో సత్యము; 
ఘటము ఘటరూపముతో మిథ్య కారణమగు మృద్రూపముతో సత్యము. కనుకనే, “వాచారంభణం 
వికారో నామధేయం మృత్తికేత్యేవ సత్యమ్‌” అను (శ్రుతివికారములు (కార్యములు) వాజ్మాత్రము 
లనియు, మృత్తిక సత్యమనియు జెప్పినది. 

ఇట్లు బ్రహ్మస్వరూపముచే వ్యాప్తమయినందున, భూతములు బ్రహ్మయందున్నను, 
భూతములయందుమాత్రము బ్రహ్మ లేడు. కాని భూతములకు బ్రహ్మ ఆత్మయయినందున, 
భూతములయందు బ్రహ్మయున్నటుల మూఢులనుకొందురు. కాని యది యుచితముగాదు. 
సాకారమయిన వస్తువు మరియొక వస్తువుతో నంటియుండునుగాని, నిరాకారమయిన (బ్రహ్మ 
మరియొక వస్తువుతో నంటి యుండనేరదు. జలము పృథివియందును, పృథివి జలమునందును 
యుండును. అట్లు బ్రహ్మ పృథివ్యాదులయం దుండనేరదు. అసంసర్గ మయిన వస్తువు 
ఒకానొకచోట ఆధేయముగా నుండదు. 


అయితే, అమూర్తమయిన (నిరాకారమయిన) ఆకాశము భుటాదుల యం 
దుండునుగదా? ఘటమునకు, అమూర్తమయిన ఆకాశమునకు సంశ్లేషము (ఆధారాధేయ 
భావసంబంధము) అంగీకరింపబడినదికదా? నిజమే వినుము. పరమాత్మ ఆకాశముకంటె 
గూడ విలక్షణుడు. ఆకాశము అత్యంతము అమూర్తముగాదు. అట్లగుచో ఆకాశము కంటి 
కగపడదు. అ ట్లగపడనిచో “ఇది యాకాశము” అను ప్రతీతియే కలుగదు. ఆకాశ మగుపడు 
చున్నది. ఇది యాకాశమను ప్రతీతియు కలుగుచున్నది. ఆకాశము కంటికి సంబంధించిన 
(ప్రకాశమువలనగాని, కంటికి సంబంధించిన చీకటివలనగాని కంటికి గోచరమగును. తమః 
ప్రకాశముల కంటె వేరుగా ఆకాశమను పదార్థము కనిపించదు. కావున ఆకాశము సహజముగా 
అమూర్తమయినను (నిరాకారమయినను) చీకటి వెలుతురులలో నేదియో యొకదానియొక్క 
సంబంధముచే మూర్తము (సాకారము) గాన, ఆకాశమునకు ఘటముతో సంబంధము 
కలుగవచ్చును. నిరాకారమయిన ఆకాశము నకు తమఃప్రకాశముల యొక్క సంశ్లేష మెట్లు 
పొసగునని శంకింపరాదు. తమఃప్రకాశము లచే నభివ్యాప్తమగుటయే సంశ్లేషము. అట్టి అభివ్యాప్తి 
ప్రత్యక్షసిద్ధముగాన యందు సంభవాసంభవములను శంకింపరాదు. కావున ఆకాశమునకు 
ఘటాదులతో సంశ్లేషము కుదురును. 


కాని అత్యంతము అమూర్తమయిన (బ్రహ్మకు భూతములతో సంశ్లేషము అసంభవము. 
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అత్యంతము అమూర్తమయిన సచ్చిదానంద బ్రహ్మకుగూడ అజ్ఞానముతో సంగము 
కలదుగదా? లేదు. చైతన్యాత్మకమయిన బ్రహ్మయే అజ్ఞానావృతమగుచో ప్రపంచమంతయు 
(గుడ్డిదగును. “అసంగో హ్యయం పురుషః” అను (శ్రుతియు విరుద్ధమగును. కావున అజ్ఞానము 
గూడ పరమాత్మయందు భూతభౌతికములవలె నంటకుండనే యుండును. మాయచే నెంతటి 
కార్యమయినను ఘటించును. 

కావున అసంసర్గియగు వస్తువు యెచ్చటను ఆధారాధేయభావముతో నుండదని 
సిద్ధించినది. 

ఇచట భాష్యకర్తలగు శంకరులు, పరమాత్మ ఆకాశముకంటెగూడ అత్యంత విలక్షణు 
డనియు, ఆకాశముకంటెగూడ అంతరతముడనియు (లోపలివాడనియు) రెండువిధముల పాఠము 
సూచించిరి. 


అందు మొదటిపాఠము ననుసరించి యింతకుమున్ను వివరింపబడినది. 


ఇకముందు రెండవపాఠము ననుసరించి విషయము ఉపపాదింపబడుచున్నది. 
కారణము, కార్యమునకు ఆంతరము (లోపలిది). ఆకాశము అవ్యాకృతకార్యము. కాన, ఆకాశము 
కంటె అవ్యాకృతము లోపలిది. కారణముచే, కార్యము వ్యాప్తమగును. కారణము వ్యాపకము. 
కార్యము వ్యాష్యము. అవ్యాకృతము చైతన్యమున కుపాధి. కావున చైతన్యముచే నుపాధియయిన 
నవ్యాకృతము వ్యాప్తమగును. ఆకాశమున కుపాధియయిన ఘట మాకాశముచే వ్యాప్తమగుచున్నది. 
కావున, వ్యాష్యమయిన అవ్యాకృతముకంటె వ్యాపకమగు చైతన్యము లోపలిది (అంతరము). 

మరియు రజ్ఞువునందు కల్పితమయిన సర్పము రజ్జువుచే వ్యాప్తమయినట్లు, చైతన్యమునం 
దధ్యస్తమయినందువలనగూడ అవ్యాకృతము చైతన్యముచే వ్యాప్తమగుచున్నది. 

మరియు “యః ప్రకృతౌ తిష్టన్‌ ప్రకృతిమంతరః” అను నంతర్యామి బ్రాహ్మణము 
గూడ చైతన్యము, అవ్యాకృతమునకు లోపలిదని చెప్పుచున్నది. ప్రకృతి యవ్యాకృతములకు 
భేదము లేదు. కనుకనే “అవ్యక్తాత్సురుషః పరః” అను [శ్రుతి యవ్యాకృతముకంటె చైతన్యము 
గొప్పదని చెప్పుచున్నది. ప్రకృతి, అవ్యక్తము, అవ్యాకృత ము యా మూడుపదములు 
సమానార్థకములు. 

కావున ఆకాశముకంటె ఆంతరము అవ్యాకృతము. అవ్యాకృతముకంటె ఆంతరము 
చైతన్యము. కాన పరమాత్మ సర్వాంతరమనునది సుస్పష్టము. 

అయితే భాష్యకర్తలగు శంకరులు, పరమాత్మ (చైతన్యము, అవ్యాకృతము కంటె 
ఆంతరుదని చెప్పక, ఆకాశముకంటె ఆంతరుదని చెప్పుటకు కారణమేమి? వినుము. అవ్యాకృత 
మన నెల్లరకు దెలియదు. ఆకాశము అమూర్తమని అందటికు దెలియును. కాన ఆకాశముకంటె 
పరమాత్మ ఆంతరుడని భాష్యకర్తలు చెప్పిరి. ఆకాశమే యమూర్తమగుచో, ఆకాశముకంటె 
మిక్కిలి యాంతరుడగు పరమాత్మ అమూర్తుడని వేరుగ జెప్పనేల? అని అవ్యాకృత పదార్థమును 
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తెలియనివారలకు భావము సుబోధమగుట కాకాశముకంటె ఆంతరుడని భాష్యకారులు చెప్పిరి. 

పరమాత్మ ఆకాశముకంటె ఆంతరుడను విషయమున సంశయము లేదు. “ఆకాశ 
శరీరం బ్రహ్మ” “య ఆకాశే తిష్టన్‌” ఇత్యాది శ్రుతులే ప్రమాణములు. 

మరియు “ఆత్మన ఆకాశస్సంభూతః” అను[శ్రుతి యాకాశము ఆత్మకార్యమని చెప్పుచు, 
ఆత్మ ఆకాశముకంటె ఆంతరుడని (లోపలివాడని) చెప్పుచున్నది. 

ఓయి! ఆకాశము, అవ్యాకృతమునకు కార్యము. అవ్యాకృతమునకు శరీరము ఆత్మ 
కార్యము, ఆత్మకు శరీరమున్ను గానేరదు. నిజమే. అవ్యాకృతముద్వారా ఆకాశము ఆత్మ 
కార్యమున్ను, ఆత్మ శరీరమున్ను అగును. ఆత్మకు శరీరము అవ్యాకృతము, అవ్యాకృతమునకు 
శరీరము ఆకాశము. ఇట్టి ఆకాశము పరంపరగా ఆత్మకు గూడ శరీరమగును. 


కావున, అత్యంతామూర్తమయిన పరమాత్మ. భూతములయం దుండుట యసంభవము. 


కనుకనే “న చాహం తేష్వవస్థితః” అని శ్రీకృష్ణులు చెప్పిరి. 4 
శ్లో న చ మత్సాని భూతాని పశ్య మే యోగమైశ్వరమ్‌ । 
భూతభృన్న చ భూతస్థః మమాత్మా భూతభావనః ॥ ర్‌ 


అ. ఓయి అర్జునా? నే నసంగుడ నగుటచే భూతములుగూడ నాయం దుండవ. 
భూతములకు నే నాధారుడను గాను. దేనితోను సంసర్గములేని వస్తువు దేనికి నాధారము 
గూడ గానేరదు. కావున పూర్వశ్లోకమున సర్వభూతములు నాయం దుండునని చెప్పినమాట 
అజ్ఞానుల దృష్టిననుసరించి చెప్పితినని గ్రహింపవలయును. లేనిచో పూర్వోత్తర శోకములకు 
విరోధ మేర్చడును. భూతములు నాయందు గలవనియు, లేవనియు నొక్కడే చెప్పుట 
యుచితముగాదు. అ ట్లొక్కడే పరస్పర విరుద్ధమయిన మాటలను జెప్పినచో వా డున్మత్తు 
దనిపించుకొనును. కావున పరమాత్మయందు భూతములు గలవనియు, పరమాత్మ 
భూతములయం దుండుననియును మూఢమతులకే దోచునుగాని, తత్వవేత్తల కట్లు దోచదు. 
అసంగుడయిన పరమాత్మకు నాధారాధేయభావ మసంగతము. 

కుయ్య, ఇట్లయినచో, “సర్వభూతస్థ మాత్మానం సర్వభూతాని చాత్మని” “ఈక్షతే 
యోగయుక్తాత్మా” “(సర్వభూతములయం దాత్మ యుండుననియు, సర్వభూతము లాత్మయం 
దుండుననియు యోగయుక్తుడయిన మానవుడు దెలిసికొనును). అని చెప్పినమాట విరోధించును 
గదా?” కాదు. 

విద్యయొక్క తారతమ్యముచే విద్వత్తుకు దారతమ్యము ఘటించును. విద్వాంసులు, 
“బహ్మవిదుడు, బ్రహ్మవిద్వరుడు, బ్రహ్మవిద్వర్యుడు, బ్రహ్మవిద్వరిష్టుడు” అని నాలుగు విధముల 
బ్రసిద్దులయిరి. అందు “సర్వభూతములయం దాత్మ కలదు, సర్వభూతము లాత్మయందు గలవు” 
అని తలంచువాడు బ్రహ్మవిదుడు. “ఆత్మ భూతముల కాధారముగాదు, భూతము లాత్మయందు 
లేవు” అని తెలిసికొనువాడు బ్రహ్మవిద్వరిష్టుడు. వీనికంటె వెనుక జెప్పబడిన బ్రహ్మవిదుడు 
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మూఢుడు. కావున, అధికారిభేదము ననుసరించి విషయము భిన్నభిన్నముగా నుపదేశింప 
బడినందున విరోధము లేదు. 

ఏది యెటులయినను, యుక్తియుక్తముగా పూర్వ ముపపాదింపబడిన మతమును మరల 
యిపు డాక్షేపింపనేల? వినుము సమాధానము : “ఏకమేవాద్వితీయం బ్రహ్మ” “నేహ నానాస్తి 
కించన” ఇత్యాది శాస్త్రముల ననుసరించి జ్ఞానకాలమునగాని, యజ్ఞానకాలమున గాని 
అసంగస్వప్రకాశమగు బ్రహ్మమునందు మాయ, కార్యప్రపంచముతో గూడ మూడు కాలముల 
యందును లేదని చెప్పుటయే నీ యాక్షేపము నకు దాత్పర్యము. రజ్జ్ఞుసర్పము అధ్యాసకాల 
మందుండి, రజ్జు యథార్థజ్ఞానకాలమందు లేనట్లు, బ్రహ్మకల్పిత మయిన ప్రపంచము అజ్ఞాన 
కాలమం దుండుననియు, బ్రహ్మజ్ఞాన కాలమందుమాత్రము లేకుండుననియు ననరాదు. అట్టితటి 
బ్రహ్మము ప్రపంచము యొక్క భావాభావములచే వికారమునొందును. వికారముజెందిన బ్రహ్మ 
మనిత్యమగును. లోకమునందు మృద్వికార మగు ఘటాదు లనిత్యములగుచున్నవి. బ్రహ్మము 
నిత్యము. సజాతీయ విజాతీయ స్వగతభేద శూన్యము; అవిక్రియము, నిర్విశేషచిన్మాత్రము, 
అసంగము. ఇట్టి బ్రహ్మయందు జ్ఞాన కాలమునగూడ ప్రపంచముండుట పొసగదు. 

రజ్ఞవుయందుగూడ సర్పము కాలత్రయమందును లేదు. అధ్యాసకు బూర్వము 
అధ్యాసనివృత్యనన్తరములేని సర్పము అధ్యాసకాలమున నుండనేరదు. భ్రమ జెందిన వాడుగూడ 
(భ్రమనివృత్యనంతరము యిది రజ్ఞువేగాని, సర్పము గాదని యనుచున్నాడు. అక్కడ పాము 
లేదనియు, త్రాడు మాత్రమే గలదనియు, తాను భ్రమ జెందితిననియును తెలిసికొనుచున్నాడు. 


(భ్రమకాలమున రజ్ఞువు (త్రాడు) సర్పాకారముగా బరిణమించెనని యనరాదు. క్షీరమునకు 
దధిరూపముగా పరిణమించు సామర్ధ్యమున్నట్లు రజ్ఞావునకు సర్పాకారముగా పరిణమించు 
సామర్థ్యములేదు. రజ్ఞావున కట్టి సామర్థ్యమే యున్నచో, (భ్రమ లేకున్నను తాను పరిణమించును. 
క్షీరము (భ్రమకాలమున దధిరూపముగా పరిణమించుటలేదు. ప్రమాకాలమందే దధిరూపముగా 
పరిణమించుచున్నది. 


'భ్రమకాలమున రజ్ఞవునందు నూతనమయిన సర్పము బుట్టుననుటగూడ నుచితము 
గాదు. అచట సర్పముయొక్క యుత్పత్తియే భ్రమ. 

ఇట్టితరి మాధ్యమికులవలె శూన్యవాద మొప్పినట్లే కదా? కాదు. సత్యమగు బ్రహ్మ 
నంగీకరించుచుంటిమి. కనుక అద్వైతమున శూన్యవాద ప్రసక్తి లేదు. రజ్ఞువు యందు 
ప్రాతిభాసికమగు నూతనరజతము బుట్టునను మతము, భ్రాంతుల దృష్టి ననుసరించిగాని, 
వివేకవంతుల దృష్టి ననుసరించిగాదు. 

ప్రపంచము బొత్తుగా లేదనువాదము, బౌద్దులకు, అద్వైతులకు సమానమయినను, 
“విజ్ఞానము క్షణికమని బౌద్దులు”, “జ్ఞానము సత్యమని యద్ర్వైతులు” అంగీకరించుటచే వీ 
రుభయులకు భేదము గలదు. అంతఃకరణమందున్న ప్రపంచము, వెలుపలనున్నట్లు కనిపించునని 
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విజ్ఞానవాదులు, ప్రపంచము నిజముగా బుద్ధియందు గాని బాహ్యమునందు గాని లేదనియు 
కాని భ్రాంతునకు బాహ్యమునం దున్నట్లు తోచుచుండుననియు నద్వైతులు. కావున అద్వైతులకు 
విజ్ఞానవాద మాపన్నముగాదు. 

అయితే ప్రపంచము బొత్తుగా లేనిచో “సర్వం ఖల్విదం బ్రహ్మ” అను[్రుతి “ఇదమ్‌” 
శబ్దముచే ప్రపంచమును జెప్పుచున్నందున నాశ్రుతి విరోధము ప్రసక్తించదా? యను నాశంక 
కలుగుచున్నది. 


ఏది రజతముగా కనిపించినదో అది శుక్తియేగాని, రజతముగాదనినట్లు, ఏది 
ప్రపంచముగా దోచినదో అయ్యది బ్రహ్మయేగాని ప్రపంచముగాదు. రజ్ఞావునందు సర్ప భ్రాంతి 
గలిగినట్లు, బ్రహ్మయందు జగద్రాంతి కలుగుచున్నది. అని యా శ్రుతికి దాత్సర్యము. కాన 
(శుతి విరోధము లేదు. 


ప్రపంచ మత్యంతశూన్య మగుచో వ్యవహారయోగ్యమే కాదుగదా యని అనరాదు. 
వ్యవహారమే లేనపుడు దానికి యోగ్యమగుట ప్రపంచమునందు లేదని చింతయేల? 

(భ్రాంతులయొక్క దృష్టిలో ప్రపంచము గలదు. వ్యవహారమున్ను కలదు. విద్వాంసుల 
దృష్టిలో ప్రపంచము లేదు. తద్వ్యవహారము లేదు. శశశృంగాదికము భ్రాంతులయొక్క దృష్టిలోగూడ 
లేదు. కాన వారి దృష్టిలోగూడ నయ్యది వ్యవహారయోగ్యము గాదు. ఎవరిదృష్టిలో నే 
పదార్థముండునో వారి కాపదార్థము వ్యవహారయోగ్యమగును. కలగాంచినవాని దృష్టిలో నున్న 
పదార్థము, కలగాంచినవానికే వ్యవహారయోగ్య మగును. 


కావున నిష్ప్రపంచమగు బ్రహ్మమునందును, కాలత్రయమునందును ప్రపంచము లేదు. 
ప్రపంచము లేదుగనుకనే, ప్రపంచమునందు బ్రహ్మయు లేదు. శశశ్చంగము నందేవస్తువు 
నుండనేరదు. శశశ్శంగము మరియొక వస్తువునందును యుండదు. వివేకవంతుల దృష్టిలో 
ప్రపంచము శశశృ్ళంగముతో సమానము. భ్రాంతుల దృష్టిలో రజ్జుసర్పముతో సమానము. 
ఇందు తేజోబిందూపనిషద్వాక్యమును చూడుడు: 


“ వంధ్యాకుమారవచనే భీతిశ్చేదస్తి కించన । 
శశశృ్ళంగేణ నాగేన్లో మృతశ్శేజ్జగదస్తి తత్‌ ॥ ” 

“గొడ్డురాలి కొడుకు చెప్పిన మాటయందు మీకు భయమున్నవచో, కుందేటికొమ్ముతో 
గొట్టిన నాగేంద్రుడు చచ్చుచో, ప్రపంచ ముండును” అని దీనియర్థము. ఇందు ప్రపంచము, 
వంధ్యాపుత్రునితో సమానముగను, శశశ్చంగముతో సమానముగను నిరూపింపబడినది. కనుకనే 
శ్రీకృష్ణులు గీతయందు “నాసతో విద్యతే భావో నాభావో విద్యతే సతః” అని చెప్పిరి. 

కనుక, ఒకానొకకాలమందులేనివస్తువు, కాలాంతరమం దుండనేరదు. ఒకానొక కాలమం 
దున్న వస్తువు కాలాంతరమందు లేకపోదు. కనుకనే జ్ఞానకాలమందు లేని ప్రపంచము, 
అజ్ఞానకాలమం దుండుట యసంభవము. సత్యమయిన బ్రహ్మజ్ఞాన కాల మందు గలదనియు, 
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అజ్ఞానకాలమందు లేడనియు జెప్పనలవికాదు. బ్రహ్మ సత్యమనియు మిగిలినదంతయు 
నసత్యమనియు గీతలలో “అవినాళి తు తద్విద్ధి” అనుశ్లోకమున నిరూపింప బడినది. “తత్సత్యం 
అతో9_న్యదార్తమ్‌” అను శ్రుతిగూడ నీయర్ధమునే వివరించుచున్నది. 


కావున జ్ఞానకాలమందుగూడ ప్రపంచము లేదనియు, అట్లున్నదనుకొనుట భ్రాంతిసిద్ధ 
మనియు దేలినది. కాన యధ్యాసికమగు నొకప్రపంచము బ్రహ్మయందు గలదని పూర్వమతము. 
ఈ యది “మత్సాని సర్వభూతాని న చాహం తేష్వవస్థితః” అను పూర్వశ్లోకము న జెప్పబడినది. 

ఆధ్యాసికమగు ప్రపంచముగూడ బ్రహ్మయందు లేదని యుత్తరమతము. ఈ యది “న 
చ మత్సాని భూతాని పశ్య మే యోగమైశ్వరమ్‌” అను నుత్తరశ్లోకముచే జెప్పబడినది. 

కావున బ్రహ్మయం దాధ్యాసికప్రపంచము గలదని వాదించువారలే మూఢులని శ్రీకృష్ణ 
భగవానులు, శంకరులు అంగీకరింపగా, నిజముగా ప్రపంచము గలదని వాదించుద్వైతులు, 
విశిష్టాద్వైతులును, మూఢబుద్దులని వేరుగ జెప్పనేల? 

ప్రపంచము లేదను సిద్ధాంతము, అచలవేదాంత మతగురువగు శివరామదీక్షితుల 
వారిదికదా అని యనరాదు. అచలమతగురువులు, ఆత్మ బ్రహ్మస్వరూపు దనరు. జీవబ్రహ్మల 
కభేదము నంగీకరించుచో జీవునకు స్వరూపనాశమే పురుషార్థము కావలసివచ్చునని వీరి 
భయము. అచలమతము “అహం బ్రహ్మాస్మి” అను శ్రుతికి విరుద్ధము. అచలమతమున 
“పరిపూర్ణమగు బ్రహ్మము, మాయ” అను రెండు తత్వముల నంగీకరింతురు. అద్వైతులు, 
పరిపూర్ణమగు తత్వ మొక్కటియే యని యందురు. ఇట్లదై పతవాదులకును, అచల మతస్థులకును 
పెకుయంశములయందు భేదము గలదు. 

అద్వైతమునగూడ, “దృక్‌, దృశ్యమ్‌” అను పదార్ధద్వయ మంగీకరింపబడినది కదా? 
అని యనరాదు. అ ట్లంగీకరించు నద్వైతులు మూఢులు. తత్వవేత్తల దృష్టిలో కల్పితమయిన 
దృశ్యము తత్త్వము గానేరదు. తత్త్వవేత్తలు దృశ్యమను శశశ్చంగతుల్యముగా జూతురు. 

ఇట్టితరి బంధమోక్షాది వ్యవస్థ కుదరదుగదా? మాకిష్టమే. కనుకనే కైవల్యోపనిషత్తు 
యందు, 

“ న నిరోధో న చోత్పత్తి న బద్దో నచ సాధకః । 
న ముముక్షుర్న వె ముక్తః ఇత్యేషా పరమార్ధతా ॥” 

అని బంధమోక్షాది వ్యవహారములేదని చెప్పబడినది. 

ఇట్టితరి గురుశిష్యాది సంప్రదాయమెందులకు? శాస్త్రమెందుకు? అతిగుహ్యమగు నీ 
(బ్రహ్మతత్వము, గురుశాస్త్రములు లేనిదే తెలియశక్యము గాదు. “గురుశాగస్రే వినాత్యంతం గంభీరం 
బ్రహ్మవేత్తికః?” అని విద్యారణ్యులు చెప్పిరి. 

వేదశాస్తములుగూడ మూఢుల కావశ్యకము లగును. కనుకనే “తైగుణ్య విషయా 
వేదా? అని శ్రీకృష్ణులు చెప్పిరి. 
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కావున, అసంగుడగు బ్రహ్మయందు భూతములు లేవు. భూతముల యందును 
అసంగుడగు బ్రహ్మ లేడు. 

ఇట్టి నిష్టపంచత్వమే పరమేశ్వరునియొక్క తత్వము. ఈశ్వరసంబంధమయిన యోగ 
మనగా, యథాతథ్యమని యర్థము. 

ఓయి అర్జునా! ప్రత్యక్షాది బహుప్రమాణగమ్యమయిన ప్రపంచము, శాస్త్ర యుక్యనుభవ 
పూర్వకముగ లేదని నిరూపించితిని. ఇదియొక యాశ్చర్యము. 

నాయందు మరియొక ఆశ్చర్యము కలదు చూడుము. నే నసంగుడ నయినను 
భూతములను భరించెదను. భూతములను భరించుచున్నను. భూతములయం దుండను. నాయొక్క 
ఆత్మ భూతముల బుట్టించును; వృద్ధిపరచును. శ్లోకమునందు శ్రీకృష్ణుడు “మమాత్మా” అని 
చెప్పెను. 

“మమ పుస్తకమ్‌” ఇత్యాది ప్రయోగములయందు మచ్చబ్దార్థమునకు, పుస్తకమునకు 
భేదము స్ఫురించుచున్నది. అట్లే శ్రీకృష్ణప్రయోగమునందుగూడ మచ్చబ్దార్థమునకు, ఆత్మకు 
భేదము తోచును. దీనివలన సర్వజ్ఞుడగు శ్రీకృష్ణుడుగూడ ప్రాకృతపురుషునివలె ఆత్మాభేదమును 
(ఆత్మతత్వమును) తెలియక, “తాను వేరు”, “ఆత్మవేరు” అని నిర్దెశించెనని యర్ధమగును. 
సర్వజ్ఞుడగు శ్రీకృష్ణునియం దంతట యవివేకము నారోపించుట యుచితము గాదు. కాన 
శ్రీకృష్ణుడు లోకదృష్టిననుసరించి, భేదమును నిర్దేశించెననియే ఆ ప్రయోగమున కర్థమును 
వర్ణింపవలయును. కాన నా యాత్మ యనగా, నే నను నాత్మయనియే యర్థము. 


అసంగుడగు ఆత్మ, భూతములయం దుండకపోవుట యుచితమేగాని భూతముల 
దర్శించుటమాత్రము విరుద్ధము. కాన నీయది మరియొక ఆశ్చర్యము. 


1. అసంగుడనయినను మాయచే భూతముల భరించువాడను అని గాని, 


2. మాయచే, భూతములను భరించుచున్నను, నిజముగా భూతములయం దుండువాడను 
గాననిగాని, 

3. భూతములయందుండని వాడనయినను, నేను మాయచే భూతములను భరించువాడ 
ననిగాని, 

4. తత్వవేత్తల దృష్టిలో భూతములయందుందకున్నను, మూఢదృష్టిలో భూతముల యం 
దుండుటచే నేను భూతములను భరించువాడ నయితిని; అనిగాని యీ విరోధమునకు 
పరిహారమును జెప్పుకొనవలయును. 

అసంగుడును, అ(క్రియుడును అగునాత్మయందు నిజముగ భూతములు లేకున్నను 
ఆత్మయందు భూతభావనత్వమున్నటుల మాయచే మూఢులకు గోచరించును. 


ప్రపంచమున్నటుల విద్వాంసులకుగూడ దోచునని యనరాదు. విద్వాంసులకు పాంచ 
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భౌతికమగు ప్రపంచము మరుమరీచికాజలముతో సమానముగా దోచును. 
“శ్లో మధ్యాహ్నార్మమరీ చికాస్వివ పయఃపూరో యదజ్ఞానతః । 
ఖం వాయుర్ద్వలనో జలం క్రితిరితి తైలోక్యమున్మీలతి li Wg 
అను కృష్ణమి్రోక్తిని తిలకింపుడు. కావున టబ్రహ్మోత్మసాక్షాత్మారము నొందిన వారలకు 
ప్రపంచసాక్షాత్మార ముండదు. 
(ఉదా) సుషుప్తియందేరికిని ప్రపంచము భాసించదు. సమాధి యందు యోగులకును 
ప్రపంచము భాసించుటలేదు. ఇట్లె జ్ఞానులకు ప్రపంచము భాసించదు. 
ప్రారబ్ధ మున్నంతవరకు విద్వాంసులకుగూడ దేహాది ప్రపంచము కలదుగదా? అని 
యనరాదు. 
“ యథా రజ్ఞుం పరిత్యజ్య సర్పం గృహ్హాతి వై భ్రమాత్‌ 
తద్వత్సత్యమవిజ్ఞాయ జగత్పశ్యతి మూధధీః 
రజ్ఞుఖండే పరిజ్ఞాతే సర్పరూపం న తిష్టతి 
అధిష్టానే తథా జ్ఞాతే ప్రపంచే శూన్యతాం గతే 
దేహస్యాపి ప్రపంచత్వాత్రారబ్దావస్థితిః కుతః 
అజ్ఞానజనబోధార్థం ప్రారబ్ధమితి చోచ్యతే ” 
అను నాదబిందూపనిషత్ర్రమాణము ననుసరించి విద్వాంసునకు ప్రారబ్ధమే లేదందుము. 
కనుక నిష్ప్రపంచమగు (బ్రహ్మయందు ప్రపంచము కాలత్రయమందును లేదు. 


ప్రపంచమునందు బ్రహ్మయు లేడు. ఈ యది తత్వము. ర్‌ 
శో యథాకాశస్థితో నిత్యం వాయుస్సర్వత్రగో మహాన్‌ । 
తథా సర్వాణి భూతాని మత్‌ స్థానీత్యుపధారయ i 6 


అ. గడచిన రెండు శ్లోకములచే జెప్పబడిన యర్థమును దృష్టాంతపురస్సరముగ స్తీ 
శ్లోకముచే నుపపాదించుచున్నాడు. 


ఆకాశమునం దున్నవాయువునకు ఆకాశముతో సంబంధ మెట్లు లేదో, అట్లే నా 
యందున్న భూతములకుగూడ నాతో సంబంధము లేదు. కాన మాయచే నాయందు భూతము 
లున్నను, నాయొక్క అసంగత్వమునకు బాధలేదని భావము. 

ఈ యది మూఢబుద్దుల ననుసరించి చెప్పబడినది. యధథార్థపక్షమున నాయందు 
భూతములుకాని, మాయకాని కాలత్రయమందును లేదు. 

రామానుజమతము : రామానుజు లీ శ్లోకార్థము నిట్లు వివరించిరి. అంతర్యామి 
రూపుడనగు నాచే సమస్త ప్రపంచము వ్యాప్తమయి యున్నది. భూతములస్థితి నామీద నాధారపడి 
యున్నది. కావున ప్రపంచమంతయు నాయందున్నది, నేను భూతముల మీద నాధారపడి 
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యున్నవాడను గాను. కనుక నేను భూతములయం దుండను. “నాయందు భూతములున్నవనగా, 
కుండలో నీళ్ళున్నట్లు గాదు. నిరాధారమయిన నాకసమునందు గూడ నాచే ధరింపబడుచు 
వాయువున్నట్లు భూతములు నాయందు గలవు-” అని. 


ఈ యది యనుచితము. ఈశ్వరు డంతర్యామియనినచో సమస్తప్రపంచమునకు 
లోపలయే నుండవలెగాని, వెలుపల నుండదగదు. అట్లు అంతర్వ్యాప్తిమాత్రమే యీశ్వరున 
కంగీకరించుచో “అంతర్భహిశ్చ తత్సర్వం వ్యాప్య నారాయణః స్థితః” అను (శ్రుతికి విరుద్ధమగును. 
ఈ (శ్రుతి యీశ్వరుడు సకలప్రపంచమునకు లోపల వెలుపల వ్యాపించియున్నాడని చెప్పుచున్నది. 
సర్వవ్యాపి యగు నీశ్వరునకు, అంతర్వ్యాప్తి మాత్రమున సంకోచపరచుట అన్యాయ్యము. 
అంతర్వ్యాపి యగు నీశ్వరునికంటె, బహిర్వ్యాపి యగు నీశ్వరుడు మరియొకడు లేడు. ఈశ్వరు 
లిద్దరున్నపు డీ న్యాయము పాసగెడిది. ఒకడంతర్యామి యనియు, మరియొకడు బహిర్వ్యాపి 
యనియును - 


స్థావరజంగమాత్మక భూతములు జీవాధీనములుగాని, అంతర్యామ్యధీనములు గావు. 
“జీవాపేతం వా వ కిల శరీరం మియతే” (జీవునిచే విడువబడిన శరీరము మరణించును) 
అను (శ్రుతి జీవుడు లేనిచో శరీరము మరణించునని చెప్పుచున్నది. అచేతనములయందు, 
మృతశరీరమునందు, భస్మయందును అంతర్యామి గలడు. ఇందులకు “యః పృథివ్యాం తిష్టన్‌ 
పృథివీమంతరః” అను నంతర్యామిబ్రాహ్మణము ప్రమాణము. 

జీవునియొక్క స్థితి (ఉనికి) అంతర్యామ్యధీనము గాదు. నిత్యుడయిన జీవుడు పరాధీనస్థితి 
నొందడు. జీవుడు స్వతంత్రుడుగాని, పరతంత్రుడు గాడు. జీవునియందు గనిపించు 
పారతం(త్ర్యము అంతఃకరణధర్మముగాని జీవధర్మముగాదు. లోకములో అచేతనము 
చేతనపరతంత్రమగును. చేతనుడెల్లప్పుడును స్వతంత్రుడు. 


కాక మూలకర్తయగు వ్యాసులకు, రామానుజులు చెప్పిన యర్థమునందు దాత్సర్య 
మున్నవో, అపుడు వ్యాసులు “మద్వశాని తు భూతాని న చాహం తద్వశః పునః” అని 
చెప్పియుండెడివారు. 

మరియు “కుండలో నీళ్ళవలె నాయందు భూతములు లేవు” అని రామానుజులు 
వివరించుటగూడ నుచితముగాదు. విశ్వరూపుడయిన శ్రీకృష్ణునియం దీభూతము లన్నియు 
కుండలో నీరువలెనే యున్నవి. శ్రీకృష్ణు డట్లు విశ్వరూపమును ముందు జూపగలడు. 
రామానుజులు వారి మతప్రకారము విశ్వరూపుడయిన శ్రీకృష్ణుడు యీశ్వరుడని యంగీకరించక 
తప్పదు. 

మరియు, సర్వభూతముల కాధారమై తా నింకొక యాధారము నపేక్షింపక యుందెడి 
వాయువు నిరాధారమయిన ఆకాశమునందుండుటయం దాశ్చర్యమేమి? అట్టివాయువును 
యీశ్వరుడు పట్టుకున్నాడని వర్ణింపనేల? ఈశ్వరుడు పట్టుకొననిచో వాయు వాకాశమునం 
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దుండక నెచ్చటయుండును? 


“వాయు వాకసమునం దున్నటుల భూతములు నాయందు గలవని” మాత్రమే 
మూలమునం దుండ, “నాచే ధరింపబడినదగుచు” అను నంశమును కల్పించుట నిర్మూలము. 
అ(ప్రమాణమును గదా? 


“నాచే ధరింపబడుచు వాయువాకాశమునం దెట్లు కలదో” అని దృష్టాంతమునందు 
గాని, “నాయందున్న భూతములు నాచే ధరింపబడినవి” అని దార్‌ష్టాంతికమునందుగాని 
లేదుగదా? 


ఒకవేళ తుష్యతు న్యాయముచే నీయర్థ మంగీకరింత మన్నను, దృష్టాంత దార్‌ష్టాంతి 
క భావము పొసగదు. 


దృష్టాంతమున ఆకాశమునందున్న వాయువు ఈశ్వరునిచే ధరింపబడినది. దార్‌ష్టాంతిక 
మున ఈశ్వరునియం దున్నభూతములు యీశ్వరునిచే ధరింపబడినవి. ఈ రెంటికి దృష్టాంత 
దార్‌ష్టాంతికభావ మెట్లు పొసగును? 

లోపలనున్న యీశ్వరునిచే ధరింపబడిన భూతములు యీశ్వరునియం దెట్లుండును? 
వెలుపల యీశ్వరుడు లేడుకదా? “అంతర్యామియగు నాచే ధరింపబడినవి” గదా మీరు చెప్పినది. 
వెలుపలగూడ నీశ్వరుని అంగీకరించినయెడల వాడే భూతముల కాధారమగును. వాయువున 
కాకాశ మాధారమయినట్లు; ఇక “ఈశ్వరునిచే ధరింపబడి” అని వర్ణింప బనిలేదు. మరియు, 
ఈశ్వరునిచే ధరింపబడుచు వాయువు ఆకాశమునందు గలదు. సరే, ఆకాశ మెవ్వరిచే ధరింపబడి 
యెచ్చటనున్నది? కొంచెము జెప్పుడు? 

వాయువు ఆకాశమునందు గలదని యందబకు దెలియును. ఈ యది ప్రత్యక్షము. 
ఆకాశము విషయమే అజ్ఞాతము. ఆకాశము యీశ్చరునిచే ధరింపబడి యీశ్వరునియం దున్నదని, 
మీమత మగుచో ఆ యంశమునే దృష్టాంతమీయవలెగాని దానిని విడచి మరియొక అంశమును 
దృష్టాంతమీయుట తగదు. దార్‌ష్టాంతికమున కనుకూలమున్ను గాదు. 


మరియు “మమాత్మా” అనుపదమునకు “మత్సంకల్పః” (నా సంకల్పము) అని 
రామానుజులు అర్థము చెప్పిరి. అదియు నుచితముగాదు. ఆత్మశబ్దమునకు ముఖ్యార్థమును 
విడచి గౌణార్థమును (గ్రహించుట న్యాయము గాదు. కాక, భూతములను బుట్టించుటకు ఆత్మ 
కర్తయగును. సంకల్పము కారణమగును. ఇట్టితటి కర్తయగు ఆత్మను విడచి, కారణమగు 
సంకల్పమునకు భూతభావనకర్తృత్వమును వర్ణించుట యుక్తముగాదు. 


ఇక, నాసంకల్పమే భూతములను బుట్టించును. నేను భూతముల బుట్టింతునని వేరుగ 
జెప్పనేల? అని యర్ధాపత్తిని సూచింపదలచి, “మమాత్మా భూతభావనః” అని వ్యాసులు చెప్పిరనుట 
పొసగదు. ఈశ్వరునకు సంకల్పాతిరేకముగ భూతసృష్టిలేదు. “తదైక్షత బహుస్యాం” అను (శ్రుతి 
సృష్టి సంకల్పపూర్వకమనియే చెప్పుచున్నది. కుమ్మరి దండచక్రాది వ్యాపారముచే కుండను 
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తయారుచేసినట్లు, యీశ్వరుడొకానొక వ్యాపారముచే (ప్రపంచమును నిర్మించుటలేదు, సంకల్ప 
మాత్రముచేతనే నిర్మించుచున్నాడు. కావున అర్థాపత్తిసూచనకొరకు గూడ ని ట్లుదాహరించుట 
యుచితముగాదు. 


కావున “మమాత్మా” అను పదమునకు, “వసుదేవతనయుడ నయిన నాయొక్క 
స్వరూపమున సచ్చిదానందలక్షణ పరమాత్మ” యను అర్ధమే సమీచీనము. 

శ్రీకృష్ణుడే పరమాత్మయగుచో “మమ ఆత్మా” అని షస్ట్ర్యంతప్రథమాంతపదములు 
కుదరవుగదా?కాదు, దేహేంద్రియసంఘాతస్వరూపదృష్టితో “మమ” యనియు, సచ్చిదానంద 


స్వరూపదృష్టితో “ఆత్మ” యనియు, నిర్దేశించుటవలన నిందు దోషము లేదు. 6 
శ్లో; సర్వభూతాని కౌంతేయ! ప్రకృతిం యాంతి మామికామ్‌ । 
కల్పక్షయే పునస్తాని కల్పాదౌ విసృజామ్యహమ్‌ ॥ 7 


అ. ఓయి అర్జునా! ప్రకయకాలమునందు సమస్తభూతములు నామాయలో లీనమగు 
చున్నవి. సృష్టిప్రారంభమున మరల యాభూతములను నేను వెనుకటివలె బుట్టింతును. 


ఇచట లోకన్యాయమున కొకింత విరోధము కనిపించుచున్నది. లోకములో ఘటము 
మృత్తికయందు లయమును చెందును. మరల మృత్తికనుంచియే పుట్టును. ప్రకృత మీ 
శోకమునందు భూతములు ప్రకృతియందు లీనమయి, పరమాత్మవలన బుట్టునని జెప్పబడినది. 
ఈ యది లోకవిరుద్ధము - 


కాదు. భూతములు సృష్టిసమయమున పరమాత్మవలన బుట్టుటగాని, పరమాత్మయం 
దుండుటగాని మాయాద్వారముననే జరుగును. పరమాత్మ స్వయముగా ప్రపంచసంగ రహితుడు. 
వానియందు సాక్షాత్తుగా భూతము లుండనేరవు. 

కావున, పరమాత్మయందు మాయ గలదు. మాయయందు భూతములు గలవు. ఆ 
భూతములు మాయయందే లయించును. దానినుంచియే మరల పుట్టును. కాన విరోధములేదు. 

ప్రళభయకాలమున మాయగూడ నుండుచో బ్రహ్మకు సద్వితీయత్వము సంభవిం పదా? 
అని యనరాదు. 

అగ్నియొక్క దహనప్రకాశనశక్తులతో నగ్నికివలె, మాయయను స్వశక్తితో పరమాత్మకు 
సద్వితీయత్వము సంభవింపదు. బ్రహ్మకంటె వేరుగ మాయాస్వరూపము నిరూపింప నలవి 
యగుచో నపుడు మాయతో (బ్రహ్మకు సద్వితీయత్వ మాపన్న మయ్యడిది. 

అయితే యిట్లు మాయయే ప్రపంచముయొక్క ఉత్పత్తిస్థితిలయములకు గారణ మయినచో 
“యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” అను (శ్రుతి (బ్రహ్మకు జగజ్ఞ్జన్మస్థితి లయ హేతుత్వమును 
లక్షణముగా జెప్పుట యుక్తము కాదుగదా? 

ప్రపంచాకారముగా పరిణమించిన మాయకు నధిష్టానమగుటచే బ్రహ్మయందు శ్రుత్యుక్త 
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మగు జగత్మారణత్వలక్షణముపపన్నమగును. 
ఇట్లు మాయాద్వారమున ఈశ్వరుడు భూతముల కాధారభూతుడని తలంచియే శ్రీకృష్ణుడు 


నాయందు భూతముల గలవనియు, లేవనియు జెప్పెను. 7 
శ్లో! ప్రకృతిం స్వామవష్టభ్య విసృజామి పునః పునః | 
భూతగ్రామమిమం కృత్నమవశం ప్రకృతేర్వశాత్‌ | 8 


అ. నేను అవిద్యారూపమగు నా ప్రకృతిని వశపరచుకొని పరాధీనమయి యున్న 
నీభూతసముదాయమును మాటిమాటికి బుట్టించెదను. భూతసముదాయము యొక్క ఉత్పత్తి 
ప్రళయములకు ప్రకృతి యాధారమగుటవలన ప్రకృతిలేనిదే ఈశ్వరునకు భూతములను 
బుట్టించుట సంభవించదని భావము. 


ఇంతమాత్రమున ఈశ్వరునకు ఈశ్వరత్వము చెడిపోదు. ప్రకృతిని వశపరచుకొని 
యుండుటయే ఈశ్వరత్వము. జీవుడు ప్రకృతిపరతంత్రుడు. 


కాన ఈశ్వరుడు తనమాయాశక్తిచే సమస్త ప్రపంచమును ప్రతి కల్పము నందును 
మాటిమాటికి పుట్టించి మరల ప్రతిప్రళయమునందును మాయయందు లయింపజేయు చున్నాడు. 


అయినను వారివారి కర్మవశమున కర్మానుగుణముగ బుట్టించుచు సంహరించు చున్న 
పరమేశ్వరునకు వైషమ్య నైర్హృణ్య దోషము లంటవు. 8 

అవ. అయితే భూతసముదాయమును యిట్లు విషమముగా తయారుచేయుచున్న 
పరమేశ్వరునకు విషమస్పృష్టికి కారణమయిన ధర్మాధర్మములతో సంబంధముండునుగదా? అను 
శంకకు సమాధానము జెప్పుచున్నాడు. 

శో నచమాం తాని కర్మాణి నిబధ్నంతి ధనంజయ! । 

ఉదాసీనవదాసీనమసక్తం తేషు కర్మసు ॥ 9 

అ. ఓయి అర్జునా? ఉదాసీనునివలె సృష్టిస్థిత్యాదికర్షల యందు ఫలాసంగమును కర్త క్వాలి 
మానమును విడచియున్న నన్ను విషమస్ఫృష్టికి నిమిత్తములయిన పుణ్యకర్మలు బంధించవు. 
సుఖదుఃఖాది సంసారమును సంపాదించుచు భూతసముదాయమునే బంధించును. 

ఇద్దరు తగాదాపడుచు తగాదాకు సంబంధించిన మనోవికారమును పొందుచుండ, 
ఉదాసీనుడగు మూడవ వా డచ్చటనుండియు నేమాత్రము వికారమును బొందడు. అట్లే 
యీశ్వరుడుగూడ నిర్వికారముగ నుండునని భావము. బంధమునకు ఫలేచ్చా కర్తృత్వాభి 
మానములు కారణములు. జీవులకు ఆత్మస్వరూపజ్ఞానము లేనందున నీయవి కలిగి యుందురు. 
కాన జీవులు కర్మలయందు సక్తులై సంసారమును బొందుదురు. పరమేశ్వరుడు అసక్తుడై 
సంసారమును బొందడు. శంకరులు జీవులయొక్క ప్రవృత్తికి కోశకారమను కీటవిశేషమును 
దృష్టాంతపరచిరి. కోశకారమన గవ్వపురుగు. అయ్యది తనకు బంధకమగు కోశమును తాను 
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తయారుచేసికొనును. అందు సందులేనందున తా నా కోశమునందే మరణించును. అట్లే 
జీవుడుగూడ దనకు బంధకమగు కర్మను తానొనర్చి తుదకు దానివలననే వాడు జన్మమరణముల 


నొందుచుండును. 9 
శ్లో మయాధ్యక్షేణ ప్రకృతిస్సూయతే సచరాచరమ్‌ | 
హేతునానేన కౌంతేయ! జగద్విపరివర్తతే ॥ 10 


అ. లోకములో వివాదపడువాడు ఉదాసీనుడు కానేరడు. ఉదాసీనుడు వివాదపడడు. 
అట్లే, భూతసముదాయమును బుట్టించుట యను క్రియగల పరమేశ్వరుడు నిర్వికారుడు గాడు. 
నిర్వికారుడయిన పరమేశ్వరుడు భూతములను బుట్టించనేరడు. కాన పరమేశ్వరునియందు 
నీవిరుద్ధధర్మములు రెండును యెట్లు ఘటించును? అని యాక్షేపము. 


సమాధానము : ఓయి అర్జునుడా! నేను అధిష్టానముగా నుండ ప్రకృతి చరాచర 
ప్రపంచమును బుట్టించుచున్నది. అదేకారణమున ప్రపంచము తిరుగుచున్నది. 


దేహము నడచుచుండగా దేహధర్మమగు గమనమును దేహియం దారోపించి దేహి 
వెళ్ళుచున్నాడని లోక మనుకొనుచున్నది. అట్లే ప్రకృతి ప్రపంచమును సృష్టించుచుండ 
ప్రకృతిధర్మమగు సృష్టిని, ప్రకృతి కధిష్టానమయిన నీశ్వరునియం దారోపించి యీశ్వరుడు 
ప్రపంచమును సృజించుచున్నాడని శాస్త్రజ్ఞులుగూడ జెప్పుచున్నారు. 

కావున క్రియ ప్రకృతియందేగాని యాత్మయందు లేదు. అందువలన ఆత్మ వికారరహితు 
డగును. ఆత్మయందు సృష్టికర్తయను ప్రతీతి సృజించునట్టి ప్రకృతి కధిష్టానమగుటచే నేర్చడినదిగాని 
సహజముగాదు. కాన సృజించునట్టి ప్రకృతికి సాక్షియగుటచే నీశ్వరునకు సృష్టికర్తయను 
వ్యవహారము కలిగెను. కనుక విరోధము లేదు. 

“ఏకో దేవస్సర్వభూతేషు గూఢస్సర్వవ్యాపీ సర్వభూతాంతరాత్నా। కర్మాధ్యక్ష స్సర్వ 
భూతాధివాసస్సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్చ” అను (శ్రుతి పరమేశ్వరుడు సర్వసాక్షియనియు, 
ప్రపంచాధివ్రాతయనియు వాచ్యముగా చెప్పుచున్నది. పరమేశ్వరుడు సర్వసాక్షికాగా, అగతికముగ 
ప్రకృతికర్త యగును. 

“అజామేకాం లోహితశుక్షకృష్ణాం బహ్వీం ప్రజాం జనయంతీగ్‌ం సరూపాః” ఇత్యాది 
శ్రుతులు ప్రకృతికి ప్రపంచకర్తృత్వమును నేరుగా జెప్పుచున్నవి. 

ఇట్లెనచో, “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” అను (శ్రుత్యుక్త్మమయిన జగజ్జన్మాది 
హేతుత్వ మను లక్షణము ప్రకృతికే యన్వయించునుగాని, ఆత్మకు అన్వయించదుగదా! ఇందు 
యిష్టాపత్తిని జూపదగదు. “ఈక్షతేర్నాశబ్దమ్‌” అను సూత్రమున శంకరులు ప్రకృతికి 
సృష్టికరృత్వమును నిరాకరించి యుండిరి. కాక “మూలప్రకృతి రవికృతిః” అను సాంఖ్యశాస్త్ర 
సిద్ధాంతమే యద్వైతులకుగూడ ప్రసక్తించును. అనినచో, 

అట్లుకాదు. ఈశ్వరాధిష్టితమయిన ప్రకృతిగాని, ప్రకృతితోగూడిన నీశ్వరుడు గాని 
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ప్రపంచోత్పత్తి ప్రళభయములకు గారణము. జడమయిన కేవల ప్రకృతిగాని, చిన్మాత్రుడయిన 
కేవల - ఈశ్వరుడుగాని, ప్రపంచకారణము కాదు. జడమయిన ప్రకృతికి సంకల్పరూపజ్ఞానము 
సంభవింపదు. చిన్మాత్రునకు మాయావృత్తిరూపసంకల్పము సంభవించదు. 

అందు సాంఖ్యులు కేవల ప్రకృతియే జగత్మారణ మందురు, అద్వైతులట్లంగీక రింపరు. 
కనుక వీరికి సాంఖ్యమత ప్రవేశదోషము లేదు. అదై పతులు కేవల - ఈశ్వరుడు సృష్టిహేతువుకాడని 
నిషేధింతురు. కాన వీరికి (శ్రుతివిరోధముగూడ లేదు. 

“యతో వా ఇమాని” అను (శ్రుతి మాయాధిష్టాతయయిన ఈశ్వరుడు జగత్మారణమని 
జెప్పుచున్నది. మాయద్వారా (బ్రహ్మగూడ జగత్మారణమగునన్నదో, నది మా కిష్టము. కేవల 
బ్రహ్మయందు సృష్ట్యాదిక్రియలు సంభవింపవనియే మాయద్వారా కారణమని యొప్పబడినది. 


కావున శరీరశరీరులకు భేదము తెలియనప్పుడే, శరీరికి గమనక్రియాశ్రయత్వము 
పొసగుచున్నది. అట్టి భేదము తెలిసినచో, శరీరి గమన(క్రియాథశ్రయుడే గాడు. అట్లే 
యీశ్వరప్రకృతులకు భేదము లేనప్పుడే యీశ్వరునకు కర్త అత్వము పొసగును. అట్టిభేదమే 
యున్నచో నీశ్వరుడు కర్తయేగాడు. ప్రకృతియే కర్తయగును. 

మాయావచ్చిన్నచైతన్యమే యీశ్వరుడు కాన, ప్రకృతితో భేద మున్నపుడు యీశ్వరుడే 
సిద్ధింపడనరాదు. అప్పుడు మాయతోగూడిన నీశ్వరుడు సిద్ధింపకున్నను చైతన్యరూపుడగు 
నీశ్వరుడు సిద్ధించును. ఈశ్వరునకు సహజరూపము చైతన్యమాత్రము. మాయావచ్చిన్న రూపము 
ఆధ్యాసికము. అట్లే జీవునకుగూడ చైతన్యమే స్వస్వరూపము. అంతఃకరణావచ్చిన్నత్వము 
ఆధ్యాసికరూపము (కల్పితరూపము) మాయా అంతఃకరణములు రెండును చైతన్యమునం 
దధ్యసింపబడినవి. 

కావున, జీవేశ్వరు లిద్దరు చైతన్యరూపులుకనుకనే “తత్త్వమస్యాది” శ్రుతులు జీవేశ్వరుల 
కభేదమును బోధించుచున్నవి. కనుకనే “ఏకో దేవః!” (దేవుడొక్కడే) అని శ్రుతియందు 
జెప్పబడినది. జీవేశ్వరుల కిద్దజికు చైతన్యలక్షణమయిన ఆత్మ యొక్కడేకాని వేరుగాదు. 

కాన చైతన్యలక్షణుడగు ఆత్మ వికారరహితుడు. కనుకనే యుదాసీనుడు. జగత్మర్తృత్వము 
ప్రకృతిదిగాని యీశ్వరునిగాదు. అయ్యది యీశ్వరునియందు గల్పింపబడినది. 

ఈశ్వరుడు అధ్యక్షుడుగా నుండుటను బట్టియే ప్రపంచము సృష్టిప్రళయముల నొందుచు, 
కులాలచక్రమువలె దిరుగుచున్నది. 

బుద్ధి స్వయముగ జడమయినను, చిత్రతిబింబముతో గూడినందున, చేతనత్వము 
నొంది, “నేను జూచుచున్నాను”, “వినుచున్నాను” అని వ్యవహరించుచున్నది. అట్లే ప్రకృతి 
జదమయినను, చిత్రతిబింబముతో గూడినదై, చేతనత్వము నొంది, సృష్ట్యాదివ్యవహారమును 
జేయును. ప్రకృతి అంతఃకరణలకు సమష్టి వ్యష్టిభేదమేకాని, వేరుభేదము లేదు.” 

ఈశ్వరునకు అధ్యక్షత్వమనగా, ప్రకృతియందు ప్రతిఫలించుట; లేక ఆయస్మాంతము 
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వలె ప్రకృతిని (ప్రేరించుట. 

లేక. ప్రకృతిని వశపరచుకొనుట. 

లేక. సర్వప్రపంచమును, మాయను ప్రత్యక్షము చేసికొనుట. 

లేక, ప్రకృతికి తద్వారా సకలప్రపంచమునకు అధిష్టానమగుట. ఇం దేపక్ష మంగీక 
రించినను యీశ్వరునకు నిర్వికారత్వము, ప్రపంచవిపరివర్తనము సిద్ధించును. 

బ్రహ్మాదిస్తంబపర్యంత భూతసముదాయముయొక్క ప్రవృత్తి చేతనాధీనమని యంగీకరింప 
వలెను. జడమయిన భూతగ్రామమునకు స్వతఃప్రవృత్తి కుదరదు. కాన చేతనుడయిన ఆత్మచే 
జూడబడుచునే, భూతగ్రామము సకలవ్యవహారమును నెరవేర్చుకొను చున్నది. 


దేహేంద్రియాన్తుకరణాదులకు భోజనదర్శనాదులయందు కలిగెడి ప్రవృత్తికిని చేతనుడగు 
ఆత్మ చూచుచుండటయే నిమిత్తము. 


ఇట్లే జగచ్చక్రపరిభమణమునకుగూడ, సాక్షాద్దర్భనమే నిమిత్తము. ఇదియే ఈశ్వరునకు 
ప్రపంచాధ్యక్షత్వము. 

ఈశ్వరుడు ప్రపంచ, ప్రకృతులకు అధ్యక్షుడగుటలో, “యో అస్యాధ్యక్ష పరమే వ్యోమన్‌” 
ఇత్యాది మంత్రములు ప్రమాణములు. పరమేశ్వరుడు పరమాకాశమందుండునని యీ మంత్రము 
చెప్పుచున్నది. పరమాకాశమన అవ్యాకృతము, లేక హృదయాకాశము. ఈశ్వరుడు యీశ్వరత్వము 
తో ప్రకృతియందును, ప్రత్యగ్రూపముతో బుద్ధియందును ఉండును. ఇ ట్లంతర్యామి బ్రాహ్మణము 
ప్రమాణమగుచున్నది. 

ఓయి, బుద్ధియందుండు జీవుడు, (ప్రత్యగాత్మ ప్రపంచాధ్యక్షుడు గాడు. తన కుపాధులగు 
బుద్ధీంద్రియాదులకుమాత్రమే యత డధ్యక్షుడు. పరమాత్మ పరిపూర్ణుడు, జీవుడు అపరిపూర్ణుడు; 
పరమాత్మ అప్రత్యక్షుడు, జీవుడు ప్రత్యక్షుడు; పరమాత్మ అద్వితీయుడు, ప్రత్యగాత్మ సద్వితీయుడు. 

ఇట్లు జీవపరమాత్మలకు చాలభేదము గలదు. ఇట్టి భేదముండుటవలననే తత్త్వ్వమస్యాది 
స్థలమున లక్షణ స్వీకార మవసరమయినది. కాన ప్రత్యగాత్మకు పరమాత్మ ధర్మమగు 
ప్రపంచాధ్యక్షత్వము, పరమాత్మకు ప్రత్యగాత్మధర్మమగు అంతఃకరణస్థితి యీ రెండును పొసగవు 
అనినచో, 

అట్లుకాదు. “యస్సాక్షాదపరోక్షాద్పహ్మ” అను (శ్రుతినిబట్టి పరమాత్మకూడ నపరోక్షుడు. 
“యేన సర్వమిదం తతమ్‌” అను గీతావచనానుసారమున, ప్రత్యగాత్మ కూడ పరిపూర్ణుడు. 
జీవపరమాత్మలకు ఉపాధిభేదముతప్ప స్వరూపభేదము లేదు. ఒకేయాత్మ జగత్మారణమగుటచే 
పరమాత్మయనియు, బుద్ధ్యభివ్యక్తమగుటచే ప్రత్యగాత్మయనియు జెప్పబడుచున్నాడు. కాన 
బుద్ధియందున్న ప్రత్యగాత్మయే ప్రపంచాధ్యక్షుడయిన పరమాత్మ యని సిద్ధించినది. వాక్యవృత్తియను 
గ్రంథములో జీవపరమాత్మలకు సూచించిన భేదము అజ్ఞానిదృష్టి ననుసరించికాని, వస్తుస్థితిని 
బట్టికాదు. జీవపరమాత్మలకు వ్యవహారదశయందు గూడ భేదము లేదు. బెపాధికమగు భేదము 
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ఉపాధిగతముకాని, ఆత్మగతము కాదు. కనుకనే “ఈశ్వరస్సర్వభూతానాం హృద్దేశేల_ర్జున తిష్టతి” 
అనెడి శ్రీకృష్ణవచనము పొసగు చున్నది. ఈశ్వరుడే ప్రత్యగాత్మయని నీవచనమున కర్ణము. 

జీవేశ్వరుల కెల్లపుడు భేదము లేదనినంతమాత్రమున సాంఖ్యమత ప్రవేశము సంభ 
వించదు. సాంఖ్యులు, ఈశ్వరుడు జగత్మారణమని యంగీకరించరు. అద్వైతులంగీ కరింతురు. 
జీవపరమాత్మలకు భేద మంగీకరించనందున ద్వైతమతప్రవేశముకూడ లేదు. “ఏకమేవాద్వితీయం 
బ్రహ్మ”, “స ఆత్మా” ఇత్యాదిశ్రుతులు ఆత్మభేదము నిషేధించుచున్నవి. కేవల శుతులవలననేగాక 
యుక్తివలనగూడ ఆత్మభేదము పొసగదు. 


ఎట్లన: ఆత్మభేదము యెవరిచేనయినను దెలియబడునా? లేదా? తెలియబడుచో, ఆత్మచే 
దెలియబడునా లేక అనాత్మచే దెలియబడునా? - ఇందు మొదటిపక్షము పొసగదు. ఆత్మదృశ్యమగు 
ఆత్మభేదము ఆత్మధర్మము కానేరదు. అనాత్మజడముకాన ఆత్మభేదమును (గహింపలేదు. కాన 
రెండవపక్షముగూడ పొసగదు. ఇక ఆత్మభేదము తెలియబడదనినచో నయ్యది శశశ్చంగాదులవలె 
నసంభవమగును. 

మరియు ఆత్మభేదము ఆత్మకంటె భిన్నమా? అభిన్నమా? భిన్నమగుచో, అనాత్మధర్మ 
మగును. అభిన్నమగుచో ఆత్మభేదము, ఆత్మ యొకటే యగును. ఆత్మ భేదము సిద్ధించనిదే 
ఆత్మబహుత్వము సిద్ధించదు. 

అయితే సర్వప్రపంచాధివ్రానవైతన్యమాత్రుడయిన పరమేశ్వరుడు అద్వితీయుడై, సర్వ 
భోగములను కోరనివాడై, చేతనుడును భోగాభిలాషగలవాడును అగు మరియొక ఆత్మలేనపుడు 
పరమేశ్వరున కీప్రపంచసృష్టి యెందులకు? ప్రపంచభోగము లను దాననుభవించువాడు గాడు. 
అనుభవించు చేతనుడు మరియొకడు లేడు. అనునాక్షేపము కలుగును. 

అందుకు (శ్రుతి యిట్లు పరిహారమును జెప్పుచున్నది. “కో అద్దా వేద క ఇహ ప్రవోచక్‌, 
కుత ఆజాతా కుత ఇయం విసృష్టిక అని. దీనియర్ధము ఈప్రపంచసృష్టి యెవరివలన కలిగినదో, 
ఏకారణమున కలిగినదో ఎవనికి నేరుగా తెలియును? ఎవడు చెప్పును? 


కావున “నీ ప్రశ్న” ప్రతివచనములే కుదరవని తాత్సర్యము. 


ప్రపంచసృష్టికి ఈశ్వరలీల కారణమని యనరాదు. అఖండ చిన్మాత్రుని యందు లీలకూడ 
సంభవించదు. కనుక సృష్టికి ప్రయోజనము లేకుండుటనుబట్టికూడ సృష్టి మాయామయమని 
యంగీకరింపవలయును. అసంగతమయినవాటిని కూర్చుశక్తి మాయయందుమాత్రమే కలదు. 
కనుకనే భగవంతుడు “అజ్ఞానేనావృతం జ్ఞానం తేన ముహ్యంతి జంతవః” అని చెప్పెను. 

మాయచే ఆత్మానాత్మ వివేకజ్ఞాన మడుగంటి, ఆత్మానాత్మ తాదాత్యాధ్యాస పెరిగి, 
అనాత్మయందలి కర్త్షృత్వాదికము ఆత్మయం దారోపించి, ఆత్మ కర్తయని లోకులు వ్యామోహము 
నొందుచున్నారు. వస్తుతః ఆత్మ అకర్త, నిర్వికారుడు. సృష్ట్యాది వ్యాపారము ప్రకృతిది. దర్శన 
శ్రవణాది వ్యాపారము ప్రపంచము సొత్తు. ప్రపంచమునకు, ప్రకృతికి నీప్రవృత్తియంతయు 
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నీశ్వరకటాక్షలబ్ధమే యని గ్రహింపవలయును. 10 


శ్లో; అవజానన్తి మాం మూఢా మానుషీం తనుమాణ్రితమ్‌ | 
పరం భావమజానంతో మమ భూతమహేశ్వరమ్‌ ॥ 11 
అ. ఇట్లు నేను నాశరహితుడను, నిర్మలుడను, జ్ఞాతను, నిత్యముక్తుడను, సర్వజ్ఞుడను, 
సర్వప్రాణుల కాత్మరూపుడను అయినను, ఆకాశాది భూతములను వ్యాపించియున్న నాదు 
పరమాత్మతత్వమును గుర్తెటుగక, నన్ను మనుష్యదేహము నొందిన వసుదేవతనయునిగాను, 
యాదవునిగాను దలంచుచు, అవమానపరచుచున్నారు. 


ఇచట “మానుషీం” అనుపదము క్రిమికీటాది శరీరములకుగూడ నుపలక్షణము. కాన 
క్రిమికీట పక్షిపశ్వాది దేహములయందున్న ఆత్మను ఈశ్వరునిగను, శ్రీకృష్ణపర బ్రహ్మను గాను 
దెలియక, సామాన్యజీవునిగ నెంచి, యందును క్రిమికీటాది రూపునిగ భావించి, యీ యది 
క్రిమి, యీ యది కీటము, అని తిరస్మరించు చున్నారని భావము. ఈ యది అవివేకుల 
స్వభావము. 

వివేకులు, అనాత్మపదార్థములనుంచి యాత్మవస్తువును వేరుపరచి, సచ్చిదానంద రూపునిగ 
గ్రహింపుమని తాత్పర్యము. 

రామానుజమతము : రామానుజులు “ఉదాసీనవదాసీనం అసక్తం తేషు కర్ససు” (9.9) 
అను తొమ్మిదవ శోకమునందు “అసక్తం తేషు కర్మసు” అను పదమును “విషమ సృష్టియందు 
నేను కారణుడను గాను” అని వివరించిరి. 

“న చ మళత్ళాని భూతాని పశ్య మే యోగమైశ్వరమ్‌” (6.5) అను నయిదవ శ్లోకము 
నందలి రెండవపాదమునకు “వసుదేవతనయుడ నయిన నాయొక్క సత్యసంకల్పత్వము, నైర్హృణ్యాది 
దోషరాహిత్యము అను సామర్థ్యమును (యోగమును) జూడుము” అని వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. 

ప్రకృతశ్లోకమున, “నేను మనుష్యశరీరము నాశ్రయించినంతమాత్రమున నాయొక్క 
అపార కారుణ్య బెదార్య సౌశీల్య వాత్సల్యాదులకు గారణమయిన మనుప్యత్వ సమాశ్రయణ 
రూపమగు నీ పరభావమును దెలిసికొనలేక మూఢులు తిరస్మరించుచున్నారు” అని జెప్పిరి. 

ఇదియంతయు నసంగతము. యథాక్రమమున పరిహారము వ్రాయబడుచున్నది. 

“అసక్తం” “తేషు కర్మసు” అని మూలమునందుండ, రామానుజులు “తేషు కర్మసు” 
అను పదద్వయమునకు “తత్ర, వైషమ్యే” అని యర్థమును వ్రాసిరి. ఆ రెండుపదములవలన 
ఈ యర్థము లభించదని వేరుగ జెప్పనక్కరలేదు. ఇక “ఆ కర్మలయందు ఏ వైషమ్యము 
కలదో, దానియం దసక్తుడను” అని జెప్పుదమన్నను వైషమ్యపదాధ్యాహారదోషము తప్పదు. 
సర్వాంతర్యామియగు నీశ్వరునకు విషమకర్మయందలి వైషమ్యమునకుగూడ కారణత్వము 
సంభవించుచుండ సంబంధరాహిత్య మెట్లు సిద్ధించును? 
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మరియు, “సత్యసంకల్పుడ నగు నేను చూచుచుండ ప్రకృతి చరాచర ప్రపంచమును 
పుట్టించు” ననుటగూడ పొసగదు. ప్రకృతిలేనిదే యీశ్వరునకు సంకల్పమే సంభవించదు. 
సంకల్పమనునది మాయావృత్తిగాని యంతఃకరణవృత్తి కాదు. 


అట్లే “వసుదేవపుత్రుడ నగు నేను” అని చెప్పుటకూడ ఉచితముగాదు. శ్రీకృష్ణుని 
శరీరమే వసుదేవునివలన బుట్టినది కాని, శరీరవిలక్షణుడగు ఆత్మ వసుదేవునివలన బుట్ట 
లేదు. సర్వేశ్వరుడగు శ్రీకృష్ణునకు దేవ తాదాత్యాభిమానమున్నదనుట యుక్తముగాదు, ప్రకృతమున 
కుపయుక్తమున్ను కాదు. “మామ్‌” అను పదమును దూరమునున్న “భూతమహేశ్వరమ్‌” అను 
పదముతో నన్వయించుట యనుచితము. పరభావమనగా “మనుష్యశరీరము నాశ్రయించుట 
యను నర్భమును వర్ణించుటకూడ నుచితము కాదు. అప్రాకృత దివ్యమంగళవిగ్రహధారి యగు 
శ్రీమహావిష్ణువునకు మనుష్యశరీరమును ధరించుట గొప్పతనము కానేరదు. అట్లగుచో మన 
మందరము మానవశరీరమును ధరించి యుంటిమికాన పరభావము నొందినవారలమే 
యగుదుము. 


అయితే మనము కర్మనిమిత్తమున దేహమును ధరించితిమనియు, ఈశ్వరుడు 
భక్తవాత్సల్యాది కారణములవలన మనుష్యశరీరమును ధరించుచున్నాడనియు, భేదము 
చెప్పదలచినచో నదియును పొసగదు. మనుష్యత్వము దేహధర్మము. ఈశ్వరుడు అశరీరుడని 
శ్రుతులు చెప్పుచున్నవి. ఇట్టితరి వాత్సల్యాదులచే మాత్రము శరీరధర్మము నాశ్రయించుట 
నీశ్వరున కెట్లు పొసగును? అయినను ఈశ్వరునకు సచ్చిదానందరూపమే పరభావ (ఉత్కృష్టధర్మ) 
మగును కాని, మనుష్యదేహము నాశ్రయించుట పరభావముకాదు. ఈ యది మాయికమగు 
ధర్మమే యగును. మాయచే మనుష్యదేహము నాశ్రయించుట ఈశ్వరునకు పరభావమనినచో, 
ప్రాకృతదేహము అపరభావము కావలసివచ్చును. మాయచే సర్వచరాచర దేహజాలము 
నాశ్రయించు నీశ్వరునకు మనుష్యదేహమాత్రాశ్రయణము పరభావమనుట యేమి యుచితము? 


కాక పూర్వార్ధమున “మానుషీం తనుమాగితమ్‌” అను రెండవపాదముచే మనుష్య 
దేహము నాశయించుట చెప్పియుండగా, మరల “పరం భావ” అను రెండుశబ్దములచే 
గూఢముగా అదేవిషయమును చెప్పుట వ్యర్థము, క్లిష్టకల్బనయు నగును. వెనుకజెప్పిన యర్థమును 
పరామర్శించునట్టి తచ్చబ్ది, ఇదమ్‌ శబ్బాదు లేమియు మూలమునందు లేవు. 

కావున పైకారణములనుబట్టి రామానుజవ్యాఖ్యానము సమంజసము కాదు. 11 

శ్లో; మోఘాశా మోఘకర్మాణో మోఘజ్ఞానా విచేతసః । 

రాక్షసీమాసురీం చైవ ప్రకృతిం మోహినీం (శ్రితాః ॥ 12 ॥ 

అ. భగవంతుని తిరస్మరించిన మానవుల కోరిక లెన్నటికిని సఫలములు కావు. వా 
రనుష్టించెడి యగ్నిహోత్రాది కర్మలుగూడ నిష్టలములు. వారికిగల శాస్తార్థపాండిత్యము 
నిరర్ధకము. వారు కేవలము వివేకరహితులనియే యనదగును. అట్టివారు రాజస, తామస 


నవమాధ్యాయము 149 


ప్రకృతిని పొంది వీనిని కొట్టమనియు, వానిని నరకమనియు, వానిమాంసము తినమనియు, 
వీనినెత్తురు త్రాగమనియు, వీనిధనమును దొంగిలించమనియును లోకుల కుపదేశించుచు, 


ఘాతుకకృత్యములను జేయుచుందురు. 12 
శ్లో। మహాత్మానస్తు మాం పార్థ! దైవీం ప్రకృతిమాగ్రితాః । 
భజంత్యనన్యమనసో జ్ఞాత్వా భూతాదిమవ్యయమ్‌ ॥ 13 


అ. భగవన్తునియందు (శద్ధాభక్తులు గలవారుమాత్రము భగవద్భక్తి లక్షణమయిన 
మోక్షమార్గమునందు ప్రవర్తించి, నీచభావమును వదలి, శమదమాది లక్షణమగు దైవ ప్రకృతిని 
పొంది, యెల్లభూతములకు నెల్లప్రాణులకు ఆదికారణుడనగు నన్ను దెలిసికొని అనన్యభావముతో 


(అనన్యచిత్తులై) నన్ను సేవింతురు. 18 
శ్లో సతతం కీర్తయంతో మాం యతంతశ్చ దృఢవ్రతాః 1 
నమస్యంతశ్చ మాం భక్తా నిత్యయుక్తా ఉపాసతే ॥ 14 


అ. దైవప్రకృతిని పొందిన మహానుభావులు బ్రహ్మస్వరూపుడనయిన నన్నెల్లపుడు 
ధ్యానింతురు. శమ, దమ, దయా, అహింసాది నియమములతో నన్ను సేవింప బ్రయత్నింతురు. 
దృథవ్రతులై నన్ను నమస్మరించుచు సర్వాంతఃకరణసాక్షి యగు నాత్మను చిత్తెకాగ్రతతో సేవింతురు. 
ద్వైతులు పరోక్షమయిన సూర్యచంద్రాదులను నమస్మరించినట్లు, అద్వైతులుకూడ ఆత్మను 
నమస్మరింతురని భావము. 14 

శ్లో జ్ఞానయజ్డేన చాప్యన్యే యజంతో మాముపాసతే । 

ఏకత్వేన పృథక్త్వేన బహుధా విశ్వతోముఖమ్‌ un 15 ॥ 

అ. దైవప్రకృతులు భగవంతుని యుపాసించు క్రమము చెప్పబడుచున్నది. 

సాత్విక ప్రకృతిగల మహానుభావులు క్షుద్రఫలములను గోరరు. యక్షరక్ష్యపిశాచాదుల 
నుపాసింపరు. వారు జ్ఞానయజ్ఞముచే నన్నే పూజించుచు నుపాసింతురు. అందు గొందరు 
“పరబ్రహ్మ యొక్కడే” అనుభావముతో, అభేదబుద్ధితో నుపాసింతురు. మరికొందరు భేదబుద్ధిచే 
సూర్యచంద్రాది భావముతో నుపాసింతురు. మరికొందరు పరమాత్మ సర్వతోముఖుడని యనేక 
రీతుల నుపాసింతురు. ఇందు పరమార్థదర్శన లక్షణమగు జ్ఞానయజ్ఞము ప్రధానము. ఇం 
దుత్తములగు జ్ఞాను లధికారులు. బ్రహ్మ సూర్యచంద్రాది దేవతారూపముతో వేర్వేరుగా నుండునను 
జ్ఞానము మరి యొక జ్ఞానయజ్ఞము. ఇందు మధ్యముల కధికారము. బ్రహ్మ నానారూపములతో 
నుండునను జ్ఞానము మరియొక జ్ఞానయజ్ఞము. దీనియందు మందులు (మూఢులు=అధములు) 
అధికారులు. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “మహానుభావులను సాత్విక ప్రకృతులు 
భూతకారణుడును, నాశరహితుడును, వాజ్మనస్సులకు గోచరముకాని నామ, కర్మస్వరూపములు 
కలవాడును, పరమకారుణికు డగుటచే సాధుపరిత్రాణముకొరకు మనుష్యరూపముతో 
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నవతరించినవాడు నగు నన్ను దెలిసికొని నాదుదాస్య మొనర్చ నిశ్చయించుకొని న న్నుపాసిం 
తురు” అనియు, వేర్వేరుగా ప్రపంచకారముగా నున్న నన్ను అభిన్నునిగా (ఒక్కనిగా) ఉపాసింతు 
రనియును వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఈ యది యుక్తముగాదు. మహానుభావులు కృష్ణావతారము నుపాసింతురని చెప్పినచో, 
రామావతారము నుపాసించువారు నీచులని తేలును. ఇక రామకృష్ణాది మనుష్యావతారములను 
మహానుభావు లుపాసింతు రనినచో, మత్స్య వరాహాది యవతారముల నుపాసించువారు నీచులని 
తేలును. 


మహానుభావులు అవతారము నుపాసింతురనినచో, అపుడు, పర - వ్యూహ - విభవ 
- అంతర్యామి - అర్హా - అను అయిదు రూపములతోనున్న యీశ్వరుని యొక్క విభవోపాసకులే 
మహానుభావులనియు, మిగిలిన రూపముల నుపాసించువారు నీచులనియు జెప్పినట్లగును. 


పరావతారమన నిత్యవిభూతియగు నారాయణుడు. వ్యూహమన వాసుదేవ సంకర్షణ 
ప్రద్యుమ్నానిరుద్దులు. రామకృష్ణాద్యవతారములు విభవములు. 


అన్తర్యామియన అంతఃకరణయందుండు యీశ్వరుడు. అర్పావతారమన “వేజ్మటేశ్వర 
శ్రీరజ్ఞ భద్రాద్రి రాములు మున్నగువారు” అని భేదము. 


ఓయి, మేము మహానుభావులు కృష్ణావతారమునే యుపాసింతురని చెప్పము. 
మహానుభావులే కృష్ణావతారము నుపాసింతురని యందుము. అనినచో నదియు పొసగదు. 
నీచులుగూడ కృష్ణుని యుపాసించుచున్నారు. నీచులకుగూడ కృష్ణునియందు యీశ్వరబుద్ధి 
కలదు. 


కృష్ణుని తిరస్మరించువారు నీచులనియు గృష్టునియం దీశ్వరబుద్ధికలవారు మహానుభావు 
లనియు ననదగదు. అట్టితరి, శ్రీరామ, నరసింహ, గణపతి, కుమారస్వామి, శజ్మర, పార్వతులు 
మున్నగువారిని తిరస్మరించువారు నీచులు కారనియు, వీరలం దీశ్వరబుద్ధికలవారు 
మహానుభావులు కారనియు దేలును. ఇం దిష్టాపత్తిని చూపదగదు. పాషండులగు మీ రిద్దాని 
నంగీకరించినను వైదికు లంగీకరింపరు. శివుడు, విష్ణువు, గణపతి, కుమారస్వామి 
మున్నగువారందరు యీశ్వరావతారులని వైదికుల మనో నిశ్చయము. శాస్త్రసిద్ధాంతమునటైె. 


కావున (నవతారియగు) నవతరించునట్టి యీశ్వరుని విడచి, యవతారరూపుడగు 
గృష్టుని సేవింపుమని వర్ణించుట అనుచితము. ఇచట అవతారమే ప్రస్తుతమని మూర్జింప 
రాదు. “సర్వభూతాని కౌన్తేయ (ప్రకృతిం యాంతి మామికామ్‌, కల్పక్షయే పునస్తాని కల్పాదౌ 
విస్ఫజామ్యహమ్‌” అను నేడవశ్లోకముచే నీశ్వర స్వరూపమే యిచట ముచ్చటింపబడినది కాని, 
యవతారరూప మిందు ముచ్చటింప బడలేదు. 


మరియు, “భూతాదిం అవ్యయం మాం జ్ఞాత్వా” అను వాక్యమునకు, “వాజ్మానసాగోచర 
నామకర్శస్వరూపం” (మనోవాక్కులకు నందని నామ రూప కర్మలు కలవాడు) అని వ్యాఖ్యానించుట 
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గూడ నుచితముకాదు. పై పదములు అభిధావృత్తిచే నీయర్ధము నీయవు. వాచ్యార్థమునకు 
బాధలేనిదే దానిని పరిత్యజించుట కాని, లక్షణచే నన్యార్థమును పరిగ్రహించుటకాని 
యుచితముకాదు. 


మరియు, ఇచట మనుష్యరూపముతో నవతరించినది దేహముకాని ఈశ్వరుడు కాడు. 
మనుష్యదేహమునం దీశ్వరబుద్ధికలవారు దేహాత్మవాదులగు చార్వాకాదులవలె నీచు లగుదురుకాని 
మహానుభావులు కానేరరు. 


శ్రీకృష్ణుని శరీరమునందు అహమభిమానము కలవానిని యీశ్వరుడని తలంచుట 
గూడ మహాత్ముల లక్షణముకాదు. దేహాత్మభ్రాంతి కలవా రెన్నటికి సర్వజ్ఞాడగు నీశ్వరుడు 
కానేరడు. సకల దేహములయందు నీశ్వరు డంతర్యామిగా గలడు. కాన సకలదేహములు 
యీశ్వరదేహములే యగును. కృష్ణదేహమునందుమాత్రమే యీశ్వరదేహ మను బుద్ది 
యుదయించుట గొప్పకాదు. 

కృష్ణదేహము యీశ్వరావతారము కాదు. చిద్రూపుడగు నీశ్వరుడు దేహరూపముగా 
నవతరించుట యసంభవము. “మమైవాంశో జీవలోకే జీవభూతస్సనాతనః” అని శ్రీకృష్ణుడే 
(బ్రహ్మోదిస్తంబపర్యంత నిఖిలచరాచర దేహావచ్చిన్నచైతన్యము, తనయంశ యని చెప్పియుండ, 
శ్రీకృష్ణదే హావచ్చిన్నమగు చైతన్యమే యీశ్వరాంశయని మహాత్ములు నిర్ణయించుట, అం 
దీశ్వరావతారబుద్ధితో నుండుట మహాత్ముల కుచితముకాదు. సర్వదేహములయందలి చైతన్యము 
యీశ్వరరూపమే యగుచున్నది. కావున చిన్మయుడగు నీశ్వరుడు మనుష్య రూపముతో 
నవతరించుట, కృష్ణశరీరావచ్చిన్నచైతన్యమే యీశ్వరుడగుట యీ రెండును పొసగవు. 


మరియు కృష్ణశరీరము మాయామయముకనుక తదవచ్చిన్నమగు చైతన్యము 
(కృష్ణశరీరముతో గూడిన చైతన్యము) సర్వేశ్వరుడని యనదగదు. సర్వప్రపంచము మాయా 
మయమే యగుచున్నది. కృష్ణశరీరమొక్కటియె మాయామయముగాదు. కావున అవచ్చేదకములగు 
శరీరములు పరస్పరము భిన్నములయినను చైతన్యము మాత్రము యేకము, పరిపూర్ణము 
నగుచున్నది. 

కావున “అంతట నున్నట్టియు పరిపూర్ణుడనయినట్టియు సర్వేశ్వరుడనయినట్టియు 
ఎల్లభూతములకు ఆత్మరూపుడనగు నన్ను దెలిసికొని” అను నర్థమే సమీచీనము. ఈ 
యర్థమునందె “భూతాదిం అవ్యయం” అను పదములు అనుకూలము లగును. 

మరియు రామానుజులు చెప్పిన “ఆత్మాన్తం దాస్యమ్‌” (ఆత్మపర్యంతము దాస్యమొనర్చుట) 
అనునది పొసగదు. ఆత్మయే యీశ్వరుడు. ఈశ్వరుడు సర్వశేషి, ఆతడు మరియొకరికి శేషుడు 
(అంగము) కానేరదు. 


మరియు వేరుగా నున్నవానిని అభిన్నునిగా నుపాసించుట భ్రాంతిరూపమగును. 
నిర్వికారుడగు నీశ్వరునకు మృత్తునకువలె పరిణామము సంభవించదు. సూక్ష్మ చిదచిద్విశిష్ట 
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మయిన, నీశ్వరుడు స్థూల జగదాకారముగా పరిణమించె ననుట యనుచితము. అందును 
విశేషణాంశమగు సూక్ష్మభాగమే స్టూలరూపము నొందెను. కాని విశేషమయిన ఈశ్వరుడు 
పరిణామము నొందలేడు. స్టూలప్రపంచాకారముగగాని, సూక్ష్మప్రపం చాకారముగగాని 
నానావిధముల పరిణమించునది ప్రకృతియేకాని ఈశ్వరుడు గాడు. కాన ఈశ్వరుడు వేర్వేరుగా 
నుండుట అసంభవము. 


మా మతమున (అద్వైతమతమున,) మాయచే నీశ్వరుడు విశ్వరూపుడగుట 
సంభవించును. మాయవలన ఘటింపని పని యేదియు నుండదు. 


శరీరభేదముచే నీశ్వరుడు వేరుగాదు. అట్లనుకొనుట భ్రాంతి. ఘటభేదముచే నాకసము 
భిన్నమగుట లేదు. ఘటములు పరస్పరము భిన్నములగుచున్నను ఆకాశమొక్కటి యే 
యగుచున్నది. కనుకనే “ఏకో దేవస్సర్వభూతేషు గూఢః” అనుగ్రుతి ఈశ్వరు డొక్కదేయని 
చెప్పుచున్నది. 

సకలశరీరములయందున్న నీశ్వరుని యొక్కనిగా నుపాసింతురని చెప్పినచో, నయ్యది 
మాకును సమ్మతము. కాని మూలమువలన అట్టి యర్థము లభించుటలేదు. “పృథక్త్వేన” అను 
పదమునకు “సర్వశరీరములయం దుండుటచే వేరుగానున్న” అను నర్థము లాక్షణికమని 
యనరాదు. ముఖ్యార్థమునకు బాధలేనిదే లక్షణ నాశ్రయించుట తగదు. కానం సర్వథా 


రామానుజవ్యాఖ్యాన మసంగతము. 15 
శో) అహం క్రతురహం యజ్ఞః స్వధాహమహమౌషధమ్‌ । 
మంత్రో: హమహమేవాజ్యమహమగ్నిరహం హుతమ్‌ ॥ 16 


అ. ఓయి కృష్ణా! నీవు పర(బ్రహ్మవు కనుక నిన్ను అద్వితీయునిగా ఉపాసించువారలు 
ని న్నుపాసించువార లగుదురుగాక. అట్లుగాక సూర్యచంద్రాది దేవతాంతరముల నుపాసించు 
వారును, విశ్వరూపోపాసకులున్ను, నిన్నుపాసించువా రెట్లగుదురు? వినుము. సకలప్రపంచము 
నాయందు కల్పింపబడినది. కల్పితము దేనియందు కల్పింపబడునో, దానికంటె భిన్నముగాదు. 
నాయందు గల్పింపబడిన ప్రపంచమంతయు నాకంటె భిన్నముకాదు. “సర్వం ఖల్విదం బ్రహ్మ” 
అను శ్రుతి సర్వము బ్రహ్మమే యని చెప్పుచున్నది. కాన యీశ్వరబుద్ధితో సూర్యచంద్రాదుల 
నుపాసించినను విశ్వము నుపాసించినను యీశ్వరోపాసనమే యగును. 

(శౌతకర్మలన్నియు నేను. స్మార్తకర్మలు నేను. పితృదేవతల కిచ్చెడి స్వధాన్నము నేను. 
ప్రీహియవాదిరూపమయిన అన్నము నేను. లేక బెషధమనగా మందు అని యయినను 
జెప్పవచ్చును. మంత్రము నేను, దేవతల కిచ్చెడి హవీరూపమయిన ఆజ్యము నెను; 


హోమాధారమగు అగ్ని నేను. హననక్రియ నేను. 16 
శ్లో పితాహమస్య జగతో మాతా ధాతా పితామహః । 
వేద్యం పవిత్రమోంకార బుక్సామయజురేవ చ ॥ 17 


నవమాధ్యాయము 153 


అ. నేను ప్రపంచమునకు తండ్రిని, తల్లిని, తాతను. ప్రాణులకు కర్మఫలమిచ్చు వాడను. 
పరమపావనమగు ఓంకారరూపుడను. బుగాది వేదత్రయరూపుడను. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు ప్రపంచమునందు, దేవదత్తాది 
పుత్రులనుగురించి యే విష్ణుమిత్రాది తండ్రులు గలరో, కలావతి మున్నగు తల్లులు కలరో, 
యజ్ఞదత్తుడు మొదలగు తాతలు కలరో, శంభుదత్తుడు మొదలగు ఉపపతులు కలరో, వారందరు 
యీశ్వరుడే. వారందరు యీశ్వరునియొక్క శరీరము. ఈశ్వరుడు వారిలోపలనుండు అంతర్యామి, 
అని చెప్పిరి. 

ఈ యది సరిగాదు. “పితాహమస్య జగతః” అను మూలమునందు “ఈ ప్రపంచము 
నకు నేను తండ్రి యని చెప్పబడుటచే, విష్ణుమిత్రాదులందరు యీశ్వరునకు సంతానమని 
తేలుచున్నది. ఇట్లుండ కొందరు తండ్రులు, కొందరు తాతలు, కొందరు తల్లులు అనునది 
పొసగదు. ఇట్టియర్ధమును జెప్పు తాత్పర్యము మూలకర్తకున్నచో, పితాహమత్రజగతి” అనియే 
చెప్పియుండిడివాడు. అట్లు చెప్పనందున రామానుజవ్యాఖ్యానము మూలకర్తకు సమ్మతముగాదు. 

17 
శ్లో; _ గతిర్భర్తా ప్రభుస్సాక్షీ నివాసశ్ళరణం సుహృత్‌ । 
ప్రభవః ప్రలయస్థానం నిధానం బీజమవ్యయమ్‌ ॥ 18 

అ. నేను ప్రపంచమునకు కర్మఫలము (గతి) అగుచున్నాను. 

ప్రపంచమును పోషించునట్టి ప్రభువును. ప్రాణు లొనర్చిన పుణ్యపాపములకు సాక్షిని. 
సకలప్రాణులకు నివాసస్థానమును. ఆర్తులయొక్క బాధలను పోగొట్టువాడను. ప్రత్యుపకారమును 
గోరకయే యుపకారమును చేయు స్నేహితుడను. ప్రపంచముయొక్క ఉత్పత్తిస్థితిలయములు 
నావలన గల్లును. ప్రాణులు కాలాంతరమం దనుభవింపదగిన నిక్షేపము నా స్వరూపము. 
సంసారమను మొలకకు నేను తరగని విత్తనము. 


రామానుజమతము : ఇచటగూడ రామానుజులు 'లోకములందలి స్వర్గాదిగతులు, 
పోషకులు, శిక్షించువారు, సాక్షులు, ఇండ్లు, రక్షకులు, హితవునుగోరు స్నేహితులు, ఘటాది 
కార్యముల యొక్క ఉత్పత్తి, ప్రళయస్థానమగు మృదాదికము, ఘటాది కార్యజాతము, 
నాశరహితమయిన కార్యములు, యివియన్నియు నేనే అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఈ వ్యాఖ్యానము 


నందుగూడ వెనుకటి దోషములే పట్టును. కాన యుపేక్షింపదగును. 18 
శ్లో; తపామ్యహమహం వర్షం నిగృహ్హామ్యుత్సృజామి చ | 
అమృతం చైవ మృత్యుశ్చ సదసచ్చాహమర్దున ! ॥ 19 


అ. నేను సూర్యునిగానుండి తపింతును. కొన్ని కిరణములచే, నాలుగుమాసములు 
(ఆషాఢ, శ్రావణ, భాద్రపద, ఆశ్వయుజములు) వర్షింతును. మరికొన్ని కిరణములచే నెనిమిది 
మాసములు వర్షములేకుండ జేతును. మరల వర్షాకాలమున వర్షింతును. దీని వలన 
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భగవంతునకు వర్షమునిచ్చుట, వర్షమునీయకుండుట యీ రెండును బీజాంకురముల వలె 
ప్రవాహరూపమున అనాదులని తేలుచున్నది. మరియు నేను, దేవతలకు చావు లేకుండుటకు 
కారణమయిన అమృతము నగు చున్నాను. మర్వులకు మరణహేతువగు మృత్యుదేవతనుగూడ 
నేనే. ఓయి అర్జునా? లోకములో సద్రూపమయిన వస్తువు నేను. అసద్రూపమయిన వస్తువుకూడ 
నేనే. అనగా భగవంతుడు, అసత్తులయిన శశశృంగాది రూపుడని భ్రమింపవలదు. కుమారులకు 
సంబంధించిన తండ్రి మున్నగువారు భగవద్రూపు లనియు, సంబంధించని పరాయివారు 
భగవద్రూపులనియు గ్రహింప వలయును. 
లేక సత్‌ అనగా కార్యమనియు, అసత్‌ అనగా కారణమనియు నర్థము. కాన భగవంతుడు 
కార్యకారణరూపుడని యభిప్రాయము. 19 
శ్లో॥తైవిద్యా మాం సోమపాః పూతపాపాః - యజ్జెరిష్ట్వా స్వర్గతిం ప్రార్థయంతే 1 
తే పుణ్యమాసాద్య సురేంద్రలోక - మశ్చంతి దివ్యాన్‌ దివి దేవభోగాన్‌ 120 
అ. బుగ్యజుస్సామము లను మూడువేదములను జదివి, సోమపానముచే పవిత్రు 
లయినవారు వసురుద్రాదిదేవతారూపుడయిన నన్ను అగ్నిష్టోమాదులచే బూజించి, స్వర్ణమను 
గమ్యస్థానమును యాచింతురు. వారు పుణ్యఫలమగు దేవేన్టలోకమును పొంది, యచ్చట 
అప్రాకృతములగు రంభాసంభోగాది దేవభోగముల ననుభవింతురు. 
ఇచ్చట పుణ్యపదము లక్షణచే పుణ్యఫలమును చెప్పును. పుణ్యమనగా జ్యోతిష్టోమాది 
కర్మజన్యమగు అదృష్టము (అపూర్వము) లేక జ్యోతిష్టోమాది రూపమయిన కర్మవిశేషము పుణ్యము. 
ఇట్టి పుణ్యమునకు ఫలము స్వర్గము. 20 
శ్లో తే తం భుక్త్వా స్వర్గలోకం విశాలం - క్షీణీ పుణ్యే మర్యలోకం విశంతి । 
ఏవం త్రయీధర్మమనుప్రపన్నా - గతాగతం కామకామా అభన్తే un 21 
అ. స్వర్గలోకము పొందిన సోమయాజులు, విశాలమయిన స్వర్గలోకము నందున్న 
భోగముల ననుభవించి, స్వర్గోకసుఖము నిచ్చెడి ప్రారబ్ధకర్మవిశేషము నశించగా దేవేంద్రునిచే 
పంపబడిన రాజభటులగు దేవతలచే నినుపగుండు దెబ్బలను రోకంటి పోటులను తిని, 
దేవతాశరీరమును విడచి మరల మనుష్యదేహమును బొందుదురు. వేదత్రయమందు జెప్పబడిన 
కర్మమార్గము ననుసరించినవా రిట్లు స్వర్గలోకమునుగురించి గమనాగమనము లను బొందుదురు. 
కావున వీరికి జన్మమరలలక్షణమయిన సంసారము అవర్జనీయమని భావము. ఏలోకమునందును 
వీరికి స్వాతంత్ర్యముండనేరదు. అబ్బా? ఫలాభిసంధిగల కర్ములయొక్క దురవస్థ యేమని 
వర్ణింతుము? 21 
శ్లో; అనన్యాశ్చింతయంతో మాం యే జనాః పర్యుపాసతే | 
తేషాం నిత్యాభఖియుక్తానాం యోగక్షేమం వహామ్యహమ్‌ ॥ 22 


అ. ఏ నిష్మాములగు సమ్యగ్‌జ్ఞానులు, ఈశ్వరాభిన్నులగుచు, నీశ్వరుడే నేనను జ్ఞానము 
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కలవారై, సర్వకర్మలను విడచి సర్వావస్థలయందును నన్ను సేవింతురో, ఎల్లపుడు చిత్త 
సమాధానము కలిగియున్న అట్టివారలకు నేను, లేనివానిని సంపాదించి పెట్టుటకాని, ఉన్నవానిని 
కాపాడుటగాని తప్పక జేతును. 


అనగా జ్ఞానులు జ్ఞానముచే వారు పొందని యణిమా ద్యైశ్వర్యమును యీశ్వరు డిచ్చును. 
వారు పొందినజ్ఞానమును మరపురానీక నీశ్వరుడు గాపాడునని భావము. జ్ఞానియే యీశ్వరున 
కాత్మ, జ్ఞానియే యీశ్వరున కిష్టుడు. కావున జ్ఞానుల యోగక్షేమముల నీశ్వరుడు వహించును. 


అయితే జీవున కీశ్వరు డాత్మయగునుకాని, యీశ్వరునకు జీవు డాత్మ యెట్లగునని 
యనరాదు. జీవునకు నీశ్వరునకును ఒకేచైతన్యము స్వరూపముకాన యీశ్వరునకుగూడ జీవు 
డాత్మ కావచ్చును. చైతన్యరూపుడగు నీశ్వరుడు జ్ఞానుల కాత్మభూతుడే. కనుకనే “నేను జ్ఞాని 
కిష్టుడను, జ్ఞాని నాకిష్టుడు” అని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పెను. అజ్ఞానులకు దేహమే యాత్మ అను 
నభిమాన ముండుటచే దేహము చైతన్యరూపము కాదు కనుక అజ్ఞాని యీశ్వరున కిష్టుడు 
గాడు. 


ఈశ్వరుడు జ్ఞానులకు యోగక్షేమములను గలుగజేసినట్లు భక్తులకుగూడ కలుగజేయును. 
కాని, జ్ఞానులు కోరని యోగక్షేమమును భగవంతుడు స్వయముగ నిచ్చును. భక్తులకు గోరినదానినే 
భగవంతు డిచ్చును. ఇదియే జ్ఞానులకు, భక్తులకు గల తారతమ్యము. 


కావున భక్తులు భగవంతునిచే తమ యోగక్షేమములను యిప్పించుకొనుచున్నారు. 
భగవంతుడు మాత్రము స్వయముగ నిచ్చుటలేదు. జ్ఞాను లట్లు భగవంతునిచే నిప్పించుకొనుట 
లేదు. భగవంతుడే స్వయముగా జ్ఞానులకు యోగక్షేమముల నిచ్చు చున్నాడు. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “నాభక్తులకు నన్నుబొందుటరూపమయిన 
యోగమును, అపునరావృత్తిలక్షణమయిన క్షేమమున్ను కలుగజేతును” అని వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఈ యది యుక్తము కాదు. పరిపూర్ణ చైతన్యరూపుడయిన ఆత్మ యెల్లప్పుడు పొందబడి 
యుండ నిత్యము ఆప్పడయి యుండ, క్రొత్తగా బొందుటయనునది పొసగదు. ఈశ్వరుని 
పొందినవారలకు పునరావృత్తిశంకయే లేనపుడు అపునరావత్తి లక్షణమయిన క్షేమమని చెప్పుట 
యనుచితము. 22 

శ్లో యే9_ప్యన్యదేవతా భక్తా యజంతే శ్రద్ధయా9_న్వితాః । 

తేర పి మామేవ కౌంతేయ! యజంత్యవిధిపూర్వకమ్‌ ॥ 23 

అ. ఎవరు సూర్యాది ఇతరదేవతలయందు భక్తికలవారగుచు, కడు శ్రద్ధతో సూర్యాది 

దేవతలను బూజింతురో వారుగూడ అజ్ఞానపూర్వకముగా నన్నే పూజించుచున్నారు. కాని వారికి 


సూర్యాదిదేవతలు యీశ్వర (నా) స్వరూపులను జ్ఞానము లేదు. 28 
శ్లో అహం హి సర్వయజ్ఞానాం భోక్తా చ ప్రభురేవ చ । 
నతు మామభిజానంతి తత్త్వేనాతశ్చ్యవన్తి తే ॥ 24 
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అ. సూర్యాది దేవతలను బూజించుట అజ్ఞానపూర్వక మెట్లగును? వినుము. నిఖిల 
యజ్ఞములయందును హవిర్భాగములను భుజించు నింద్రాదిదేవతలు నాయందు గల్పింపబడిరి. 
వారు నా స్వరూపులు; వారుచేయు యజ్ఞములకు నేను ప్రభువును. ఇతర దేవతాభక్తులు యా 
రహస్యమును గుర్తెబుంగరు. కావున వారు అజ్ఞానపూర్వకముగ నన్ను బూజించి, యాగఫలమగు 
జ్ఞానమార్గమునుంచి (భ్రష్ణులగుచున్నారు. జ్ఞానులు సర్వాత్మకుడగు నీశ్వరుని (నన్ను) తెలిసికొని, 
యేకొద్ది ఫలమును గోరక కేవలము యజ్ఞాదికర్మలను జేయుదురు. వారు జ్ఞాన ప్రాప్తి ద్వారా 
మోక్షమును బొందుచున్నారు. అజ్ఞానులు కర్మల నాచరించియు, తత్సలమగు జ్ఞానము వారికి 
దుర్లభమగుటచే మోక్షము నొందరని భావము. 24 


శ్లో; యాంతి దేవవ్రతా దేవాన్‌ పిత్యూన్‌ యాంతి పితృవ్రతాః । 
భూతాని యాంతి భూతేజ్యా యాంతి మద్యాజినో£_పి మామ్‌ ॥ 25 

అ. అజ్ఞానపూర్వకముగ నిన్ను పూజించువారలకు యాగఫలము సున్నయా? యేమి? 
కాదు. అవిధిపూర్వకముగ పూజించువారు దేవతాభక్తులుగూడ. దేవలోకమును బొందుదురు. 
పితృదేవతలను బూజించుచు, శ్రాద్దాదిక్రియ లొనర్చువారు అగ్నిష్వాత్తాది పితృదేవతలను 
బొందుదురు. భూతములను పూజించువారు వినాయక, మాతృగణ చతుర్భగిన్యాది భూతములను 
పొందుదురు. నన్ను పూజించు విష్ణుభక్తులు నన్నే పొందుదురు. అనగా ఇతర దేవతాభక్తులు 
క్షుద్రమయిన స్వర్గాదులను పొందుదురనియు, విష్ణుభక్తులు విష్ణుసాయుజ్యరూపమయిన 
మహాఫలమును పొందుదురనియు భావము. 

ఇచ్చట రామానుజులు : దేవవ్రతు లనగా దేవతలను పూజించు సంకల్పము గలవారు 
దేవతలను పొందుదురని వ్యాఖ్యానించిరి. ఇది యుక్తముకాదు. క్రియారహితముగా సంకల్ప 
మాత్రముచే ఫలము సిద్ధింపనేరదు. అట్లు సిద్ధించుచో, “నేను కాశికి వెళ్ళగలను” అను 
సంకల్పమాత్రముననే కాశికి వెళ్ళకున్నను గంగాస్నానము, విశ్వేశ్వరదర్శనము మున్నగు 


వాటివలన కలిగెడి ఫలము కలుగవలసివచ్చను. 25 
శో పత్రం పుష్పం ఫలం తోయంయోమే భక్త్యా ప్రయచ్చతి 
తదహం భక్యుపహృతమశ్నామి ప్రయతాత్మనః ॥ 26 


అ. నా భక్తులకు పునరావృత్తిరహితమయిన ఫలము లభించుటయేకాక, నేను 
సులభముగా నారాధింపబడినవాడ నగుదును. అదెట్లన? ఆకునుగాని, పూవునుగాని 
పండునుగాని, ఉదకమునుగాని యెవ్వడు నాకు భక్తితో నిచ్చునో పరిశుద్దాంతఃకరణుడిచ్చిన 
నా స్వల్పవస్తువును నేను గ్రహింతును. కాళికాది దేవతల నారాధించువారలకు రక్తము, మాంసము 
మొదలగు వస్తువులను సంపాదించుకొనవలెనను ప్రయాస యుండును. ఈశ్వరారాధన 
చేయువారలకు అందరకు సులభమయిన పత్రపుష్పాదులను సంపాదించు కొను ప్రయాసయే 
యుండును. కాన యీశ్వరారాధన సులభమని తాత్పర్యము. 26 
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శ్లో యత్మరోషి యదశ్నాసి యజ్ఞుహోషి దదాసి యత్‌ | 
యత్తపస్యసి కౌంతేయ! తత్కురుష్వ మదర్పణమ్‌ 11 27 
అ. కావున నోయి యర్షునా? నీవు దేనిని చేయుదువో, దేనిని భుజింతువో, ఎద్దానిని 


హోమము చేయుదువో, దేనిని దానము చేతువో, దానిని నా కర్పింపుము. అనగా “ఈశ్వరార్పణ 
మస్తు” అని మనఃపూర్వకముగా నా కర్పింపుము అని భావము. ఇట్లు చేసినచో ఫలసంగదోషము 


నీ కంటదు. aT 
శ్లో శుభాశుభఫలైరేవం మోక్ష్యసే కర్మబంధనైః 1 
సంన్యాసయోగయుక్తాత్మా విముకో మాముపైప్యసి ॥ 28 


అ. సర్వము యీశ్వరార్పణము చేయుచున్నవానికి గలుగుఫలమును జెప్పెద వినుము. 


ఈశ్వరార్చణము చేయువాడు, సుఖదుఃఖప్రదములగు కర్మబంధములనుండి విముక్తు 
దగును. ఈశ్వరార్చణబుద్ధితోం జేసెడి కర్మయోగము సంన్యాసయోగ మనబడును. ఏలనన, 
ఫలమును పరమేశ్వరునకు వదలినందున సంన్యాసమనియు, కర్మను ఆచరించినందున 
యోగమనియు కావున సంన్యాసయోగ మనబడును. కావున నీవుకూడ నిట్టిసంన్యాస యోగముతో 
గూడిన అంతఃకరణగలవాడవగుచు, బ్రతికియుండగనే కర్మబంధములతో విముక్తుడ వగుదువు. 
శరీరము పడిపోయినతరువాత నన్ను బొందగలవు. అనగా మొదట జీవన్ముక్తిని, పిదప విదేహ 
ముక్తిని పొందగలవని భావము. కర్మలయందు కర్తృత్వాభి మానము, ఫలేచ్చయు నున్నప్పుడు 
ఫలము నెరవేరినపుడు కాని, నెరవేరనపుడుకాని హర్షశోకాది వికారములు కలుగును. అవి 


రెండును లేనపు డెవ్విధమగు వికార ముండ నేరదు. 28 
శ్లో; సమో౭_హం సర్వభూతేషు న మే ద్వేష్యో౭స్తిన ప్రియః । 
యే భజన్తి తు మాం భక్తా మయి తే తేషు చాప్యహమ్‌ ॥ 29 


అ. ఇట్లెనచో భక్తుల ననుగ్రహించుచు, ఇతరుల ననుగ్రహింపని భగవంతుడు 
రాగద్వేషములు గలవాడగును. కాదు - వినుము. సర్వఘటములయందును ఆకాశము 
యేకరూపమయినట్లు సర్వభూతములయందును ఆత్మ యేకరూపముగా నుండును. అందువలన 
ఆత్మకు ఒకడిష్టుడు, మరియొక డయిష్టుడు అని యుండదు. నిర్ధర్మకుడగు నీశ్వరునియందు 
ప్రీతిద్వేషములను ధర్మము లసంభవములు. ఇందు అగ్ని దృష్టాంతము. అగ్నికి శీతమును 
బోగొట్టుట స్వభావము. ఆ యగ్ని తనచెంతజేరిన వాటి నన్నిటికి సమానముగానే శీతమును 
బోగొట్టును. తనకు సమీపమున లేనివానియొక్క శీతమును బోగొట్టదు. ఇంతమాత్రమున 
అగ్నికి రాగద్వేషరూప పక్షపాత మున్నదందుమా? లేదు, అగ్నియొక్క సామీవ్యమును 
బొందకపోవుట పురుషునిదే లోపము. అగ్ని తనచెంతజేరిన వారలలో కొందరిశీతమును బోగొట్టి 
మరికొందరి శీతమును బోగొట్టనిచో నపు డగ్నిది దోషమనవచ్చును. అట్లు జరుగుటలేదు 
కావున అగ్ని యెట్ల సర్వసముడో, అట్లే పరమేశ్వరుడు గూడ, తన నాశ్రయించినవారల 
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ననుగ్రహించును. ఇతరుల ననుగ్రహింప బడు. భగవంతుని యాశ్రయించకుండుట పురుషునిదే 
తప్పు. 

ఓయి, అగ్ని పరిచ్చిన్నపదార్ధము కనుక (కొద్ది ప్రదేశమునం దుండు పదార్థము గనుక) 
దూరమునం దున్న వారలకు అగ్నిసేవ సంభవింపదు. ఆత్మ అపరిచ్చిన్నుడు. సర్వవ్యాపి. కనుక 
ఆత్మ కొందరిచే సేవింపదగనివా డెట్లగును? వినుము. ఆత్మసేవ యనునది జ్ఞానపూర్వకము. 
ఆత్మ సర్వవ్యాపియయినను, యివరు ఆత్మను తెలిసికొనరో, వారు ఆత్మతో నిత్య్వసంగతులయినను 
(యెల్లపుడు కలిసికొనిన వారయినను) ఆత్మను సేవింపనొల్లరు. (ఉ) తన యింటిలోనున్న 
నిధిని యెవరు తెలిసికొనరో వారు ఆ నిధిని సేవింపనేరరు. తన మెడలో కంఠమాలను 
మరచిన వారు దానిని సేవింపనివారే యగుచున్నారు. కావున నెవరు నన్ను భక్తితో సేవింతురో 
వారు నాయందు నుందురు. నేనును వారియం దుందును. మాయుభయుల కీయది 
స్వభావముకాని రాగమూలకముగాదు. నేను వారియం దుండకుండుటకు, వారు నాయం 
దుండకుండుటకు ద్వేషమున్ను కారణముకాదు. భక్తులు యీశ్వరుని యం దుండుటయనగా 
ఈశ్వరపరాయణులగుట. ఈశ్వరుడు భక్తులయం దుండుటయనగా భక్తపరాయణు డగుటయని 
భావము. 


అయితే జ్ఞానుల కాత్మపరాయణత్వము, ఈశ్వరున కాత్మారామత్వము యుచిత 
మగుచుండ జ్ఞానుల కీశ్వర పరాయణత్వము, ఈశ్వరునకు భక్తపరాయణత్వము - యీ రెండును 
యె ట్లుచిత మగును? వినుము. 

జ్ఞానులకు ఆత్మయే యీశ్వరుడు, ఈశ్వరునకు భక్తులే ఆత్మలు. భక్తుడనగా నిచట 
ప్రకరణవశమున జ్ఞానియని అర్థము. 

కావున జ్ఞానుల కాత్మగా నభిమతమయిన చైతన్యమే యీశ్వరు డగుటవలన జ్ఞాని 
యందున్న ఈశ్వరు డాత్మయం దున్నవాడే యగును. ఈశ్వరునియందున్న జ్ఞానియు, తన 
యాత్మయం దున్నవాడే యగును. కాన జ్ఞానీశ్వరు లిద్దరు ఆత్మయందుండుటవలన 
ఆత్మపరాయణులేకాన యిచట జీవేశ్వరభేదము ప్రసక్తించదు. ఆత్మ భూతుడనగు నాయందు 
(ఈశ్వరునియందు) జ్ఞానులు కలరు. ఆత్మభూతులగు జ్ఞానులయందు నేను కలను అని 
యర్థమును గ్రహింపవలయును. 

ఓయి, “మయి తే తేషు చాప్యహమ్‌” అని అస్మత్తచ్భబ్దములచే జీవేశ్వరులకు భేదమును 
నిర్దేశించుటవలన జీవుల కీశ్వరాభేద మెట్లు సిద్ధించును? వినుము. 

సప్తమ్యన్తములగు అస్మత్తచ్చబ్దములు లక్షణచే చైతన్యమాత్రమును బోధించును. 
ప్రథమాంతములగు నా శబ్దములు అభిధచే ప్రమాతను బోధించును. ప్రమాత లనేకులు, 
జీవునకువలె నీశ్వరునకుగూడ ప్రమాతృత్వము ఆధ్యాసికము. కావున సర్వజ్ఞుడు, ప్రమాతయు 
నగు నీశ్వరునికంటె ప్రమాతలును కించిద్‌జ్ఞులును అగు జీవులు భిన్నులు, అనేకులును. జీవులకు 
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నీశ్వరునకు పారమార్థికమగు స్వరూపముమాత్రము చైతన్య మొక్కటియే. కాన జీవేశ్వరాభేదము 
సిద్ధమగుచున్నది. 

రామానుజమతము : ఇచట వేదాంతదేశికులు, “అహం చ తే చ అన్యోన్యం పిత్రాదిపష్వివ 
న్యస్తభరాః ఇతి పిండితార్థః” అని వ్రాసిరి (జీవేశ్వరు లుభయులము పరస్పరము తండ్రి 
కుమారులవలె, నొకరిభారము మరియొకరియం దుంచుకొంటిమి అని పిండితార్థము) అని 
దీని యర్థము. 


ఈ యది యుక్తముగాదు. 
జీవులు ఈశ్వరునియందు భారముంచినను, ఈశ్వరుడుమాత్రము జీవులయందు 


భారముంచుట తగదు. ఈశ్వరుడు స్వతంత్రుడు, సర్వరక్షకుడు. వానికి నితరులతో నపేక్ష 


లేదు. అట్టి యీశ్వరుడు, తన సంరక్షణభారమును జీవునియం దెట్లుంచును? జీవుడు 
పరతంత్రుడుకాన, తనను రక్షించుకొనుటకు అసమర్భుడై తన సంరక్షణభారమును యీశ్వరునియం 
దుంచవచ్చును. కనుకనే జీవులకు నీశ్వరశరణాగతియే కాని, యీశ్వరునకు జీవశరణాగతి 


యెచ్చటను చెప్పబడలేదు. అట్లున్నచో ఈశ్వరున కీశ్వరత్వమే నశించును. 29 
శ్లో అపి చేత్సుదురాచారో భజతే మామనన్యభాక్‌ । 
సాధురేవ స మంతవ్యస్సమ్యగ్వ్యవసితో హిసః॥ 30 


అ. ఎంతటి దురాచారుడయినను ఇతరులయందు భక్తిలేనివాడగుచు, నాయందే భక్తిగలిగి 
నన్నే సేవించునెడల వాని నిశ్చయము మంచిదికనుక వాడు మంచివాడనియే చెప్పనగును. 
నేనే బ్రహ్మనను నిశ్చయజ్ఞానము కలవాడు దురాచారుడయినను మంచి వాడనియే తాత్పర్యము. 
ఆచారమనునది దేహాద్యనాత్మ ధర్మము. ఆత్మజ్ఞానికి అనాత్మధర్మమగు నాచారముతో పనిలేదు. 
ఆత్మ, నిత్య శుద్ధ బుద్ధ ముక్తుడుకాన, ఆత్మజ్ఞానికి నాచారముతో పనిలేదని భావము. 80 

శ్లో క్షిప్రం భవతి ధర్మాత్మా శశ్వచ్చాంతిం నిగచ్చతి 1 

కౌంతేయ! ప్రతిజానీహి న మే భక్తః ప్రణశ్యతి ॥ 81 

అ. అట్టివాడు బాహ్యమయిన దురాచారమును విడచి, బ్రహ్మాత్మనిశ్చయము వలన 

వెంటనే ధర్మచిత్తు డగును. నిత్యమయిన శాంతినికూడ బొందును. ఓయి అర్జునా! నాభక్తు 


డెన్నటికి చెడిపోడని నీవు గట్టిగా ప్రతిజ్ఞ చేసి చెప్పుము. 31 
శ్లో! మాంహి పార్థ! వ్యపాభ్రిత్య యే9_పి స్యుః పాపయోనయః । 
ప్రియో వైశ్యాస్తథా శూద్రాస్తేత పి యాంతి పరాం గతిమ్‌ ॥ 32 


అ. మరియు, ఓయి అర్జునా? పాపపుజన్మగల ప్రీ వైశ్యశూద్రులుగూడ నన్నాశ్రయించి 
గొప్పదశను బొందుదురు. కావున నాభక్తు లెన్నటికి చెడిపోరని గ్రహింపుము. వైదికకర్మలయం 
దధికారములేనందున శూద్రులు పాపులు. వైశ్యులు ద్విజులుకనుక వైదికకర్మలయం దధికారము 
కలవారైనను క్రయవిక్రయాది వ్యాపారముచే వారు పాపులు. లేక, కలియందు వైశ్యులు 


80 
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శూద్రప్రాయులగుటవలనగూడ పాపులనదగును. 32 
శ్లో॥ కిం పునర్రాహ్మణాః పుణ్యా భక్తా రాజర్షయస్తథా | 
అనిత్యమసుఖం లోకమిమం ప్రాప్య భజస్వ మామ్‌ ॥ తతి 
అ. పాపయోనులగు ప్రీవెశ్యశూద్రులే భగవద్భక్తివలన తరించుచుండ, పుణ్యయోనులగు 
బ్రాహ్మణులు, రాజర్నులు, భగవద్భక్తులై తరింతురని వేరుగ జెప్పనేల? కావున అర్జునా? క్షణ 
కాలములో నశించు స్వభావము గలిగి, రోగాది భూయిష్టమయిన మనుష్యదేహమును పొంది 
నన్ను సేవింపుము. భగవంతుని రేపు సేవింతుమను కాలయాపన యెన్నటికిని తగదు. మృత్యువు 
మానవులకు నిత్యసన్నిహితము. విషయసుఖముల నపేక్షించుట దుఃఖహేతువగును. 
అనిత్యమయిన మానవదేహముతో మనమేమి చేతుము? అని యుపేక్తించుట అనుచితము. 
అనిత్యమయినను మానవదేహముతోనే పురుషార్థమును సాధింపవలెను. పశుపక్ష్యాదులు తమ 
శరీరములతో మోక్షమును యెన్నటికిని సాధింపనేరవు. ఈ యది (మానవదేహము) మాటిమాటికి 
లభించునదికాదు. అనేక జన్మార్థితసుకృతమునగాని మనుష్యశరీరము లభించదు. ఈ శరీరము 
నశించుచో, మరల మనుష్యశరీరము లభించునను యాశ సున్న - కనుకనే భాగవతమున 
ప్రహ్లాదు డిట్లు చెప్పెను. 
“ కౌమార ఆచరేత్రాజ్ఞః ధర్మాన్‌ భాగవతానిహ । 
దుర్లభం మానుషం జన్మ తదప్యధ్రువమర్థదమ్‌ 11” 
వివేకవంతుడు కౌమారదశయందే భాగవతధర్మముల నాచరించవలెను. మనుష్య జన్మయే 
దుర్లభము. అందు పురుషార్థసాధకమగు మనుష్యజన్మ అత్యంతదుర్లభము. - అని దీని యర్థము. 33 
శ్లో! మన్మనా భవ మద్భక్తో మద్యాజీ మాం నమస్మురు । 
మామేవైష్యసి యుక్షైవమాత్మానం మత్పరాయణః ॥ 834 
అ. అర్జునా! నీవు నాయందు మనస్సు వుంచుము. నన్ను భక్తితో నర్చింపుము. నన్ను 
నమస్మరింపుము. ఇట్లు చిత్తమును నాయందు సమాధానపరచి మత్సరాయణుడ వగుచు 
ఆత్మరూపుడనగు నన్నే పొందుదువు. 
ఇచట “మామేవైష్యసి మత్పరాయణశ్చ భవిష్యసి” నన్నే పొందుదువు. మత్సరాయణు 
డవగుదువు. అని రెండు వాక్యములుగా అన్వయించదగదు. అట్లన్వ యించుచో ఈశ్వరసాయుజ్య 
ప్రాప్యనంతరముకూడ ముక్తునకు, ఈశ్వరపరాయణత్వ మనునది మిగిలియున్నదను నరము 
లభించును. ఈ యది దుష్టము. ముక్తుడు కృతకృత్యుడు గాని అకృతకృత్యుడు గాడు. 
అవశిష్టకృత్యుడును గాడు. 
ఇచట “మామేవైష్యసి యుక్త్వెవమాత్మానం” ఇట్లు చిత్తమును సమాధానపరచి 
ఆత్మరూపుడనగు నన్నే పొందుదువు. అని ముగించిన వాక్యార్థమును “మత్పరాయణః” అను 
పదాన్వయముకొరకు మరల స్వీకరించినందున సమాప్తపురాదానదోషము సంభవించునని 
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యనరాదు. మత్సరాయణువయిననే, నన్ను పొందగలవు. లేనిచో బొందలేవు అని యీశ్వర 
సాయుజ్యప్రాప్తికి నీశ్వరపరాయణత్వ మావశ్యకమగుటచే సమాప్త పునరాదానదోషము 
ప్రసక్తించదు. 

ఈశ్వరపరాయణత్వమనగా, ఎల్లపుడు నీశ్వర స్వరూపానుసంధాన మను తదేకనిష్టయని 
(గహింపవలెను. కావున, అర్జునా! నీవు యీశ్వరార్పణబుద్ధితో స్వధర్మమగు నీయుద్ధమును 
కర్తృ్రత్వాభీమానరహితుడ వగుచు ముగించి, పిదప సర్వకర్మలను సంన్యసించి, ఆత్మజ్ఞానమును 
సంపాదించుకొని, యాత్మానుసంధానమును జేసికొనుము. అట్లగుచో నీకు బ్రహ్మభావము 
కలుగగలదు, అని తేలినయర్థము. 34 


రాజవిద్యా, రాజగుహ్యములయొక్క సంబంధము యీ యధ్యాయమున నున్నందున 
న యధ్యాయము “రాజవిద్యారాజగుహ్యయోగ” మను నామమును బడసెను. 
ఇట్లు మల్లావరులోపనామక వేంకటసుబ్బరామశాస్తి విరచితమగు గీతాభాష్యార్మ 
ప్రకాశికానువాదమున నవమాధ్యాయము ముగిసినది. 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


Kokok 
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శ్రీ హయగ్రీవాయనమః 
శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 
దశమాధ్యాయము 


అవ. ఏడవ యధ్యాయమునందును, తొమ్మిదవ యధ్యాయమునందును భగవత్తత్త్వము, 
భగవద్విభూతులు వివరింపబడినవి. ఇపు డీ యధ్యాయమున భగవంతుని ధ్యానింపదగిన 
పదార్థములు నిరూపింపబడుచున్నవి. దుర్విజ్లేయమగుటచే నచ్చటచ్చట భగవంతుని 
నిజరూపముగూడ నిరూపింపబడునని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు. 

శ్లో భూయ ఏవ మహాబాహో! శృణు మే పరమం వచః । 

యత్తేత హం ప్రీయమాణాయ వక్ష్యామి హితకామ్యయా ॥ 1 

అ. జానువుల (పిక్కల) పర్యంతము వ్రేలాడు బాహువులుగల, ఓయి యర్షునా! నీకు 
నేను నిరతిశయ వస్తుప్రతిపాదకమగు మాటను మరల చెప్పెద వినుము. వినినకొలది 
ప్రేమించుచున్న నీకు, సంసార నివర్తకమగు నీవస్తువును బోధింపవలెనను గోరికతో జెప్పుచుంటిని 
కాని, నాకొరకు గాదు. అమృతమును త్రాగినవానికి నోరూరినట్లు, భగవత్తత్త్వమును నెన్నిసారులు 
బోధించినను నీకు ప్రేమ మెండగుచున్నది. ఇట్టివారల గడతేర్చుటయే నాదు కృత్యము. ఇచట 
“మహాబాహో” అను నర్జునుని సంబోధనచే, భగవదంశసంభూతుడగు నర్జునుడు భగవద్వాక్యము 


ను విననర్హుడని సూచితమగు చున్నది. 1 
శ్లో! నమే విదుస్సురగణాః ప్రభవంన మహర్షయః 1 
అహమాదిర్హి దేవానాం మహర్షీణాం చ సర్వశః ॥ 2 


అ. ఓయి అర్జునా! ఇంద్రాదిదేవతలుగాని, కశ్యపుడు మున్నగు బుషులుగాని నీకు 
భగవత్తత్త్వమును జెప్పెదరని నీవాశపడకుము. వారెవ్వరు నా మహిమను నా పుట్టుకను 
గుర్తెబుంగరు. కావున నేనే నీకు తత్త్వము నుపదేశింపదలచితిని. 

దీనివలన నీశ్వరు డొక్కడే సర్వజ్ఞాడనియు, మిగిలినవారందరు కించిద్‌జ్ఞులనియు 
దేలినది. 

ఓయి! ఇచట “నేను సర్వజ్ఞుడను, సర్వమును నీకు జెప్పెదను” అని ప్రతిజ్ఞచేసినది 
ఆత్మయా? ప్రమాతయా? ఇందు మొదటిపక్ష మంగీకరింపదగదు. నిర్వికారుడగు నాత్మకు 
వక్తృత్వాది (చెప్పుట మున్నగు) వికారములు సంభవింపవు. ప్రమాత జీవుడగునుగాని 
సర్వజ్ఞాడుగాదు. కాన రెండవపక్షమున్ను పొసగదు. అనినచో; 

వినుము. జీవునకు వాస్తవమనియు, అధ్యాసికమనియు రెండు రూపములు గలవు. 
అట్లే యీశ్వరునకుగూడ రెండురూపములుగలవు. అందు జీవేశ్వరు లిరువురకు వాస్తవరూపము 
చైతన్యలక్షణమయిన ఆత్మయే. ఇయ్యది యేకరూపమే యగును. అధ్యాసికరూపముమాత్రము 
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జీవునకును ఈశ్వరునకును వేరువేరు. జీవులకు గూడ ఒండొరులకు వేరువేరుగా గలదు. 


ఇట్లుండ వ్యవహారదశయందు జీవు డెట్లు ప్రమాత యనబడునో అట్లే వ్యవహారదశలో 
ఈశ్వరుడుగూడ ప్రమాతయే యగుచున్నాడు. జీవులలో నొకరి కొకరికి జ్ఞానతారతమ్యము 
కలదు. అట్లే జీవేశ్వరులకుగూడ పరస్పరము జ్ఞానతారతమ్యము కలదు. జీవున కుపాధియగు 
నవిద్య పరిచ్చిన్నము (కొద్దిది,. కాన, జీవుడు (ప్రమాత) కించిద్‌జ్ఞుడు. ఈశ్వరోపాధియగు 
అజ్ఞానము (అవిద్య) అపరిచ్చిన్నము (గొప్పది). కాన, నీశ్వరుడు సర్వజ్ఞ డనబడుచున్నాడు. 
జీవున కుపాధి బుద్ధియనియు, ఈశ్వరునకుపాధి మాయ యనియు నింతకుముందే చెప్పబడినది. 
బుద్ది పరిచ్చిన్నమని. మాయ అపరిచ్చిన్నమని, శాస్త్రము చెప్పుచున్నది. ఇట్లుండ కృష్ణశరీరముతో 
(నవచ్చిన్నమయిన) గూడిన ప్రమాత, మాయోపాధికుడగు నీశ్వరుడని తేలినది. కాన శ్రీకృష్ణునకు 
సర్వజ్ఞత్వము సిద్ధించుచున్నది. ఇంద్రాది శరీరముతో గూడిన చైతన్యరూపులగు ప్రమాతలు 
అంతఃకరణముపాధిగా గలవారని తేలినది. కాన వీరికి కించిద్‌జ్ఞత్వము సిద్ధించుచున్నది. 

ఇట్లు, జీవేశ్వరు లిరువురకు ప్రమాతృత్వాంశమున కించిత్‌జ్ఞత్వ, సర్వజ్ఞత్వ రూపభేద 
ముండుటంబట్టి యభేదము సిద్ధింపదనియే తత్త్వమస్యాది వాక్యములయందు చైతన్య 
మాత్రమునందు లక్షణ యంగీకరింపబడినది. శ్రీకృష్ణశరీరమునందు మాయావచ్చిన్న చైతన్యము 
కలదనియు, అస్మదాది శరీరములయందు బుద్ధ్యవచ్చిన్నచైతన్యము కలదనియును జెప్పుటకు 
గారణమేమని యనరాదు. ఈశ్వరుడు సర్వజ్ఞాడగుట, అస్మదాదులము కించిద్‌జ్ఞుల మనుటయే 
యిందుకు నియామకము. కావున వ్యవహార ముండునంతవరకు ప్రమాతలగు జీవేశ్వరులకుగాని, 
ప్రమాతలగు జీవులలో నొండొరులకు గాని యెక్యము (అభేదము) సిద్ధింపదు. 


కాన కృష్ణుడు యీశ్వరుడనియు, నింద్రాదులు జీవులనియు సిద్ధమయినది. పరమార్థ 
దశలో, ప్రమాతలందరు జీవులనియు, ఆత్మయొక్కడే యీశ్వరుడనియును గ్రహింపవలెను. 
ఇట్లు ప్రమాతయగు నీశ్వరునకుగూడ సర్వజ్ఞత్వము సిద్ధించుచున్నందున శ్రీకృష్ణుడు తాను 
సర్వజ్ఞుడనని ప్రతిజ్ఞ చేయుట యుచితమే యగును. 

ఓయి, అర్జునా! నీ వనుకొనెడి దేవతలకును, మహర్చులకును నేను ఆది కారణుడను, 
కుమారునిపుట్టుక దండ్రి యెరుంగునుకాని, తండ్రి పుట్టుకను కుమారుడెజుంగడు. కావున 
సర్వకారణుడగుటవలన నీశ్వరుడు సర్వము నెరుంగునుకాని, యీశ్వరునిమాత్రము యెొవ్వరును 
తెలియజాలరు. ఈశ్వరుడు సర్వప్రపంచమునకు ఆదికారణుడని, “యతో వా ఇమాని భూతాని 
జాయంతే” అను (శ్రుతి చెప్పుచున్నది. 


ఓయి, జీవుల కుత్పత్తి లేదుకదా? ఈశ్వరుడు జీవుల కాదికారణు డెట్లగును? జీవులకు 
పుట్టుకలేదని, “అజో నిత్యశ్శాశ్వతోల యం పురాణః” అను గీతాస్మృతియు, “అజో హ్యేకో 
జుషమాణో౭నుశేతే” అను శ్రుతియు జెప్పుచున్నది. కావున “యతో వా ఇమాని భూతాని” 
అను(శుతి, భూతశబ్దవాచ్యములగు దేహాదుల కుత్పత్తిని చెప్పుచున్నదనియే వర్ణింపవలయును. 


82 


164 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


అనినచో నిజమే. ఇంద్రుడు మున్నగు జీవులు దేహేంద్రియాది సముదాయమునే ఆత్మగా 
నభిమానించుచు “నేను దేవుడను, నేను మనుష్యుడను, నేను బ్రాహ్మణుడను అని యనుకొను 
చున్నారు. దేహముపుట్టినచో తాను పుట్టితిననియు, దేహము నశించగా తాను నశించితిననియును 
దలచుచున్నారు. కాన వారి సహజ స్వభావము ననుసరించి, “అహమాదిర్ది దేవానాం” అని 
చెప్పబడినది. 

దేహేంద్రియసంఘాతము పుట్టును. దానితో తాదాత్యాధ్యాసమువలన ఇంద్రాది 
జీవులుగూడ కార్యరూపు లగుదురు. (పుట్టుదురు). అందువలన నింద్రాదుల కాది కలదు. 

దేవత్వ, మనుపష్యత్వాది జాతితోగూడిన దేహములు యీశ్వరునివలననే పుట్టుచున్నవి. 
కావున “యతోవా ఇమాని” అను (శుతియు, “అహమాదిర్హి దేవానాం” అను గీతయు నుపపన్నము 
లగుచున్నవి. 


ఈశ్వరుడు, తనకు శరీరములేకున్నను సంకల్పమాత్రముననే ఆకాశాది భూతముల 
ద్వారా భౌతికదేహములను బుట్టించుచున్నాడు. లేక భూతములను భౌతికములను ఒకేతూరి 
పుట్టించుచున్నాడు. లేక, మొదట హిరణ్యగర్భుని పుట్టించి, తద్వారమున భూతభౌతిక 
పదార్థములను నెరవేర్చుచున్నాడు. లేక తానుగూడ మాయచే నొకానొక దేహము నధిష్టించి 
యుండుచునే వాని నాభికమలమునుండి బ్రహ్మను బుట్టించి, వానిచే సకలప్రపంచమును 
సృష్టింపజేయుచున్నాడు. ఇట్లు సృష్టిప్రకారము లనేకవిధములుగ (శ్రుతిసూత్రపురాణా దులయందు 
గనుపడుచున్నది. 

కావున నిం దేవిధ మంగీకరించినను సర్వవిధముల యీశ్వరుడే సర్వజగత్మర్ర యని 
స్పష్టపడుచున్నది. 

కనుక శ్రీకృష్ణు డీయభిప్రాయమును మదియం దిడుకొనియే మూలమునందు 
“సర్వశః” (అన్నివిధముల) నేను ఆదికారణుడ నని చెప్పెను. భాష్యకర్తలగు శంకరులుగూడ 
నిదే యభిప్రాయముతో “సర్వశః” అనుపదమును “సర్వప్రకారైణ” అని వ్యాఖ్యానించిరి. కావున 
దేహాదిసంఘాతముల ద్వారమున నింద్రాదిజీవులుగూడ బుట్టుదురని సిద్ధించినది. 2 

శ్లో! యో మామజమనాదిం చ వేత్తి లోకమహేశ్వరమ్‌ 1 

అసమ్మూఢస్స మర్వేషు సర్వపాపైః ప్రముచ్యతే ॥ 8 

అ. ఓయి కృష్ణా? నీవు దేవతలకు, మహర్షులకు ఆదికారణుడవు. నీకు కారణు డెవ్వడు? 
ఓయి అర్జునా! నాకు ఆదిలేదు. నాకు మరియొకటి ఆదియున్నదో దాని కెద్ది యాది? దాని కేది 
యాది? యను ననవస్థ యేర్చడును. నాకు పుట్టుక లేదు. కార్యము కారణముయొక్క యధీనములో 
నుండును. నే న ట్లొకరియొద్దికలో నుండను. నేను సర్వప్రపంచమునకు ప్రభువును. ఇట్లు 
నన్ను యేమానవుడు పొరబాటు లేక నభిన్నాత్మరూపునిగా దెలిసికొనునో, వాడు సర్వపాపముల 
నుండియు పుణ్యములనుండియు విముక్తుడగుచు ముక్తుడగును. 
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ఇచట భిన్నేశ్వరజ్ఞానమువలన మానవులకు పాపములు దొలగిపోవునని చెప్పుచుండ, 
అభిన్నేశ్వరజ్ఞానమును మీరేల ప్రవేశపెట్టి తిరని యనరాదు. 


ఈశ్వరతత్త్వజ్ఞానమువలన పాపక్షయము కలుగునుగాని, భ్రాంతిజ్ఞానమువలన 
పాపక్షయము కలుగదు. 


ఈశ్వరతత్త్వము జీవాభేదముగాని జీవభేదము గాదు. పైగా ఈశ్వరుడు జీవుని కంటె 
భిన్నుడను జ్ఞానము భ్రాంతిరూపము. ఇట్టి జ్ఞానమువలన పాప మభీవృద్ధి నొందును. నిత్యుడై 
జీవరూపముతోనున్న నీశ్వరునకు జన్మమరణములు మున్నగు వికారముల నాపాదింపజేయుట 
యనుచితము. 


ఈశ్వరునకు జీవరూపత్వ మేల వచ్చినదని శంకింపరాదు. 
. “తత్సృవ్వా తదేవానుప్రావిశత్‌” 

శ్లో. “మమైవాంశో జీవలోకే జీవభూతస్సనాతనకః” 

శ్లో “ఈశ్వరో జీవకలయా ప్రవిష్ణో భగవానితి” 

శ్లో. “భగవానేక ఏవైష సర్వక్షేత్రేష్పవస్థితణ । 

అముప్యదుర్భగత్వం వా క్లేశో వా కర్మభిః కుతః॥1” 

ఇత్యాది శ్రుతిస్మృతిపురాణ ప్రామాణ్యమువలన ఈశ్వరునకు జీవరూపత్వము సంభవించి 
నది తెలియుచున్నది. 

ఓయి, మాయావచ్చిన్నుడగు నీశ్వరుడు బుద్ధ్యవచ్చిన్నమయిన జీవు డెట్లాయెను? వినుము. 
మాయావచ్చిన్నచైతన్య, బుద్ధ్యవచ్చిన్నవైతన్యములకు భేదము లేదు. మహాకాశ ఘటాకాశములకు 
భేదము లేదు. మహాకాశమే ఘటాకాశమగుచున్నది. అట్లే యీశ్వరుడుగూడ జీవుడు కావచ్చును. 
కనుకనే యీశ్వరధర్మములగు అజత్వ, నిత్యత్వ, శాశ్వతత్వాదులు జీవునియందు గలవని 


గీతాగ్రంథమున చెప్పుట పొసగుచున్నది. అజత్వాదులు యీశ్వరధర్మము లనుటలో వివాదము 
లేదు. 


గ 


ఓయి, ఈశ్వరునివలె జీవుడు అజుడు, నిత్యుడు అని చెప్పినంతమాత్రమున వీ రిరువురకు 
నభేద మెట్లు సిద్ధించును? కించిద్‌జ్ఞత్వ, సర్వజ్ఞత్వాది ధర్మములతో పెక్కుభేదము గలదుకదా? 
లేదు, కించిద్‌జ్ఞత్వాదులు కల్పితధర్మములు. నిర్వికారుడు, నిర్ణర్మకు దగు ఆత్మయందు 
కించిద్‌జ్ఞత్వాది వికారములు సంభవింప వని యింతకుపూర్వమే చెప్పబడినది. 

కావున జీవేశ్వరు లభిన్ను లను జ్ఞానమే యథార్థజ్ఞానము. ఇయ్యదియే మానవుల 
పాపమును బోగొట్టును. అని తేలినది. 

కనుకనే శ్రుతి “నేను వేరు” “ఈశ్వరుడు వేరు” అను భేదభావముతో నుపాసించువాడు 
పశువని చెప్పుచున్నది. 
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భారతమునందుగూడ “యో9_న్యథా సంతమాత్మానమన్యథా ప్రతిపద్యతే, కిం తేన 
కృతం పాపం చోరేణాత్మాపహారిణా” అని ఒకరీతిగనున్న ఆత్మను మరియొకరీతిగ తెలిసికొనువాడు 
ఆత్మను దొంగిలించిన చోరుడనియు, వాడు సర్వపాపములుచేసినవా డనియును జెప్పబడినది. 


కావున జీవేశ్వరులు భిన్ను లనుకొనువారు యథార్థజ్ఞానులు కారు. వారు అయథార్థ 
జ్ఞానులు, పాపులు అని తేలినది. 


ఓయి! ఇంతకుముందు శ్లోకమున నింద్రుడు మున్నగుజీవులు, సాదులు (పుట్టుక 
గలవారు) అని వ్యాసులుచెప్పి, యీ శ్లోకమున నేనొక్కడనే యనాది పదార్థ (పుట్టుక లేనివాడ) 
మని యీశ్వరుడొక్కడే యనాదియని నిరూపించెను. ఇట్టివ్యాసులు జీవేశ్వరాభేదమును నిరూపింప 
నెట్లు సమకట్టెను? ఈతడున్మత్తుడా యేమి? 

వినుము. వెనుకటి శ్లోకమున దేహాది సంఘాతబుద్ధితో నింద్రాదులు పుట్టుక గలవారని 
వ్యాసులచే జెప్పబడినది. 

ఇచ్చట దేహాదిసంఘాత విలక్షణమయిన ఆత్మ యీశ్వరాభిన్నమని చెప్పబడినది. 
దేహాదిసంఘాతవిలక్షణుడగు సచ్చిదానందుడే యాత్మ ఆతడే యీశ్వరుడు. ఆతడే నిత్యుడు. 
పుట్టుకలేనివాడు. ఆత్మకంటె భిన్నుడగు నీశ్వరుడు మరియొకడు లేడు. కావున నిందు 
దోషములేదు. వ్యాసు డున్మత్తుడును గాడు. 


రామానుజమతము : ఈ శ్లోకమును రామానుజులిట్లు వ్యాఖ్యానించిరి. 


“భగవంతుడు యితర చేతనులతో సజాతీయు డను మోహమును విడిచి, యెవ్వడు 
నన్ను చిదచిద్విలక్షణునిగాను, నిఖిలేయగుణ ప్రత్యనీకమయిన అనంత కల్యాణగుణ 
నిలయునిగాను, కర్మప్రయుక్తమగు జడపదార్థ సంసర్గ రూపమయిన జన్మలేనివాడ నగుటచే 
బద్ధజీవునికంటె విలక్షణునిగను, ఆదిగలిగి యజుడగు ముక్తాత్మకంటె భిన్నునిగను అజుని, 
యనాదిని, యీశ్వరునిగా దెలిసికొనునో, వాడు యెల్లపాపములచే విముక్తుడగును” అని. 

ఈ యది నిస్సారము. 

1. చిదూపుడగు నీశ్వరుడు చిద్విలక్షణుడు గానేరడు. 

2. “కేవలో నిర్గుణశ్చ” అని (శ్రుతిచే జెప్పబడిన నిర్గుణుడు గుణనిలయుడగుట 
యసంభవము. 

8. దేహసంసర్గమే జన్మయగుచుండ, కర్మప్రయుక్తమయిన జడసంసర్గము జన్మయని 
చెప్పుట యనుచితము, గౌరవ(గస్తము నగును. 

4. ఈశ్వరునకుగూడ నిట్టి జన్మ యుండుటచే, అజత్వము సంభవింపదు. బద్ధజీవులలో 
వైలక్షణ్యమున్ను సంభవింపదు. 

ర్‌. ఆదిమత్వము, అజత్వము (ఆదియుండుట, పుట్టుక లేకుండుట) యీ రెండును 
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విరుద్ధధర్శ్మము లగుటచే నొాకచోట నుండవు. కావున ముక్తాత్మలకు ఆదిమత్వము, అజత్వము 
సంభవింపదు. పుట్టున దంతయు నాది గలదియే. ఎయ్యది పుట్టదో దాని కాది లేదు. 

6. మరియు ముక్తుడు యీశ్వరసాయుజ్యము నొందియుండ ముక్తాత్మభేద మీశ్వరునక 
కెట్లు సిద్ధించును? “బ్రహ్మవిద్రృ హ్మైవ భవతి” అను శ్రుతి యీశ్వర సాయుజ్యము ముక్తియని 
చెప్పుచున్నది కదా? 

7. మరియు, “సాక్షీ చేతా” అను డ్రుతిచే జెప్పబడిన యీశ్వరు డొక్కడగు చుండ, 
నీతనికి చేతనాన్తర విజాతీయత్వ మెట్లు సిద్ధించును? మరియొక చేతనుడున్నపుడుగదా, దానితో 
విజాతీయత్వము సిద్ధించును. 


“నాన్యోత_ తోల_స్తి ద్రష్టా” అనుశ్రుతి మరియొక చేతనుడు లేడనికదా చెప్పుచున్నది. 


కావున పై కారణములనుబట్టి రామానుజవ్యాఖ్యాన ముచితమనదగదు. 3 
శ్లో॥ _ బుద్ధిర్జానమసమ్మోహః క్షమా సత్యం దమశ్శమః । 
సుఖరొ దుఃఖం భవోత భావో భయం చాభయమేవ చ ॥ 4 


అ. నేను కేవల మనాదియగుటచేతనే మహేశ్వరుడను కాను. మరేమనిన, మానవులకు 
బుద్ధిమున్నగు పదార్థముల నిచ్చుటచేగూడ మహేశ్వరుడ నగుచున్నాను. 


సూక్ష్మార్థములను తెలిసికొనెడి యంతఃకరణసామర్థ్యము బుద్ధియనబడును. ఆత్మానాత్మాది 
పదార్థములను దెలిసికొనుట జ్ఞానము. తెలియదగిన సర్వకార్యవస్తువుల యందును, 
పుట్టునవన్నియు ననాత్మలను వివేకముతో ప్రవర్తించుట అసమ్మోహ మనదగును. అనగా 
అనాత్మలయందు ఆత్మయను పొరపాటులేకుండుట యని భావము. 


కొట్టినను, తిట్టినను చిత్తమునందు వికారములేకుండుట క్షమ యనబడును - చూచిన 
దానిని చూచినట్లు, విన్నదానిని వినినట్లు యితరులకు జెప్పుట సత్యము. బాహ్యేంద్రియని[గ్రహము 
దమము. అంతరింద్రియ నిగ్రహము శమము - ఆహ్లాదము సుఖము. సంతాపము దుఃఖము. 
పుట్టుట భవము - చచ్చుట యభావము - త్రాసము భయము - త్రాసము లేకుండు 


యభయము. 4 
శ్లో; అహింసా సమతా తుష్టిస్తపో దానం యశో యశః | 
భవంతి భావా భూతానాం మత్త ఏవ పృథగ్విధాః ॥ 5 


అ. ఇతరప్రాణులను బాధింపకుండుట, అందరియందు సమచిత్తతతో నుండుట, తృప్తి, 
ఉపవాసాదులచే శరీరమును నిగ్రహించుకొనుట, శక్తికొలది ధనధాన్యాదులను యాచకులకు 
పంచియిచ్చుట, ధర్మమాచరించినందున కలిగెడి కీర్తి, అధర్మాచరణమున వచ్చెడి యపకీర్తి ఈ 
మొదలగు భావములన్నియు ప్రాణులకు తమతమ కర్మానుగుణముగ నావలననే కలుగుచున్నవి. 
పుణ్యపాపకర్మానుగుణముగ సుగుణములను, దుర్గుణములను కలుగజేసెడి నాకు, విషమస్వభావుడ 
ననుదోష మంటదు. ర్‌ 
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శ్లో! మహర్షయస్సప్త పూర్వే చత్వారో మనవస్తథా । 
మద్భావా మానసా జాతా యేషాం లోక ఇమాః ప్రజాః ॥ 6 
అ. భృగువుమున్నగు సప్తమహర్చ్షులు, బ్రహ్మసావర్డుడు, రుద్రసావర్గుడు, ధర్మసావ 
రుడు, దక్షసావర్షుడు అను నలుగురు మనువులు; వీరందరు నాకు మానసపుత్రులు. నావలననే 
మహిమను పొంది, యీ కనిపించు స్థావరజంగమ భూతములను పుట్టించు చుందురు. 6 


శో ఏతాం విభూతిం యోగం చ మమ యో వేత్తి తత్త్వతః | 
సో౭_వికమ్చేన యోగేన యుజ్యతే నాత్ర సంశయః ॥ 7 


అ. ఇట్టి నాదుమహిమను, క్రియాకౌశల్యమును, యెవ్వడు యథార్థముగా దెలిసికొనునో, 
వానికి దృఢమయిన బ్రహ్మాత్మాభేదజ్ఞానము కలుగును. అనగా ఈశ్వర మహిమను దెలిసికొన్న 
విద్వాంసునకు, “బ్రహ్మా౭_ హ” మను సమ్యగ్‌జ్ఞానము స్థిరపడును. ఇందు సందియము లేదు. 

ఇచట రామానుజులు, విభూతియనగా ఐశ్వర్యమనియు, యోగమనగా కల్యాణగుణ 
గణమనియు, (యోగేన) యోగముచే ననగా భక్తియోగముచే ననియు వ్యాఖ్యానించిరి. 


ఈ యది నిస్సారము. ఈశ్వరునిమహిమ దెలియనివానికిగూడ భక్తియోగము కనిపించు 
చున్నది. రాజుయం దలి యైశ్వర్యాది గుణములను దెలిసికొన్నవారు రాజును సేవింతురు. 
ఇయ్యది లోకసిద్ధము. ఇద్దానిని శాస్త్రము చెప్పబనిలేదు. యోగశబ్దమునకు కల్యాణగుణమను 
అర్థము లోకశాస్త్రము లకు విరుద్ధము. కాన రామానుజులు చెప్పినది సరిగాదు. 7 

శో అహం సర్యస్య ప్రభవో మత్తస్సర్వం ప్రవర్తతే I 

ఇతి మత్వా భజంతే మాం బుధా భావసమన్వితాః ॥ 8 

అ. విద్వాంసులు నేనే వాసుదేవాఖ్యపరబ్రహ్మననియు, నావలననే జగచ్చక్రము 

దొరలుచున్నదనియును దెలిసికొని, పరమార్థభావముతో నన్ను సేవింతురు. 


ఈశ్వరునివలన ప్రపంచోత్పత్తిస్థితిలయములు జరుగుచున్నవని శ్రుతి చెప్పుచున్నది. 
ఆ యీశ్వరుడే సర్వక్షేత్రములయందును ప్రత్యగూపముతో నుండునని గూడ చెప్పుచున్నది. 
కాన నేనే యీశ్వరుడను. నావలననే జగత్తు పుట్టుచున్నది. పెరుగుచున్నది. నశించుచున్నది. 
ఇట్లు యీశ్వరు నాత్మగా దలచి పండితులు సేవింతురని భావము. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “శ్రీకృష్ణుడగు నీశ్వరుడు జగత్సృష్ట్యాదులకు 
గారణుడని తలచి, శ్రీకృష్ణు దను పరబ్రహ్మను, బుధులు భక్తితో సేవింతు” రని వ్యాఖ్యానించిరి. 

అది యుచితము గాదు. శ్రీకృష్ణావతారమునకు పూర్వోత్తరకాలముల యందున్న 
వారలకు, అవతారకాలమందును శ్రీకృష్ణావతారమునకు దూరమున నున్న వారలకును 
శ్రీకృష్ణభజనము సంభవించదు కృష్ణునకు దగ్గిరనున్న విద్వాంసులకుగూడ ఆత్మయం దీశ్వరబుద్ధి 
కలదుగాని శ్రీకృష్ణశరీరమునం దీశ్వరబుద్ధి లేదు. కాన వారి వ్యాఖ్యాన ముచితముగాదు. రి 
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శ్లో మచ్చిత్తా మద్గతప్రాణా బోధయంతః పరస్పరమ్‌ । 
కథయంతశ్చ మాం నిత్యం తుష్యంతి చ రమంతి చ ॥ 9 

అ. అట్టి విద్వాంసులు చిత్తము నెప్పుడు నాయందుంచి, చక్షురాదీంద్రియ వ్యాపారముల 
నా వశమొనర్చి ఆత్మానందానుభవముతో నెల్లపుడు కాలమును గడపుచు, ఆత్మ తత్త్వము 
నొకరి కొకరు చెప్పుకొనుచు సంతోషింతురు, క్రీడింతురు. కాంతునికలయికతో కామిని 
క్రీడించినట్లు క్రీడింతు రనిభావము. 

ఇచట తుష్యంతి అనుపదమువలన కృతకృత్యత చెప్పబడుచున్నది. ఈ యది గృహస్టునకు 
దుర్లభము. కనుక నీ యది సంన్యాసివిషయమని గ్రహింపవలయును. అందును పరమహంస 
విషయముగాని యితరసంన్యాసులవిషయము గాదు. ఇతర సంన్యాసులకు దండతర్చణాది 
కృత్యము లుండును. ఇట్లు వీరు కృతకృత్యులుగనుకనే యాత్మారాము లగుచున్నారు. వీరికి 
విషయసుఖముతో బ్రయోజనములేదు. శాశ్వతమయిన ఆత్మానందముతోడనే వీరెల్లపుడు 
కీడింతురు. 9 

శ్లో తేషాం సతతయుక్తానాం భజతాం ప్రీతిపూర్వకమ్‌ 1 

దదామి బుద్ధియోగం తం యేన మాముపయాంతి తే ॥ 10 

అ. ఎల్లపుడు ఆత్మయందు చిత్తెకాగ్రము నుంచి, ప్రేమపూర్వకముగ బరమేశ్వరుని 
సేవించునట్టి మహానుభావులకు బ్రహ్మసాయుజ్యసాధనమయిన సమ్యగిదర్శనమును నే నిత్తును. 
ఆర్తత్వాది నిమిత్తములచే సేవించువారలకు జ్ఞానోదయము కలుగదు. ఇంత మాత్రమున 
పరమేశ్వరునకు దాతృత్వవికారము సంభవించునని యనరాదు. ఇచట పరమేశ్వరునకు 
ముఖ్యమయిన దాతృత్వము చెప్పబడుట లేదు. ఆత్మస్వరూపానుసంధానము వలన పురుషులకు 
“అహం బ్రహ్మాస్మి” అనుజ్ఞానము కలుగును. కాన పరమేశ్వరు డిచ్చుచున్నాడని చెప్పబడినది. 
ఇంతియేకాని పరమేశ్వరుడు దానక్రియావికారము గలవాడని చెప్పుట యందు దాత్సర్యము 
లేదు. 10 


శ్లో తేషామేవానుకంపార్థమహమజ్ఞానజం తమః । 
నాశయామ్యాత్మభావస్త్టో జ్ఞానదీపేన భాస్వతా ॥ 11 
అ. కృష్ణా! నీభక్తులకు నేరుగా సాయుజ్యము నేల యీాయవు? జ్ఞానయోగము నిచ్చుటలో 
కారణమేమి? వినుము. వారికి నాదు సాయుజ్యము నొందుటకు ప్రతిబంధక మయిన అజ్ఞానము 
గలదు. దానిని నశింపజేయుటకు బుద్దియోగము ఆవశ్యకము. కనుక నాకు వారియందలి 
దయచే, వారియంతఃకరణమునం దుండి, జ్ఞానమను దీపముచే, మిథ్యాప్రత్యయరూపమయిన 
మోహాంధకారమును నశింపజేతును. 


నిర్వికారుడయిన ఆత్మకుగూడ మాయచే, భక్తశ్రేయోభిలాషయనునది కలుగవచ్చును. 
అందువలన నిర్వికారత్వమునకు భంగములేదు. 
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జీవులకు అజ్ఞాన ముండునంతవరకు ఆత్మరూపుడయిన యీశ్వరుడుకూడ పరోక్షుడే 
యగును. ఆ యీశ్వరుడు మాయావచ్చిన్నుడు. మాయావచ్చిన్నునకు మాయచే కృపాళుత్వ 
ముచితము. జ్ఞానముచే నజ్ఞానము నశించినపిదప ఆత్మరూపుడయిన నీశ్వరు డపరోక్షుడగును. 
అపుడు మాయయే లేదుకాన నాత్మరూపుడయిన యీశ్వరుడు మాయావచ్చిన్నుడుగాడు. 
మాయానవచ్చిన్నుడు నిర్వికారుడగుటచే వానికి కృపాళుత్వమను ధర్మము యుచితముగాదు. 
కాన నజ్ఞానముండునంతవరకు ఈశ్వరునకు భక్తశ్రేయోభిలాష యుక్తమగును. 


ఓయి! భక్తులకు దయతో జ్ఞానయోగము నిచ్చెడి యీశ్వరుడు, మాయతో గూడిన 
వాడా? లేక అంతఃకరణముతో గూడినవాడా? ఇందు మొదటి పక్షము కుదరదు. 
మాయావచ్చిన్నుడు (మాయతోగూడినవాడు) అంతఃకరణయందుండుట సంభవించదు. 
రెండవపక్షమున్ను సంభవింపదు. అంతఃకరణతోగూడినవాడు పరిచ్చిన్నుడుకాన, వానికి 
నజ్ఞానాంధకారమును బోగొట్టు సామర్ధ్యము సున్న యనినచో, 


వినుము. మాయావచ్చిన్నుడై, సర్వవ్యాపకుడయిన ఈశ్వరుడే అంతఃకరణా 
వచ్చిన్నుడుకాన, యాతడంతఃకరణమునం దుండుట సంభవించును. ఇ ట్లంగీకరింపనిచో 
నీశ్వరునకు సర్వవ్యాపిత్వమే (అంతట నుండుటయే) సంభవించదు. ఈశ్వరు దంతఃకరణమునం 
దుండుటవలననే, “ఈశ్వరస్సర్వభూతానాం హృద్దేశే_ర్ల్హున తిష్టతి” అని శ్రీకృష్ణుడు ముందు 
చెప్పగలడు. ఈశ్వరు డంతఃకరణమునం దుండుచో, పరిచ్చిన్నత్వ మేర్చడి, యాతని 
సర్వజ్ఞత్వాదికమునకు భంగము వాటిల్లునని యనరాదు. సిద్ధాంతము నందు అంతఃకరణా 
వచ్చిన్నుడయిన జీవుడు నిజముగ పరిచ్చిన్నుడగుచో వుటపటాదులవలె అనిత్యము 
కావలసివచ్చును. 


అయితే పరిచ్చిన్నుడయిన జీవునియందు సర్వజ్ఞత్వము కనిపించుటలేదుకదా అని 
అనరాదు. ఈ జీవులయందలి సర్వజ్ఞత్వము, అజ్ఞానరహితుడయిన ఈశ్వరునకు దెలియు 
చున్నది. కాని యజ్ఞానులగు మనబోంట్లకు తెలియదు. 


మరియు, జీవుడు వేరు, ఈశ్వరుడు వేరు అని యనరాదు. అట్లనుటకు ప్రమాణము 
లేదు. ప్రత్యుత, ఈశ్వరుడే జీవరూపముతో సర్వక్షేత్రములయందు ప్రవేశించెనని (శ్రుతి 
చెప్పుచున్నది. జీవేశ్వరులు వేరనుటకు “ద్వాసుపర్ణా” అను (శ్రుతి ప్రమాణమని యనరాదు. ఆ 
శ్రుతి చిదాభాస, ప్రత్యగాత్మపరముకాని, జీవేశ్వరపరము కాదు. లేక, బుద్ధి చిదాత్మ పరమనియును 
జెప్పవచ్చును. చిదాభాసుడే జీవుడనియు, ప్రత్యగాత్మ యీశ్వరుడనియును జెప్పదగదు. 
సుషుప్తియందు చిదాభాసుడు లయించినను ప్రత్యగాత్మ యనుభవింపబడు చున్నాడు. 
సంసారియగు చిదాభాసుడు సుషుప్తియందు గనిపించడు. 

కావున నీశ్వరుడే ప్రత్యగాత్మరూపముతో హృద్దేశమున నుండుచు, నజ్ఞానముండు 
పర్యంతము పరోక్షుడయి భక్తులకు మాయను తొలగించుటకు జ్ఞానయోగము నిచ్చు చున్నాడనునది 
నిర్దుష్టము. 


దశమాధ్యాయము [గ్ల] 


ఇచట జ్ఞానమను దీపమునకు, బ్రహ్మచర్యాది సాధనములవలన కలిగెడు ప్రజ్ఞయను 
నది వృత్తి. దీనికి విరాగముగల యంతఃకరణము ప్రమిత. ఈ యది విషయముల నుండి 
మరలి, రాగద్వేషాదులచే కలుషము చెందని చిత్తమను గాలిలేని గదిలో నుంచ బడును. ఈ 
వృత్తి ఆత్మప్రీతియను చమురుతో దడుపబడును. పరమేశ్వర భావనయను కొద్దిగాలిచే 
చలించుచుండును. నిరంతర ప్రవృత్తమయిన నేకాగ్రధ్యానముచే బుట్టిన సమ్యగ్‌ జ్ఞానమే యీ 
దీపముయొక్క వెలుగు (ప్రకాశ). ఇట్టి దీపము భగవదనుగ్రహమున ప్రాప్తించును. ఇది 
భగవత్రాప్తికి ప్రతిబంధకమయిన అజ్ఞానమును రూపుమాపు నని సిద్ధించినది. 11 

శ్లో; పరం బ్రహ్మ పరం ధామ పవిత్రం పరమం భవాన్‌ | 


పురుషం శాశ్వతం దివ్యమాదిదేవమజం విభుమ్‌ ॥ 12 
శ్లో ఆహుస్తా నవృషయస్సర్వే దేవర్పిర్నారదస్తథా / 
అసితో దేవలో వ్యాసస్వయం చైవ బ్రవీషి మే ॥ 18 


అ. ఓయి కృష్ణా? నీవు పరమపవిత్రమయినట్టియు పరంధామమగు పరబ్రహ్మ 
మగుచుంటివి. నారదుడు, అసితుడు, దేవలుడు, వ్యాసుడు మున్నగు బుషులందరు నిన్ను 
శాశ్వతుడ వనియు, దివ్యుడ వనియు, ఆదిదేవుడ వనియు, జన్మరహితుడ వనియు, వ్యాపకుడ 
వనియు, పురుషుడ వనియును జెప్పుచున్నారు. నీవుకూడ నాకట్లే చెప్పితివి. ఇచట మొదటి 
శ్లోకమున పూర్వార్థమునందు బ్రహ్మ, ధామ, పవిత్ర, శబ్బములకు పరమపదము విశేషణముగా 
గూర్చబడినది. అందుకు బ్రయోజన మేమన? (బ్రహ్మశబ్దము నకు ప్రకృతియర్థము గాదనుటకు 
పరశబ్దము విశేషణము. 


ధామ శబ్దమునకు దీపాదులర్ధము గాదనుటకు పరశబ్ద విశేషణము. 

పవిత్రములగు గంగాదులకంటె విలక్షణుడవని చెప్పుటకు పవిత్రశబ్దమునకు పరమ 
శబ్దము విశేషణము అని గ్రహింపవలెను. 

ఇందు “భవాన్‌” (నీవు) “త్వామ్‌” (నిన్ను) అను పదములకు శ్రీకృష్ణ శరీరావచ్చిన్న 
చైతన్య మర్థము. అర్జునశరీరావచ్చిన్న చైతన్యముగూడ నిట్టిదనుటకు సందియము లేదు. 


అయినను అర్జునునకు ఇంతవరకు ఆత్మయం దీశ్వరబుద్ధి యుదయించలేదని మాత్రము 
(గ్రహించవలెను. లేక “భవాన్‌” అనుపదమునకు, త్వామ్‌” అనుపదమునకును చిన్మయుడగు 


ఆత్మయనియే జెప్పవలయును. 12,13 
శ్లో సర్వమేతదృతం మన్యే యన్మాం వదసి కేశవ ! 
న హి తే భగవన్‌ వ్యక్తిం విదుర్దేవా న దానవాః ॥ 14 
అ. ఓయి కేశవ ! నీవు చెప్పినదంతయు నిజమని నే తలంతును. నీ వనాది యగుటచే 
దేవదానవు లెవ్వరు నీదుపుట్టుకను దెలియలేకున్నారు. 14 
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శ్లో స్వయమేవాత్మనాత్మానం వేళ త్వం పురుషోత్తమ ! । 

భూతభావన! భూతేశ! దేవదేవ! జగత్పతే! ॥ 15 

అ. ఓయి, పురుషోత్తమ! ఓయి భూతభావన ! భూతేశ ! దేవదేవ! ఓయి జగత్పతే! 
నీవు నిన్ను నీచేతనే స్వయముగ దెలిసికొనుచున్నావు. 

ఇచట పురుషోత్తము డన క్షరాక్షరముల కావలివాడు. భూతభావను డనగా భూతములను 
బుట్టించువాడు. భూతేశు డన భూతములను నియమించువాడు. దేవదేవుడన, దేవతలకు 
దేవుడు. జగత్సతి యన ప్రపంచమునకు పాలకుడు. 


ఓయి కృష్ణా! నీ విట్టివాడ వగుటచే నిన్ను యితరప్రాణు లెవ్వరును తెలియనేరరని 


భావము. 15 
శ్లో॥ _ వక్తుమర్హస్యశేషేణ దివ్యా హ్యాత్మవిభూతయః । 
యాఖభిర్విభూతిభిర్లోకానిమాంస్త్వం వ్యాష్య తిస్టసి 11 16 
అ. కావున నీవు యేయే విభూతులచే నీలోకములను వ్యాపించియుంటి వో ఆయా 
విభూతుల నన్నింటిని నిశ్ళేషముగా జెప్పుము. 16 
శో కథం విద్యామహం యోగిన్‌ త్వాం సదా పరిచింతయన్‌ | 
కేషు కేషు చ భావేషు చింత్యో9 సి భగవన్మయా ॥ 17 
అ. అణిమాద్వైశ్వర్యముగల ఓయి కృష్ణా! నిన్ను నే నెల్లపుడు ధ్యానించుట కెట్లు 
తెలిసికొందును? ఏ యే వస్తువులయందు నిన్ను ధ్యానింపవలెను? 17 
శ్లో విస్తరేణాత్మనో యోగం విభూతిం చ జనార్దన 
భూయః కథయ తృప్తిర్హి శృణ్వతో నాస్తి మే9_మృతమ్‌ 11 18 


అ. ఓయి జనార్దనా? నీ శక్తివిశేషమును విభూతిని నాకు విస్తరించి చెప్పుము. 
అమృతతుల్యమయిన నీ వాక్కును వినుచున్న నాకు తృప్తి తీరలేదు. కాన మరల విస్తరించి 
చెప్పుము. 

ఇచట “జనార్దన” అను పదమునందలి అర్దధాతువు గత్యర్థకము. గమనమర్థమని 
భావము. కావున “జనానామర్దనః జనార్దనః” అని వ్యుత్పత్తి అనగా ఆసురమానవులను 
నరకాదిలోకములను బొందించువాడని యర్థము. 

లేక అర్దధాతువునకు యాచ్చార్ధముగూడ కలదు. అపుడు “జనైః అర్హతే” అని వ్యుత్పత్తి. 
కాన భక్తులచే అభ్యుదయమును పురుషార్థమును గురించికాని, నిశ్రేయసమును పురుషార్థమును 
గురించికాని యాచింపబడువాడుగాన జనార్దను డని యర్థము. ఇందు యాచ్చార్థకమగు 
అర్దధాతువు ద్వికర్మకమని గ్రహింపవలెను. 18 


దశమాధ్యాయము 173 


శ్లో హంతతే కథయిష్యామి దివ్యా హ్యాత్మవిభూతయః । 
ప్రాధాన్యతః కురు శ్రేష్ట! నాస్యంతో విస్తరస్య మే ॥ 19 
అ. అర్జునా! నీ కిపుడు నాదు దివ్యవిభూతులను ప్రధానముగా జెప్పెదను. నా 
విభూతులయొక్క విస్తారమున కంతములేదు. ఈ విభూతులన్నియు అధిష్టానమగు (బ్రహ్మయందు 
మాయచే గల్పింపబడినవి. కాన చరాచరాత్మక పదార్థములన్నియు విభూతిశబ్ద వాచ్యములగు 
చున్నవి. 19 
శ్లో। అహమాత్మా గుడాకేశ! సర్వభూతాశయస్థితః | 
అహమాదిశ్చ మధ్యం చ భూతానామంత ఏవ చ ॥ 20 
అ. ఓయి, గుడాకేశుడా! సర్వభూతములయొక్క అంతఃకరణమునం దుండాత్మను నేనే, 
నేనే భూతముల కాదియు, అంతమును, మధ్యమ నగుచున్నాను. ఇచట గుడాకేశశబ్దమునకు 
నిద్రను జయించినవాడని యొక యర్థము. ఆలస్యమును జయించిన వాడని మరియొక అర్థము. 
ఎటులయినను, తమోగుణరహితుడని భావము. వనవాసమున తపోనుష్టానముచేం గడ్డకట్టిన 
వెంట్రుకలు గలవాడని మూడవ యర్థము. 


ఈ శ్లోకమున జెప్పబడిన ముఖ్యార్థ మేమన, హృదయమను పదార్థమునందు యీశ్వరుడు 
ప్రత్య(గూపముతో ధ్యానింపదగినవాడని ప్రథమ (ముఖ్య) పక్షము సూచింపబడినది. 

కనుకనే లీలాశుకు లిట్లు చెప్పిరి. “ప్రాచీనులగు ఆత్మవేత్తలు పరమపురుషుని 
(పరమేశ్వరుని) బుద్ధిగుహయం దున్నవానినిగా నుపాసించుగాక! మేముమాత్రము యశోదా 
తనయుడగు శ్రీకృష్ణుని బాలచేష్టాకథలను అమృతసింధువులయందు విహరింతుము.” అని 
ఈ ముఖ్యపక్షమునం దధికారములేనివారు ముందు జెప్పబోవు వానియం దీశ్వరుని 
ధ్యానింపవలెనని భావము. 


నేనే ప్రపంచోత్పత్తి స్థితిలయములకు గారణుడనుగనుక నన్నే ధ్యానింపవలె నని యర్థము. 


రామానుజమతము : ఈశ్లోకమున శ్రీకృష్ణుడు “నేను సర్వాంతఃకరణములందును ఆత్మ 
రూపముతో నుంటినని చెప్పుటచే బ్రత్యగాత్మకుగూడ లోపల పరమాత్మ గలదని రామానుజులు 
చెప్పిరి. ఇందుకు “య ఆత్మని తిష్టన్‌” అను నంతర్యామి బ్రాహ్మణమును ప్రమాణముగా 
జూపిరి. ఇది యంతయు నిస్సారము. 

ప్రత్యగాత్మకంటె వేరుగ పరమాత్మ హృద్దేశమునందు కనిపించుటలేదు. (తెలియ 
బడుటలేదు). సమాధియందు మనస్సు మున్నగు సర్వప్రపంచాభావమునకు సాక్షిగా ప్రత్య 
గాత్మయే ప్రకాశించుచున్నాడు. 

ప్రజ్ఞానఘనుడయిన ఆత్మయం దితర వస్తువులుండుట కవకాశము లేదు. అంతర్యామి 
బ్రాహ్మణమునందలి భూతశబ్దమునకు ప్రాణి యర్థము. ఆత్మశబ్బమునకు బుద్ధియర్థము. కాన 
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174 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


నంతర్యామి బ్రాహ్మణము రామానుజులు చెప్పిన యర్థము నందు బ్రమాణము కానేరదు. 20 


శ్లో ఆదిత్యానామహం విష్ణురోతిషాం రవిరంశుమాన్‌ । 
మరీచిర్మరుతామస్మి నక్షత్రాణామహం శశీ ॥ 21 


అ. నేను పదిరెండుమంది ఆదిత్యులలో విష్ణువను ఆదిత్యుడను. దీనిచే విష్ణువు కూడ 
నీశ్వర విభూతులలో జేరినవాడనియు విష్ట్వాదులయందుగూడ నీశ్వరుడు ధ్యానింప దగినవాడని 
యును సూచితమగుచున్నది. కాన విష్ణువను ఆదిత్యునియందు ధ్యానింపదగిన నీశ్వరుడు 
హిరణ్మయపురుషరూపుడని ద్యోతమగుచున్నది. “ధ్యేయస్సదా సవితృమండల మధ్యవర్తీ నారాయణ 
స్సరసిజాసనసన్నివిష్టో అను స్మృతి ప్రమాణ మగుచున్నది. 

జ్యోతిఃపదార్థములలో నేను అంశుమంతుడ నగు రవిని. మరున్నామక దేవతా విశేషులలో 
మరీచియనువాడను, నక్షత్రములలో చంద్రుడను. 

ఖగోళమునందున్న, రాత్రి ప్రకాశించు జ్యోతిఃపిండములన్నియును నక్షత వద 
వాచ్యములు. అందు చంద్రుడు స్థూలజ్యోతిఃపిండము. మిగిలిన నక్షత్రములు సూక్ష్మజ్యోతిః 
పిండములు. కాన చంద్రుడు నక్షత్రపదవాచ్యుడని సిద్ధించుచున్నది. 

లేక 'నక్షత్రాణాం? అను పదమునకు ఖగోళమునందు ప్రకాశించు జ్యోతిఃపిండము 
లనియే యర్థము. 

వస్తుతః “యో వా ఇహ యజమానో9 ముం లోకం న క్షతే తన్నక్షత్రాణాం నక్షత్రత్వమ్‌” 
అను డశ్రుతిప్రమాణమునుబట్టి చంద్రుడుగూడ నక్షత్రమనబడును. పుణ్యఫలానుభవముకొరకు 
యజమానుడు దేహావసానమునందు వెళ్లు లోకములు నక్షత్రము లనబడును. (నక్షతే - గచ్చతి) 
అని నక్షత్రపదమునకు వ్యుత్పత్తి. కాన చంద్రుడుగూడ ఇష్టకర్మ లాచరించెడువారు పొందదగిన 
లోకములలో చేరిన వాడగుటచే చంద్రుడుగూడ నక్షత్రపదవాచ్యుడగును. 


ఇంతియేకాని నక్షత్రముల కధిపతియగు చంద్రుడనిమాత్రము వ్యాఖ్యానించదగదు. 
మిగిలిన స్థలములయందు నిర్ధారణార్థకమగు షష్టి యంగీకరించి, యిచట మాత్ర మద్దానిని 


విడచుట సమంజసముకాదు. 21 
శ్లో _ వేదానాం సామవేదో౭ స్మి దేవానామస్మి వాసవః | 
ఇంద్రియాణాం మనశ్చాస్మి భూతానామస్మి చేతనా ॥ 22 


అ. నేను వేదములలో సామవేద మగుచున్నాను. రుద్రాదిత్యాది దేవతలలో నింద్రుడను. 
పదునొకండు యింద్రియములలో మనోరూపుడను. దేహేంద్రియ సంఘాతము నందు బుద్ధివృత్తి 
రూపుడను. 

వేదాంతులు మనస్సు యింద్రియము కాదందురు. అయినను గొందరు మనస్సు 
యింద్రియమని యంగీకరించిరి. కాన పదునొకందని చెప్పబడినది. మనస్సు ఇంద్రియ మనుటకు 
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గీతావచనము (ప్రమాణ మగుచున్నది. 


మిగత యింద్రియముల వ్యాపారము మనఃపూర్వక మగుటచే, మనస్సు మిగత 
యింద్రియములకంటె గొప్పది. 

దేహేంద్రియాదిసంఘాతమునందు స్పష్టమయిన బుద్ధియొక్క వృత్తిచేత యనబడును. 
అది నే నగుచున్నాను. చేతనాశబ్దము బుద్దిపర్యాయముకనుక చేతనయనగా స్పష్టవృత్తిగల 
బుద్ధియనికూడ చేతనాశబ్దమున కర్ణమును జెప్పవచ్చును. కనుకనే “బుద్ధిశ్చేతనా” అను 
భాష్యమునందు పాఠాంతరముకూడ కనిపించుచున్నది. అయితే “ఉపలబ్ధి” “చిత్‌” “సంవిదాది” 
శబ్దములకు జ్ఞానమర్ధము కనుక, వానితో సాహచర్యము వలన చేతనాశబ్దమునకుగూడ జ్ఞానమను 
నర్ధమును జెప్పుటయే యుచితము. అమరకారుడు మాత్రము లక్షణచే చేతనాదిశబ్దములు 
బుద్ధిపర్యాయములని చెప్పెను. 

కాన చేతనాశబ్దమునకు స్పష్టమయిన బుద్ధివృత్తి యను నర్థమే ముఖ్యమని యాచార్య 
స్వామిపాదుల హృదయము. 

సుషుప్తియందు అస్పష్టమయిన బుద్ధివృత్తి కలదు. దానినే అవిద్యయందురు. సుషుప్తి 
యందున్న బుద్ధివృత్తికి చేతన (జ్ఞాన) మను బేరు లేదు. కనుకనే యిచట స్పష్టమయిన 
బుద్ధివృత్తియని యాచార్యపాదులు వ్రాసిరి. కాన జాగ్రదాదులయందున్న బుద్ధివృత్తియే చేతన 
యనిపించుకొను నని గ్రహించవలయును. 


ఇచట రామానుజులు చేతనావంతులగు భూతములయొక్క చేతనారూపుడను నే నని 
వ్యాఖ్యానించిరి. అయ్యది ప్రకరణవిరుద్దమయినందున నుపేక్షింపదగును. ఇందంతటను 
నిర్ధారణార్థమునందు షష్టి ప్రారంభమయినది. మిగత పాదములయం దిట్లు వేదవంతుల 
సంబంధమయిన సామవేదము నేననియు, యింద్రియములు గలవారల సంబంధమయిన మనసు 


నేననియును లేదు. కావున రామానుజ వ్యాఖ్యానము అసంగతము. 22 
శ్లో; రుద్రాణాం శంకరశ్చాస్మి విత్తేశో యక్షరక్షసామ్‌ । 
వసూనాం పావకశ్చాస్మి మేరుశ్ళ్చిఖరిణామహమ్‌ ॥ 23 


అ. పదునొకండు రుద్రులలో నేను శంకరుడను. యక్షులలోను రాక్షసుల లోను 
కుబేరుడను. యక్షులకును రాక్షసులకు నవాంతర భేదమున్నను జాతియొకటే కావున 
“యక్షరక్షసామ్‌” అని కలిపి చెప్పబడినది. 

లేక ఒకే సంధ్యారూపమగు పితామహశరీరమునుండి యక్షులు, రాక్షసులు బుట్టిరి 
కాన యిద్దరను గలిపి నిర్దేశింపబడినదని (గహింపవలెను. 

పర్వతములు సశిఖరములు, అశిఖరములు - అని రెండు విధములు. అందు సశిఖర 
పర్వతములలో నేను మేరుపర్వతమును. అశిఖర (శిఖరము లేని) పర్వతములలో హిమాలయము 
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176 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
గొప్పది. అయ్యది “స్థావరాణాం హిమాలయః” అని ముందు శ్లోకముచే హిమాలయము 
యీశ్వరరూపమని చెప్పబడగలదు. 23 
శో పురోధసాం చ ముఖ్యం మాం విద్ధి పార్థ! బృహస్పతిమ్‌ 
సేనానీనామహం స్మందస్సరసామస్మి సాగరః ॥ 24 


అ. శతాననాది రాజపురోహితులలో నేను ఇంద్రపురోహితుడగు బృహస్పతి రూపుడను. 
ఇతర పురోహితులకంటె రాజపురోహితుడు గొప్పవాడు. వారికంటెగూడ నింద్రుడు మహారాజుగాన 
యింద్రపురోహితుడు గొప్పవాడు. సేనాధిపతులలో దేవసేనాధిపతి యగు కుమారస్వామి నేను. 
మనుష్యులచే ద్రవ్వబడిన వాపీకూప తటాకాదులకంటె దేవతలచే ద్రవ్వబడిన సరస్సులు గొప్పవి. 
వాటిలో సగరచక్రవర్తి కుమారులచే త్రవ్వబడిన సాగరము (సముద్రము) గొప్పది. అట్టిసాగరము 
నాస్వరూపము. సగరచక్రవర్తికుమారులు మానవులే కాన వారిచే ద్రవ్వబడిన సాగరము 
మనుష్యఘాతమే యగును. అయినను సాగరము, గంగాదిజలములతో నిండియుండుటవలనగాని 
అంతములేని జలముండుటవలనగాని సగరుని కుమాళ్లు దేవతలకంటెగూడ మిక్కిలి 
మహిమగలవా రగుటచేగాని, సాగరమునకు గొప్పదన మియ్యబడినదని (గ్రహింపవలెను. 

లేక సగరులచే త్రవ్వబడిన సముద్రముకంటె, భిన్నమయిన (బ్రహ్మసృష్ట సముద్రమే 
యిచట సాగరశబ్దముచే (బ్రతిపాదింపబడుచున్నది. బ్రహ్మ దేవతలందరిలోను గొప్పవాడు. కనుక 


బ్రహ్మసృష్ట సముద్రముగూడ గొప్పదని భావము. 24 
శ్లో! మహర్షీణాం భృగురహం గిరామ స్యేకమక్షరమ్‌ I 
యజ్ఞానాం జపయజ్ఞో9_స్మి స్థావరాణాం హిమాలయః ॥ 25 


అ. మరీచ్యాది మహర్షులలో భృగువు గొప్పవాడు. ఈతని పాదమునందు శివుని 
ఫాలమునందలి నేత్రముయొక్క మహిమనుగూడ దిరస్మరించు నేత్రము గలదు. కావున భృగు 
వీశ్వరరూపుడు. లేక త్రిలోకజననియగు లక్ష్మి యీతనివలన బుట్టినదను గాథ కలదు. కాన 
యిందునగూడ గొప్పవా డనదగును. పదములలో నేకాక్షరపరమగు (ప్రణవము నేను. (గీర్యనే 
- ఉచ్యంతే) అను వ్యుత్సత్తివలన గీశ్ళబ్దము పదవాచకమగును. ఓంకారము బ్రహ్మప్రతీకము, 
(బ్రహ్మవాచకము నగుటవలన ప్రశస్తమని భావము. ద్రవ్యయజ్ఞాదులలో నేను ప్రణవజపాది 
లక్షణమయిన యజ్ఞరూపుడను. ద్రవ్యయజ్ఞములకంటె నీ యది చిత్తశుద్ధికి నంతరంగమయిన 
హేతువుకాన జపయజ్ఞము గొప్పదగుచున్నది. శిఖరములేని పర్వతములలో నేను హిమాలయ 
పర్వతమును. 25 

శ్లో;  అశ్వత్ఞస్సర్వవృక్షాణాం దేవర్షీణాం చ నారదః । 

గంధర్వాణాం చిత్రరథః సిద్ధానాం కపిలో మునిః ॥ 26 

అ. సర్వవృక్షములలో నేను అశ్వత్థవృక్షము, ఈ యది మూల, మధ్య, అగ్ర భాగములచే 

(బ్రహ్మవిష్ణుశివరూపముకాన నియ్యది గొప్పదగుచున్నది. దేవబుషులలో నేను నారదుడను. 
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దేవతలయందు మంత్రద్రష్టలగువారు దేవర్నులు. గంధర్వులలో చిత్రరథుడను - గంధర్వుడను. 


సిద్దులలో కపిలమహామునిని. 26 
శ్లో! ఉచ్చైశ్శవసమశ్వానాం విద్ధి మామమృతోద్భవమ్‌ । 
ఐరావతం గజేన్హాణాం నరాణాం చ నరాధిపమ్‌ ॥ 27 


అ. అమృతముకొరకు మధించునవుడు పాలసముద్రమునబుట్టి యింధద్రునకు 
వాహనమయిన నుచ్చైశ్షవమను గుజ్జిము నాస్వరూపము. అట్లే అమృతమథన సమయమున 


బుట్టిన నైరావత మను నేనుగుగూడ నాస్వరూపము. 27 
శ్లో; ఆయుధానామహం వటం ధేనూనామస్మి కామధుక్‌ | 
ప్రజనశ్చాస్మి కన్దర్పస్సర్పాణామస్మి వాసుకిః ॥ 28 


అ. ఖడ్గాద్యాయుధములలో దధీచిమహర్షియొక్క యెముకలవలన బుట్టిన వజ్రా యుధము 
నారూపము. దధీచి యొక్క తపస్సునకు సారభూతముగనుక నీయది గొప్పదని భావము. 
గోవులలో, కోరిన కోర్కెల నిచ్చెడి కామధేనువు నేను. విశ్వామిత్రులకు, వసిష్టునకు కలహము 
తటస్థించినపుడు, విశ్వామిత్రుని సైన్యమును జంపుటకు వసిష్టుని కామధేనువు మ్లేచ్చ సైన్యమును 
బుట్టించినది. కాన, కామధేనువుయొక్క సామర్థ్యము లోకప్రసిద్ధము - తపస్సు మున్నగువాటిచే 
ప్రజలను సృష్టించు దక్షాది ప్రజాపతులకంటె, మైథున కర్మద్వారమున ప్రజలను బుట్టించు 
మన్మథుడు గొప్పవాడు. నిష్మామునకు మైథునము సంభవించదు. కామము మన్మథాధీనము. 
మైథునమువలన ప్రజావృద్ధి కలుగును. కాన మన్మథుడు గొప్పవాడని భావము. అట్టి మన్మథుడు 
నా రూపుడు. ఇదే యర్థమును శంకరులు “ప్రజనయితా” అను పదముచే భాష్యమునందు 
సూచించిరి. కాక సృష్టిహేతువు లయిన అవిద్యా కామకర్మాదులలో కందర్పుడు శ్రేష్టుడు. 
ఈశ్వరసంకల్పమే కామము. అయ్యది సృష్టికి ప్రధాన కారణము. “తదైక్షత బహుస్యామ్‌ 
ప్రజాయేయ” అను (శ్రుతి సృష్టిసంకల్పపూర్వకమని చెప్పుచున్నది. సృష్టికి కందర్పుడు 
ప్రకృష్ణహేతువు (ప్రబలకారణము) గనుకనే మూలమున కందర్ప శబ్దమునకు “ప్రజనః” అను 
పదము విశేషణ మొనర్చబడినది. లేక (ప్రకర్షణ జనయతి) అను వ్యుత్పత్తిచే కామము లన్నిటి లోను 
పుత్రోత్సత్తికొరకయిన కామము నారూపము అని చెప్పవచ్చును. లేక సుందరమయిన వస్తువులలో 
కందర్చ్పుడను నేను అని యయినను జెప్పవచ్చును. ఈ పక్షమున “సుందరాణామ్‌” అను 
పదమును మూలమునందధ్యాహారము జేయవలయును. ఒంటి తలగల సర్పములలో వాసుకియను 
సర్పము నేను. 28 


శ్లో; _అనన్తశ్చాస్మి నాగానాం వరుణో యాదసామహమ్‌ । 
పితాణమర్యమా చాస్మి యమస్సంయమతామహమ్‌ ॥ 29 


అ. అనేక తలలుగల సర్పములలో అనంతుడు నారూపుడు. ఇచట శ్రీధరాచార్యుల 
వారు “విషరహితమయిన సర్పములలో” అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఆదిశేషుడు సహస్ర శిరస్సులు 
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(అనేక తలలు) గలవాడగుటచే నాగవిశేషములలో చేరును. అందువలన గొప్పవాడు నగును. 
జలజంతువులలో వరుణుడు గొప్పవాడు. వరుణుడు నీటిలో నుండుటచే జలజంతు వగును. 
అట్టి వరుణుడు నాదు రూపుడు. మరియు నీవరుణుడు ఉదకాభిమాని. దేవతలగు 
గంగాకృష్ణాదులకు ప్రభువు. నదీపతియగు సముద్రమునకు ప్రభువయిన వరుణుడు గంగా 
కృష్ణా యమునాది నదులకు గూడ ప్రభువగును. కాని మాలమునందలి యాదశ్ళబ్దము మత్వాది 
జలజంతువులను జెప్పునుగాని దేవజాతిలో చేరిన వరుణుడని చెప్పదు. అయినను లక్షణచే 
జలములో నున్న ప్రాణులను జెప్పునని గ్రహింపవలెను. 


అట్లె అగ్నిష్వాత్తాది పితృదేవతలలో ఆర్యము డను పితృదేవతను, శిక్షించు వారలలో 


యముడను. 29 
శ్లో _ ప్రహ్లాదశ్చ్సాస్మి దైత్యానాం కాలః కలయతామహమ్‌ । 
మృగాణాం చ మృగేంద్రో౭_హం వైనతేయశ్చ పక్షిణామ్‌ ॥ 30 
అ. దితివంశమున బుట్టిన రాక్షసులలో ప్రహ్లోదుడను. లెక్కించువారలలో కాలస్వరూపు 
డను. మృగములలో సింహమును. పక్షులలో గరుత్మంతుడను. 30 
శ్లో; పవనః పవతామస్మి రామశ్ళ్శస్తభృతామహమ్‌ । 
రుషాణాం మకరశ్చాస్మి స్రోతసామస్మి జాహ్నవీ ॥ 31 


అ. జగత్తును పావనముచేయు నీరు, నిప్పు మున్నగువానిలో వాయువు గొప్పవాడు. 
వాయువు ఆకాశమునం దంతటను సంచరించునుగాన సర్వవ్యాపి కావున సర్వపావనుడు. 
అట్టి వాయువును నేను, శస్త్రమును ధరించువారలలో దశరథపుత్రుడగు రాముడను నేను. 
ఇచట రామశబ్దముచే బలరామ, పరశురాములు గ్రహింపదగరు. దశరథరాముడు క్షణకాలములో 
ఏడు తాటిచెట్లను, పర్వతభూభాగముల నొకేమారు భేదించెను. సర్వక్ష్మత్రియులను హనన 
మొనర్చిన పరశురాముని జయించెను. రామబాణ మమోభుము. కావున బలరామ 
పరశురాములకంటెగూడ దశరథరాముదే గొప్పవాడు. శస్త్రధారులనగా చేత శస్త్రమునుబూని 
యుద్ధమునుజేయు వీరపురుషులు. వారు భీష్మ, ద్రోణ, అశ్వత్థామ, కర్ణార్టున, రావణ 
కుంభకర్ణాదులు. రాముడుగూడ శస్త్రధారియేకాన నందు జేర్చడమయినది. శస్తమును ధరించుట 
యనునది జాతి. రాముడు వ్యక్తి అని భేదమును (గహింపవలెను. కాన నిచట రాముడే 
యీశ్వరవిభూతిగాని శస్త్రధారు లీశ్వరవిభూతులు గారు. శస్త్రధారులు వృక్షాది స్థానీయులు. 
రాము డశ్వళ్థ స్థానీయుడు. ఆయా జాతిలో గొప్ప పదార్థమే యీశ్వర విభూతి. అట్లే మొదటినుంచి 
ప్రారంభమయినది. 


అయితే రాముడు సాక్షాత్‌ భగవంతుడుకదా! భగవద్విభూతి యెట్లగును? అని 
ప్రశ్నింపరాదు. దశరథమహారాజువలన బుట్టిన కార్యకరణసంఘాతాత్మకమగు దేహము నందు 
స్ఫురించు (ప్రకాశించు) చిన్మయుడు సాక్షాద్భగవంతు డయినను, జడ మయిన కార్యకరణ 
సంఘాతము మాత్రము కార్యముకనుక భగవద్రూపముకాదు. భగవంతుడగుపర మాత్మయందు 
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మాయచే దేవాదిసంఘాతములవలె, కార్యకరణసంఘాతముగూడ కల్పితము. భూత శబ్ద 
వాచ్యమయిన నట్టి శరీరేంద్రియసంఘాతరూప మయిన ప్రాణియే యిచట దశరథరాముడుగ 
జెప్పబడెను. ఇట్టి రాముడు భగవంతుని యందు గల్పితుడుకాన భగవద్వి భూతి యగును. 
ఇంతియేకాని యిచట కేవల చిన్మయుడు రాముడని వివక్షింపబడలేదు. ఏలయన, కేవల 
చిన్మయుడు శస్త్రధారి గానేరడు. శస్త్రధారులు ప్రాణులే యగుదురు. ప్రాణులయొక్క చేతులచే 
ధరింపదగినవి శస్త్రములు. కావున నిచట కేవల చిన్మయుడగు భగవంతుని యొక్క ప్రసక్తి 
లేదని గ్రహింపవలయును. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు, “శస్త్రభృత్త్వం విభూతిః అర్థాంతరాభావాత్‌” 
(మరియొక యర్థములేనందున నిచట శస్త్రములను ధరించుటయే విభూతి) అని తమ భాష్యమున 
నుదహరించిరి. వేదాన్తదేశికులు “అచిద్విశేషస్య చేతనాన్తరస్య వా శస్త్రభృచ్చబ్దవాచ్యస్య అత్ర 
అసంభవాత్‌” “శస్త్రభృత్‌” అను శబ్దమునకు “అచేతనముకాని, మరియొక చేతనముకాని 
యర్థమును జెప్పుటకు వలనుపడనందున” అని వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. ఇదియంతయు 
నసంగతము. 


శరీరాభిమానము కలవాడును, దేహేంద్రియసంఘాతాత్మకమయిన ప్రాణియును 
చిన్మయుడగు నాత్మకంటె వేరగు ప్రమాత శస్త్రభృచ్చబ్దమున కర్థమని జెప్పుట వలనుపడును. 


అచిద్విశేషమగు శ్రీరామదేహమునకు శస్తములతో సాక్షాత్‌ సంబంధము కలదు. 
శరీరద్వారమున చిదాభాసునకును శస్తసంబంధము కలదు. కాన దేహరూపమయిన నచేతన 
పదార్థముకాని, చిదాభాసరూపమయిన చేతనపదార్థముకాని శస్త్రభృచ్చబ్దమున కర్థమగుచుండ 
శస్త్రభృచ్చబ్దమునకు మరియొక యర్థములేదని రామానుజులు వ్రాయుట, దానిని దేశికులు 
సమర్థించుట యనుచితము. 


కాని, మనబోటివారల శరీరమునందున్న చిదాభాసుడు జీవుడనియు, రామకృృష్ణాది 
శరీరములయందున్న చిదాభాసు డీశ్వరుడనియును భేదమును గ్రహింపవలయును. 


చిదాభాసుడు సంసారియనియు, నీశ్వరునకు సంసారబంధము లేదనియు, గావున 
నీశ్వరుడు చిదాభాసుడని వ్యవహరింపదగడని యనదగదు. 


“జీవేశ్వరౌ ఆభాసేన కరోతి” (చిదాభాసముచేతనే జీవేశ్వరు లేర్పడు చున్నారు) అని 
శ్రుతియే జీవునివలె నీశ్వరుడుగూడ చిదాభాసుడని చెప్పుచున్నది. మాయయందలి 
చిత్రతిబింబము యీశ్వరు డనబడును. ప్రతిబింబమనగా అభాసమే యగును. చిదాభాసుడగు 
నీశ్వరునకు సర్వజ్ఞత్వము, ఆత్మస్వరూపజ్ఞానము యున్నందున సంసారసంబంధము లేదు. 
అట్లే జ్ఞానియగు జీవునకుగూడ సంసారిత్వము లేదు. 

కావున మాయికమగుటచే రామావతారము విభూతియగునుకాని భగవంతుడు విభూతి 
కానేరదు. 
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ఇట్లగుచో రాముడు పరమాత్మ యను నధ్యాత్మరామాయణాది గ్రంథ వ్యవహారము 
నకు విరోధము వాటిల్లును గదా యని యనరాదు. అచట రామశబ్దముచే చిన్మయుడు మాత్రమే 
గ్రహింపబడుచున్నాడు. ఇచ్చటగూడ రామశబ్దమున కదే యర్థమును జెప్పగూడదా యని 
శంకింపదగదు. “శస్త్రభృత్‌” అను పదసంబంధము వలన నిచట చిన్మయుడను నర్థము 
చెప్పవలనుపడదు. దేహసంబంధముగల చిదాభాసుడనియే చెప్పవలయును. కేవల చిన్మయుడు 
శస్త్రములను [గ్రహింపజాలడు. అందుకు దేహసంబంధ మవసరము. 


మరియు రామానుజులు తమ భాష్యమునందు క్షేత్రజ్ఞులగు నాదిత్యాదులు యీశ్వర 
శరీరు లగుటచే శస్త్రభృత్థానీయులనియు, రాముడుమాత్రము స్వయముగ నీశ్వరుడనియును 
జెప్పిరి. అదియును పొసగదు. 

ఇచట ప్రకరణమునుబట్టి శస్త్రధారులగు జీవులలో గొప్పవాడగు జీవునే భగవద్విభూతి 
యని చెప్పవలయునుగాని, ఈశ్వరుడు భగవద్విభూతియని చెప్పదగదు. అయ్యది ప్రకరణవిరుద్ధ 
మగును. 


అట్లే జలజంతువులలో మకరమును, నదులలో విష్ణుపాదములనుండి పుట్టిన గంగను. 31 
శ్లో! సర్గాణామాదిరంతశ్చ మధ్యం చైవాహమర్దున! । 
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అ. క్రియలలో సృష్టి, స్థితి (పరిపాలన) సంహారక్రియలు నా విభూతులు. వేదవేదాంగ 
విద్యలలో మోక్షార్థమగు నధ్యాత్మవిద్య నా విభూతి; ప్రవక్త ధర్మము లగు వాదజల్పవితండములలో 
వాదము నా విభూతి. 

రామానుజమతము : ఇచట “సర్గాణామ్‌” అను పదమునకు సృష్టిస్టిత్యాదులకు గారణు 
లను నర్ధమును జెప్పి వారలలో సృష్టికర్తను, పరిపాలనకర్తను, సంహారకర్తను నేనని రామానుజులు 
వ్యాఖ్యానించిరి. అది సరికాదు. వారి వ్యాఖ్యానమున నిర్ధారణ యనునది లభించదు. 


ఇక ప్రాణులలో నేను (స్రష్టృత్వాది ధర్మములు కలవాడనని చెప్పినచో నిర్ధారణ 
సంభవించునని యనరాదు. ్రస్రత్వాది ధర్మములలో నేదియో యొక ధర్మము లేని ప్రాణియే 
యుండదు. తృణాదులుగూడ పురుగుల బుట్టి ంచుచున్నవి. పశువుల బాలించుచున్నవి. 
సంహరించుచున్నవి. మరియు నిచట “ఆదిర్మధ్యం అంతకి” అని యున్న పదములకు పాలక 
నాశకాది యర్థములయందు లక్షణ యంగీకరించవలయును. ముఖ్యార్థమునకు బాధలేనపుడు 
లక్షణ యంగీకరించుట న్యాయము కాదు. 

ఇక (సర్గాణాం) ప్రాణులయొక్క సృష్టిస్థితిలయములకు (ఆదిః) నేనే కారణుడను, అని 
జేకార్థమును వర్ణించినచో నందు నిర్జారణార్థము లభింపదు. కాక, నీయర్థ మింతకు మున్నే 
జెప్పబడినందున పునరుక్తిదోషమున్ను సంభవించును. 
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పూర్వము “అహమాదిర్హి దేవానాం” అను రెండవశ్లోక తృతీయపాదమున జీవావిష్టులగు 
భూతములయొక్క యుత్పత్తిపళయములు చెప్పబడినవనియు, నిచట సృష్టిమాత్రమునకు ననగా; 
గగనాది సర్వపదార్థములకు దాను కారణుడనని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడనియు, నిట్లే 
భాష్యకారులగు శంకరులు గూడ నీ రెండు శ్లోకములకుగల పునరుక్తి దోషములను వారించిరని 
యును జెప్పినచో నపుడు నిర్ధారణము అవివక్షిత మగును. మటియు ్రషృత్వ రక్షకత్వ 
సంహర్హృత్వములే యిచట విభూతి యని చెప్పదగియుండును. 


ఇదే శ్లోకమునుండి యచ్చటచ్చట “తేజస్వినామహమ్‌” ఇత్యాది శ్లోకముల యందు 
నిర్ధారణ కనిపించనందున ప్రకరణసిద్ధమగు నిర్ధారణకు నిది మొదలుకొని, భంగము వాటిల్లె 
ననియును గ్రహింపవలయును. 


ఇట్టైనచో “నక్షత్రాణాం శశీ” అనుచోట గూడ నిర్ధారణకు భంగము కనిపించుచున్నది 
గదాయని యనరాదు. అచట నిర్ధారణ కనిపించుచున్నది. గతిలేని చోట్లనే నిర్ధారణకు భంగ 
మంగీకరింతుము. ప్రకరణభంగము వక్తకు దోషావహముగదా యనుట పాడిగాదు. సర్వజ్ఞాడగు 
భగవంతునకు ప్రకరణ భంగాది దోషములు కించిత్మరములు. వేదములందు గాని, ఆర్షగ్రంథము 
లందుగాని, ఛందోభంగాదులు దోషములని విద్వాంసులు గ్రహించుచుండిరా? కావున ఆర్ష 
(గంథమగు దీనియందు ప్రకరణభంగము దోషమని పాటింపదగదు. 

లేక “ఆదిత్యానామహం విష్ణు” అను శ్లోకము మొదలు “స్రోతసామస్మి జాహ్నవీ” 
అను ముప్పదియొకటవ శ్లోకపర్యంతమే నిర్ధారణ షష్టీప్రకరణమనియు, ముప్పదిరెండవ శ్లోకము 
మొదలు శేషషష్టీ ప్రకరణము ప్రారంభింప బడెననియు, నిర్ధారణ షష్టివలె శేషషష్టిని 
ప్రయోగించినను ప్రకరణభంగదోషము లేదని సమాధాన పరచు కొనవచ్చును. 

లేక విష్ట్వాదులు నా విభూతులని చెప్పుటయందే భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణునకు దాత్సర్యము. 
ఆదిత్యాదులలో విష్ట్వాదులు గొప్పవారని చెప్పుటయందు భగవంతునకు దాత్పర్యము లేదు. 
ఆదిత్యాదులలో విష్ట్వాదులు గొప్పవారని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుట స్వరూపకథనముగాని మజియొకటి 
గాదు. ఇట్లగుచో “నక్షత్రాణామధిపతి శృశి అహమ్‌” (నక్షత్రములకు నధిపతియగు చంద్రుడను 
నేను) అని మీరు వ్యాఖ్యానించుట తగదుగదా అని యనరాదు. నిజమే, చంద్రునకు నక్షత్రములలో 
గొప్పదనముకూడ నచట సిద్ధింపదు. 


ఇట్లగుచో, “సర్గాణామాదిరంతశ్చ” అను శ్లోకమునం దెవ్విధమగు విభూతియు లేనట్లే 
కదా. కాదు, సృష్టి స్టితి లయహేతువగు నీశ్వరుడు నట విభూతియని చెప్పబడినది. జీవునివలె 
నీశ్వరుడుగూడ పరమాత్మయందు మాయచే గల్పింపబడినందున నీశ్వరుడుగూడ 
పరమాత్మయందు మాయచే గల్పింపబడినందున నీశ్వరుడు పరమాత్మయొక్క విభూతి యగుట 
పొసగును. 


ప్రారంభింపబడిన నిర్ధారణషష్టీప్రకరణము పరిత్యజింపదగదని పట్టుదల యున్నచో 
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182 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


“సర్గాణాం భూతానాం మధ్యే” (భూతములలో) సృష్టి స్థితి లయములకు కారణమగు నీశ్వరు 
డను ప్రాణిని నేనను నర్థము ప్రాప్తించును. అపుడు “అహమాదిశ్చ మధ్యంచ భూతానామంత 
ఏవచ” అను నిరువదవ శ్లోకమును గూడ నిర్ధారణ షష్టీ ప్రకరణమున జేర్చుకొనినచో పునరుక్తి 
సంభవించును. దానిని పరిహరించు కొనుటకు భూతశబ్దమునకు జీవసహిత ప్రాణు లర్థమనియు, 
ఈ శోకమందలి సర్గశబ్దమునకు సజీవ నిర్జీవరూపమగు కార్యమా(త్ర మర్థమనియు 
జెప్పవలయును. అపుడు ప్రాణులలో నీశ్వరుడను ప్రాణిని నేను, కార్యములలో నీశ్వరుడగు 
కార్యమును నేను, అని యర్థము లభించును. “జీవేశ్వరౌ అభాసేన కరోతి” అను (శ్రుతి 
యీశ్వరుడుగూడ కార్యమని చెప్పుచున్నందున నందు వివాదపడ దగదు. 


ఇప్పటికిని యీశ్వరుడు రెండుమారులు నిర్ధారణ చేయబడినందువలన పునరుక్తి దోషము 
తదవస్థయేగదా? కాదు, నిర్ధారణ జేయబడుచున్న నీశ్వరుడొక్కడైనను, నిర్ధారణాశ్రయములగు 
భూతములు (సజీవప్రాణులు) నిర్జారణాశ్రయములగు నిర్జీవ కార్యములును పరస్పరము 
వేరైనందున పునరుక్తి దోషము లేదు. 

లేక, ప్రాణులలో హిరణ్యగర్భుడు అను నీశ్వరుడు గొప్పవాడు. భూతములలో మాయా 
ప్రతిబింబుడగు నీశ్వరుడు గొప్పవాడు, అనియును నిర్ధార్యమాణులకు భేదము చెప్పనగును. 
వస్తుస్థితిలో నర్జునుడు భగవద్విభూతిని భగవన్మాహాత్య రూపయోగమును దెలిసికొన కోరినందున 
శ్రీకృష్ణుడుగూడ విభూతిని చెప్పునపుడు యోగమును గూడ జెప్పెనని రహస్యమును 
గ్రహింపవలయును. కావున “అహమాదిశ్చ” అను శోకమువలె “సర్గాణామాదిరంతశ్చ” అను 
శ్లోకమున్ను భగవన్మాహాత్య ప్రదర్శనపరమే యగుచున్నది. విభూతి శోకములయందు నిర్ధారణ 
షష్టి ప్రారంభింపబడిన గాని, మాహాత్య ప్రదర్శన ప్రకరణమున నిర్ధారణ షష్టి ప్రస్తుతింపబడలేదు. 
కాన “సర్గాణామాదిః” అనుచోట నిర్ధారణ షష్టి కాదు, “నక్షత్రాణామహం శశీ” అనుచోట 
శేషషష్టియు గాదు. 

(ఇందు పునరుక్తి దోషము మజియు పలువిధముల నాశంకించి పరిహరింపబడినది. 
(గంథవిస్తరభీతిచే నిచట ననువదింపదలచలేదు. అవసరమగుచో మూల(గంథమున దిలకింపుడు 
- అనువాదకుడు) 


వేదవేదాంగాది విద్యలలో మోక్షపదమగు నాత్మవిద్యనేను. (ప్రవక్తలకు ప్రధాన భూతమగు 
వాదము నా స్వరూపము. ప్రమాణఫలతత్వమును దెలిసికొనగోరినవారియొక్క కథ వాదమన 
బడును. ఒండొరులను జయింపదలచినవారికథ జల్పమనబడును. స్వపక్షమును స్థాపించు 
కొనలేక, పరపక్షమును ఖండించుటయే ప్రధానముగా గల కథ వితండవాద మనబడును. 
ఒక యభిప్రాయముతో ప్రయోగింపబడిన దానిని అభిప్రాయాంతరముచే దూషించుట ఛలము. 


చెడుసమాధానము (అసదుత్తరము) జాతి. 32 
శ్లో; _ అక్షరాణామకారోల స్మి ద్వన్పృస్సామాసికస్య చ | 
అహమేవాక్షయః కాలో ధాతాహం విశ్వతోముఖః ॥ 33 


దశమాధ్యాయము 183 


అ. అచ్చులు హల్లులు అను నక్షరములలో అకారము గొప్పది. అయ్యది సర్వ వర్ణములకు 
మొదటిది. ప్రణవమునకు మొదటి యవయవము. “అకారో వై సర్వా వాక్‌” అను 
శ్రుతిప్రమాణమును బట్టి అకారము సర్వవర్ణములకు బ్రకృతియు నగుచున్నది. కాన నియ్యది 
నారూపము. సమాససంఘములో ద్వనసమాసము ఉభయపదార్థ ప్రధానమగుట వలన 
శ్రేష్టమగును. అయ్యది నా రూపము. అవ్యయీభావసమాసము పూర్వపదార్థము ప్రధానముగా 
గలది. ఉత్తరపదార్థము ప్రధానముగాగలది తత్పురుష. అన్యపదార్థము ప్రధానముగా గలది 
బహువ్రీహి. ఉభయ పదార్ధప్రధానముగా గలది ద్వన్వము అని యిట్లు తరచుగా వాదముగలదు. 
కావున ద్వన్వసమాసము భగవద్విభూతి యగుచున్నది. 

నిత్యానిత్యములగు కాలద్వయములో నిత్యమగు కాలమును నేను. (బ్రహ్మలలో 
చతుర్ముఖహిరణ్యగర్భుడను నేను. ఈ రెండు వాక్యములయందును, నిర్ధారణ రూపమగు షష్టి 


లేనందున భగవన్మాహాత్యపరములనిగూడ నీ యవి గ్రహింపనగును. 38 
శ్లో। మృత్యుస్సర్వహరశ్చాహముదృ్భవశ్చ భవిష్యతామ్‌ । 
కీర్తిః శ్రీర్వాక్స నారీణాం స్మృతిర్మేధా ధృతిః క్షమా ॥ 34 


అ. మృత్యువు ధనాదులను హరించునది, ప్రాణమును హరించునది యని రెండు 
విధములు. అందు ప్రాణహరణ రూపమగు మృత్యువు నే నగుచున్నాను. 


లేక, ప్రపంచమున సర్వప్రాణులయొక్క జీవితము హరించునట్టి యముడొక మృత్యుదేవత 
యనియు, ప్రళయమునందు సర్వజగత్తును నశింపజేయునట్టి యీశ్వరుడు మజియొక 
మృత్యుదేవత యనియు ప్రతీతి గలదు. వా రిరువురిలో సర్వ ప్రపంచహరుడగు యీశ్వరు 
డను మృత్యుదేవత నేను. లేక, యిచట నీశ్వరశబ్దమునకు మాయా తమోగుణావచ్చిన్నుడగు 
రుద్రుడనిగూడ జెప్పవచ్చును. దానివలన రుద్రుడు యీశ్వరవిభూతి యని సిద్ధించును. బ్రహ్మ 
విష్ణు రుద్రులు మువ్వురు పరమేశ్వరుడగు (బ్రహ్మయందు కల్పింప బడుటచే నదియును పొసగును. 

లేక, మాయావచ్చిన్న చైతన్యలక్షణుడగు నొకే యీశ్వరుడు పుట్టించుట, పాలించుట, 
సంహరించుట యను గుణసంబంధమువలన బ్రహ్మ విష్ణు రుద్ర శబ్దములచే జెప్పబడు చున్నాడు. 
అందు సంహరింప జేయుటయను గుణసంబంధముగల పరమేశ్వరుడను నేను. సగుణేశ్వరుడు 
నిర్గుణబ్రహ్మకు విభూతియగుట పొసగును. 

రామానుజమతము : ఇచట వేదాంతదేశికులు యమునియొక్క యాజ్ఞను నెరవేర్చుచు, 
ప్రాణ హరణాధికారమందున్న నొకానొక పురుషుడు మృత్యువని మృత్యుశబ్దార్థము నిర్వచించిరి. 

అది యనుచితము. అట్టి ప్రమాణ మెచ్చటను కన్పించదు. యమదూత లనేకులు 
కలరు. అం దెవ్వడు మృత్యువనునది నిర్ణయింప నలవిగాదు. మృత్యుదేవత ప్రత్యేకమగును 
కాని, యమదూతలలో చేరదనినచో, నయ్యది భగవదాజ్ఞాపరతంత్ర మగునుగాని యముని 
యాజ్ఞను నెరవేర్చునట్టిది గాదు. 
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ఓయీ! “భూతానామంత ఏవ చ” అను నిరువదవ శ్లోకమున ప్రపంచనాశమునకు 
కారణుడగు నీశ్వరుడు చెప్పబడుటవలన నిచట మరల యందే యర్థమును జెప్పినచో 
పునరుక్తదోషము వాటిల్లునుగదా? లేదు; వినుము. ఇరువదవ శ్లోకమున లయస్థానము మాత్రమే 
జెప్పబడినది. కాక, నయ్యది భగవన్మాహాత్యకథనపరము కాని విభూతి ప్రదర్శనపరము కాదు. 

ఐతే, “సర్గాణామాదిరంతశ్చ” అను శ్లోకార్థముతో పునరుక్తమగునుగదా యనుటయు 
నుచితముగాదు. అచట సృష్టి స్థితి లయముల మూటికి గారణమగు నీశ్వరుడు నిర్ధారణ 
చేయబడెను. ఈ శ్లోకమున కేవల లయహేతువగు నీశ్వరుడు మాత్రమే నిర్వచించబడెను. 
కాన నిందు బునరుక్తము లేదు. 


ఇక యీశ్వరుడనగా మూడునేత్రములుగల రుద్రుడని వ్యాఖ్యాన మొనర్చినచో 
పునరుక్తిదోషమునకు దావే లేదు. మధుసూదనుడుమాత్ర మిచట సంహర్తలగు వారిలో 
సర్వసంహర్త యగు మృత్యువు “నేను” అని వ్యాఖ్యానించెను. 

భావికల్యాణములో నభ్యుదయప్రాప్తి హేతువు నాదు రూపము. మృత్యుశబ్ద సాహచర్యమున 
నిచట యుద్భవ శబ్దమునకు బుట్టుకయే యర్థమని యనదగదు. మృత్యు శబ్బముగూడ నిచట 
మరణార్థవాచకముగాదు. మరేమనిన సర్వప్రాణహరణ రూపమయిన నశుభమునకు కారణమగు 
మృత్యువును జెప్పును. అటుపైన సర్వాభ్యుదయ రూపమైన శుభమునకు గారణమెవ్వడని ప్రశ్న 
యుదయించుటయు, అట్టి వానిని నేనే యని భగవంతుడు నిర్వచించుటయు పూర్వాపర 
సందర్భమునకు దగిన యర్ధ మగుచున్నది. 

ప్రీలలో కీర్తి లక్ష్మీ, వాక్కు స్మృతి, మేధా, ధృతి, క్షమా యను నుత్తమ స్రీలు నే 
నగుచున్నాను. వీరందజు ధర్మమను పురుషునకు భార్యలు. వారు వారు ఆయా గుణమం 
దభిమానముగల దేవతలు. అందు, కీర్తి యనగా ఖ్యాతి. శ్రీయనగా సంపద, వాక్కు యన 
విద్య, స్మృతి యన తలపు. మేధ యన (గంథమును ధరించునట్టి బుద్ధిగత సామర్థ్యము. ధృతి 
యన ధైర్యము. క్షమ యన మానాపమానములయందు చిత్తము వికారము నొందకుండుట. 
ఇవి యన్నియు లేశమాత్రముగా నున్నను లోకము (అజ్ఞానియగు జీవులు), నాయంతటి వారు 
లేరని విజ్ఞవీగుదురు. స్రీలు, పురుషులు ధనాదులచే తామే కృతార్థులమని తలంతురు. 
విద్వాంసులుమాత్రము ధనాదులచే కృతార్థులమని తలచరు. వారు ఆత్మజ్ఞానముచే కృతార్థుల 


మగుదమను నిర్ణయముతోనే యుందురు. 34 
శో బృహత్సామ తథా సామ్నాం గాయత్రీ ఛందసామహమ్‌ । 
మాసానాం మార్గశీర్నోలి హమృతూనాం కుసుమాకరః ॥ 85 


అ. సామములలో బృహత్సామమను పేరుగల సామము నే నగుచున్నాను. “త్వామిద్ధి 
హవామహే” అను బుక్కునందు గానముచేయబడు నామము బృహత్సామ మనబడును. ఉష్టిక్‌, 
అనుష్టుప్‌, త్రిష్టుప్‌ మున్నగు ఛందస్సులలో గొప్పదగు గాయత్రీఛందస్సు నాదురూపము. అనగా: 
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ఛందో విశిష్టములగు బుక్కులలో గాయత్రీఛందస్సుతో గూడిన బుక్కు భగవద్విభూతియని 
భావము. పాదబద్ధమగు వేదభాగము బుక్క్మనబడుచున్నది. గాయత్రీ ఛందస్సునం దొక్కొక 
పాదమున కారేసి అక్షరములుండును. ఉ॥। మారాయుధభూతా బాలా శఫరాక్షీ కాంతం 
హరిమాగాల్లక్ష్మీ స్తనుమధ్యా - ఇత్యాదులు. ఇట్లు ఆరేసి యక్షరములుగల నాల్లుపాదములతో 
గూర్చబడిన బుక్కు గాయత్రీఛందో విశిష్టమగును. 


ఓయీ! లోకమునందువలె వేదమునందుగూడ ఆరక్షరములుగల నాల్గుపాదములు 
గాయత్రీఛందస్సని సంజ్ఞయున్నచో “తత్సవితుర్వరేణ్యం” ఇత్యాదిమంత్రమునం దట్లక్షరపాద 
విభాగము లేనందున గాయత్రీమంత్రము గాయత్రీ ఛందస్మముగాకపోవును. మంత్రశాస్త్రము 
నందు “తత్సవితుఖి అను మంత్రమునకు విశ్వామిత్రుడు బుషియనియు, సవిత (సూర్యుడు) 
దేవతయనియు, గాయత్రి ఛందస్సనియు ప్రసిద్ది గలదు. అట్లే “ఉదుత్యం జాతవేదసం” 
ఇత్యాదిమంత్రములకు గూడ గాయత్రీఛందస్సనునది ప్రసిద్ధము. అట్లే గాయత్రి (్రిపదా 
(మూడుపాదములుగలది) యని ప్రసిద్ధము. “గాయత్రీ చతుర్వింశత్యక్షరా (త్రిపదా షట్ముక్తిః” 
అని మంత్ర ప్రయోగమున గన్పించుచున్నది. కావున వేదమునందు ఎనిమిదేసి యక్షరములుగల 
మూడుపాదములతో విరాజిల్లునదే గాయత్రీ ఛందస్సు. ఇట్టి గాయత్రీఛందోవిశిష్టమగుటవలననే 
“తత్సవితుః అను మంత్రమునకు గాయత్రీమంత్ర మను వ్యవహారము పొసగుచున్నది. 


“తత్సవితుర్వరేణ్యం” అను మొదటిపాదమున ఏడక్షరములే కలవని శంకింపదగదు. 
“ణ్యమ్‌” అను తుదియక్షరమును “ణియమ్‌” అని రెండక్షరములుగా విభజించి పఠించిన 
సరిపోవును. అట్లే “పరో రజసి సావదోమ్‌” అని నాల్గవపాదము గూడ గలదనుట పొసగదు. 
అయ్యది వేరుమంత్రము. దానికి గాయ్రీమంత్రమునందు జేరికలేదు. కాన గాయత్రీ 
త్రిపదయనియే యంతట యుపదేశించుట పొసగుచున్నది. 


ఇట్లే “ఉదుత్యం జాతవేదసమ్‌” ఇత్యాది బుక్కులయందుగూడ నొక్కొక్క బుక్కు మూడేసి 
పాదములు కలదిగనే కనుపించుచున్నది. “ఉదుత్యం జాతవేదసం, దేవం వహంతి కేతవః, 
దృశే విశ్వాయ సూర్యం” అనునదొకే బుక్కు ఇందు మూడు పాదములు మాత్రమే కలవు. 
“అపత్యేతాయవో యథా” అను నాల్గవ పాదము కలదని యనరాదు. “నవాద్యా గాయత్రీ 
ఛందః” అని చెప్పియుండుటచే “ఉదిత్యం జాతవేదసం” అను మంత్రమునందు తొమ్మిది 
గాయత్రీ బుక్కులుండవలయును. ఇరువదియేడు పాదములును కనుపించుచున్నవి. కాన నొక్కొక్క 
బుక్కు పాదత్రయాత్మకమై యుండితీరవలయును. కనుక ఎనిమిది యక్షరములు గల్లి మూడు 
పాదములుగలదే గాయత్రీ ఛందస్సగును. 

లోకములో మాత్రము ఇరువది నాల్గక్షరములు గల గాయత్రీ ఛందస్సు ఆరేసి యక్షరముల 
కొక్కొక పాదము చొప్పున నాల్గుపాదములు కలదిగా పింగళమునిచే గల్పింపబడినది. 
నాల్గుపాదము లైనను ఇరువది నాల్లక్షరము లను సంఖ్య యున్నందున గాయత్రీ ఛందస్సనబడు 
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చున్నది. ఇట్లే వేదమునందుగూడ ఇరువది నాల్గక్షరములుగల బుక్కును నాల్గుభాగములుగా 
విభజించి ఆరేసి యక్షరముల కొక్కొక పాదముగా గల్పింపబడుగాక యని యనరాదు. “ఉదుత్యం 
జాతవేదస” మనుచోట “ఉదుత్యం జాతవే” అని యారక్షరములకు పాదవిభాగము చేయుట 
శక్యముగాదు. ఒకేపదమునందు యతివిచ్చేద ముండదు. అట్లెనచో లోకమునందే గాయత్రీ 
ఛందస్సునకు ఎనిమిదేసి యక్షరములుగల మూడుపాదములను గల్పింపగూడదా? అని యనుట 
యుచితముగాదు. లోకమునందు శ్లోకములు నాల్గుపాదములు కలవిగనే యుండితీరవలయును. 
మూడుపాదములతో శ్లోకపూర్తియసంభవము. కాన గాయత్రీపాదము అష్టాక్షరమే యగుచున్నది. 


గాయత్రికి మూడు పాదములును, ఇరువదినా ల్లక్షరములును ఉండును. అనుష్టుప్‌ 
ఛందస్సునకు నాల్దుపాదములు, ముప్పదిరెండక్షరములు నుండును. కాన నీ రెంటికి 
సాంకర్యములేదు. 

కావున త్రిష్టుబాది ఛందస్సులతో గూడిన బుక్కులలో గాయత్రీ ఛందోబద్ధమైన బుక్కు 
గొప్పది. అయ్యది “తత్సవితుర్వరేణ్యమ్‌, భర్గో దేవస్య ధీమహి, ధియో యో నః ప్రచోదయాత్‌” 
అని చూపితిని. ఈ మంత్రమునకు గాయత్రీ దేవతయు, అదియే ఛందస్సును గాన గాయత్రి 
యను వ్యవహారము. “ఉదుత్యం జాతవేదసం” ఇత్యాది మంత్రములకు ఛందస్సు గాయత్రియైనను, 
దేవత వేరగుటచే వాటికి గాయ త్రీమంత్రమను వ్యవహారము లేదు. 

ఇట్లు గాయత్రీఛందోవి శిష్ట బుక్కులలో గాయత్రీమంత్రమే గొప్పది గనుకను త్రిష్టుబాది 
ఛందోవిశిష్ట బుక్కులలో గూడ గాయత్రీమంత్రమే యుత్తమోత్తమము గనుకను, నిట 
గాయత్రీశబ్దముచే గాయత్రీమంత్రమే గ్రహింపనర్షము. “న గాయత్ర్యాః పరో మంత్రః అను 
ప్రమాణముచే గాయత్రీ మంత్రము ప్రశస్తమని స్పష్టమగు చున్నది. 

ఓయీ! ఎవ రీ గాయత్రీదేవత? అయ్యది సవితృదేవునియొక్క తేజస్సే. అది వెలుగా 
ఏమి? కాదు, చైతన్యమే. సూర్యమండలావచ్చిన్నమగు చైతన్యము గాయత్రి యని చెప్పబడుచున్నది. 
సూర్యుడు సర్వసాక్షి గనుక ఈశ్వరుడని ప్రసిద్ధి గలదు. వానిలోపల నుండు చైతన్యమేది కలదో 
యదియే గాయత్రి యనబడుచున్నది. ఇంతమాత్రమున మనబోటివారల శరీరముతో గూడిన 
చైతన్యముగాని, కూడని చైతన్యముగాని గాయత్రి కాదను వ్యవహారము లేదు. చిచ్చక్తియే గాయత్రి 
యనదగును. కాదు చిద్రూపమగు పరబ్రహ్మయే గాయత్రి. స్రీలింగప్రయోగమును బట్టి కాళీ, 
సరస్వతీ మున్నగు శక్తులే గాయత్రీ దేవతలు అని పొరపడదగదు. నిర్విశేషమగు చైతన్యమునందు 
ఆత్మయను పుంలింగశబ్దమును, బ్రహ్మయను నపుంసకలింగశబ్దమును ప్రయోగించినట్లు గాయత్రీ 
యను ప్రీలింగశబ్దమును గూడ బ్రయోగించుట సంభవించును. 

ఇట్లు బ్రహ్మపరమగుట వలనను, జీవబ్రహ్మాభేదరూపమగు తత్త్వ్వార్థమును బోధించుట 
వలనను, గాయత్రీమంత్ర మన్నిమంత్రములలో గొప్పదగుచున్నది. 
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గాయత్రీమంత్రార్ధము _ 

“ధియో యో నః ప్రచోదయాత్‌” యః = ఏ యీశ్వరుడు, నః = జీవులయొక్క ధియః 
= బుద్ధులను, ప్రచోదయాత్‌ = డ్రైరేపించుచున్నాడో. ఈ యర్భమునందు శ్లో. 
ఈశ్వరస్సర్వభూతానాం హృద్దేశేల_రున తిష్టతి, బ్రామయ సర్వభూతాని యంత్రారూఢాని 
మాయయా” అను వచనము “యో భూతేషు తిష్టన్‌” ఇత్యాద్యంతర్యామిబ్రాహ్మణమున్ను 
ప్రమాణమగుచున్నవి. 

యచ్చబ్దమునుబట్టి తచ్చబ్దమును మార్చుకొనవలయును. “తత్సవితుర్వరేణ్యం భర్గో 
దేవస్య ధీమహి” తస్య, సవితుః = మాయచే ప్రపంచసృష్టిస్టికిలయములకు గారణమైన, దేవస్య 
= ఈశ్వరునియొక్క వరేణ్యమ్‌ = స్వరూపభూతమగుటచే గొప్పదగు, భర్గః = చైతన్యమును, 
(అనగా బ్రహ్మమును అని భావము) ధీమహి = సోల హమని ప్రత్యగభిన్నముగా దెలిసికొందుము 
(ధ్యానింతుము). 

ఇట్లు మంత్రములలో నేను గాయత్రీమంత్రమని యర్థము పర్యవసన్నమైనది. కాన 
గాయక్రీమంత్రముగాని, గాయత్రీ ఛందోవిశిష్టమంత్రములుగాని భగవద్విభూతులని సిద్ధించినది. 

లేక “అగ్రం వై ఛందసాం గాయత్రీ” అను శ్రుతివలన ఛందస్సులలో గాయత్రీఛందస్సు 
గొప్పదగుచున్నది. పింగళాచార్యులు “ఉక్తాత్యుక్తా తథా మధ్యా” అని చెప్పియుండుటచే ఉక్తయను 
ఛందస్సే గొప్పదని యేల ననకూడదు? వినుము, “అగ్నిమీళే పురోహితం” అను బుక్కుయే 
అన్ని వేదములలో మొదటిది. ఇయ్యది గాయత్రీఛందోబద్ధ మగుచున్నది. “అగ్నిమీళ” యను 
మంత్రమునకు అగ్నిదేవతయనియు, గాయత్రీ ఛందస్సనియును మంత్రపాఠమునందు 
కనిపించుచున్నది. కావున గాయత్రీఛందస్సుయే గొప్పది. పింగళాచార్యుడు జెప్పిన ఉక్తఛందస్సు 
గాదు. 

ఓయీ! ఇతర ఛందోబద్ధములగు మం(త్రములకంటె గాయత్రీఛందోబద్ధము లగు 
మంత్రములు గొప్పవగుటలో గాయ త్రీఛందోబద్ధత్వమేకదా కారణము. అపుడు ఛందస్సులలో 
గాయత్రీఛందస్సు గొప్పదనికదా తేలిన యర్థము. ఇట్టితరి “గాయత్రీ ఛందసా మహమ్‌” అను 
శ్లోకముయొక్క వాచ్యార్థమే గ్రహింపనగును. ఎట్లన? త్రిష్టుబాది ఛందస్సులలో గాయత్రీఛందస్సు 
నేను అని. ఇట్లే రామానుజులు జెప్పిరి. ఈ ప్రక్రియను విడచి, శ్రీశంకరులు “గాయత్ర్యాది 
ఛందోవిశిష్టబుక్కులలో గాయత్రి బుక్కు నేను” అని గాయత్రీపదమును బుక్సరముగ 
లాక్షణికార్థమును గల్పించి ప్రయాసబడుటకు కారణమేమి? 

వినుము. పాదాక్షరసంఖ్యావిశేషనియమము ఛందశ్శబ్దార్థము. తన్మాత్రమునకు 
గొప్పదనము లేదు. ఆ నియమముతో గూడిన శబ్బసమూహమునకే గొప్పదనముగలదు. “అగ్నిమీళే 
పురోహితం” అను నిట్టిమంత్రమే వేదాదియం దుండుట చేతను, అయ్యది గొప్పదగుటవలనను, 
నీ యర్థమునందు శ్రుతిసంవాదముగూడ గలదు. కాన ఛందోమాత్రమునకు గొప్పదనము 
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జెప్పుటకంటె ఛందోవిశిష్టమైన శబ్దసమూహమునకు గొప్పదనమును జెప్తుటయే యుచితమను 
నాశయముతో నాచార్యపాదులు లాక్షణికార్థప్రయాస నంగీకరించిరి. 

వేదము మొదటయున్న “అగ్నిమీళే” యనుమంత్రము గాయత్రీఛందోవిశిష్టమగుటచే 
గాయత్రీఛందోవి శిష్టబుక్కు గొప్పదని యెట్లు చెప్పిరో? యబట్లే వేదాదియందున్న మంత్రమునందు 
గాయత్రీఛందస్సు యుండుటబట్టి గాయత్రీఛందస్సుగూడ ఛందస్సులలో గొప్పదని యేల 
చెప్పరాదు? నిజమే వినుము. ఇట్టి న్యాయ మవలంబించినచో, వేదాదియం దగ్ని యుండుటవలన 
అగ్నియే అన్నిభూతములలో గొప్పదని చెప్పవలసినదేకదా? ఇష్టాపత్తియే యందురా? 
“దేవానామస్మి వాసవః” అని గీతలలో శ్రీకృష్ణుడు, దేవతలో నగ్నిదేవతను గొప్పగాజెప్పక ఇంద్రునేల 
గొప్పగా జెప్పెను? కాక, మటియొక చోట వేదమునందే “అగ్నిర్వై దేవానామవమో విష్ణుః 
పరమః” అనువాక్యముచే దేవతలలో నగ్ని తక్కువవాడనియు, విష్ణువు గొప్పవాడనియు 
జెప్పబడినదిగదా? దీని కేమి సమాధానము జెప్పెదరు? కావున పైన్యాయమంతట నవలంబింప 
వీలుపడదు. అయితే (శ్రుతివిరోధ ముండుటవలన వేదాద్యమంత్రమునందున్న గాయత్రీఛందస్సు 
గొప్పదగుగాక, అనినచో నదియును బొసగదు. అగ్నిశబ్లోత్తరమందున్న ద్వితీయావిభక్తిగాని, 
అగ్నిశబ్దముగాని వేదమునకు మొదట యుండుటచే గొప్పదని చెప్పవలసివచ్చును. 


లేక ఛందోమాత్రమునకు గొప్పదన ముండుగాక, అయినను ఏ మంత్రమువలన 
ఛందోమాత్రమునకు గొప్పదనము ప్రాప్తించినదో, యా మంత్రమే యిచట గొప్పదని లాఘవమున 
(గహింపదగును. తజ్ఞాతీయములగుటచే నితర మంత్రములు గూడ నట్లే గొప్పవని 
తెలియవలయును. వస్తుతః బుక్కుకంటె, ఛందస్సు వేరుగ లేనందున బుక్సత్తయే ఛందస్సత్త 
యనవలయును. ఛందస్సునకు స్వతంత్రముగ సత్త లేదు. కాన నిచట స్వతంత్ర సత్తాశాలియగు 
బుక్కునే (గ్రహించుట యుచితము కనుక నిచట గాయత్రీఛందో విశిష్టమగు బుక్కే 
భగవద్విభూతిగాని కేవల గాయత్రీ ఛందస్సు భగవద్విభూతి కాదని సుస్పష్టము. 

మార్గశీర్ష మాసమునందు సర్వసస్యములు ఫలసంపత్తితో గూడియుండుట వలనను, 
ఆ మాసము వ్రతాదులకు నుచితకాల మగుటవలనను మాసములలో మార్గశీర్షము గొప్పది. 
ఇయ్యది భగవద్విభూతి. అట్లే వసంతబుతువు జ్యోతిష్ణోమయాగమున కుచితకాలమగుట వలనను, 
పుష్పసమృద్ది కలదగుటవలనను, (ప్రాణులకు సుఖకరమగుటవలనను బుతువులలో 


గొప్పదగుచున్నది. కాన నయ్యది భగవద్విభూతి. 85 
శ్లో। ద్యూతం ఛలయతామస్మి తేజస్తేజస్వినామహమ్‌ । 
జయో౭_స్మి వ్యవసాయో౭_స్మి సత్త్వం సత్త్వవతామహమ్‌ ॥ 36 


అ. ధనాపహరణము ఫలముగాగల వంచనావిషయములగు (కపటోపాయములగు) 
క్రయ, విక్రయ, బుణ, దాయసంవిభాగ, సంగరాదులను ఛలములలో జూదమనునది 
చాలగొప్పది. ఏలనన: - దుర్యోధనాదు లీ జూదముచే క్షణకాలములో ధర్మరాజాదుల నోడించి, 
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వారల దరిద్రులబేసి, యడవిపాల్పరచి, తాము రాజాధిరాజులైరి. కాన, కపటోపాయములలో 
జూదము చాల గొప్పది. కనుకనే “అకైర్మా దీవ్యః” అనుశ్రుతి జూదమును నిషేధించుచున్నది. 
ఇట్టిజూదము భగవద్విభూతి, తేజోవంతులలో తేజస్సు నే నగుచున్నాను. జయాపజయములలో 
జయమును నేను, ఉద్యోగానుద్యోగములలో నుద్యోగము (ప్రయత్నము) నేను. 


లేక, సామర్ధ్యము నాలుగు విధములు. వాక్సామర్థ్యము. శరీరసామర్థ్యము, ఇంద్రియ 
సామర్థ్యము, మనస్సామర్థ్యమని. ఇందు మనస్సామర్థ్యము గొప్పది. అది భగవద్విభూతి. 

లేక, సాత్త్విక ధర్మములలో శమదమాది లక్షణమగు సాత్వికధర్మము గొప్పది. అయ్యది 
భగవద్విభూతి. 

లేక, సత్వరజస్తమోగుణములలో సాత్వికులయొక్క గుణమగు సత్వము గొప్పది. అయ్యది 
భగవద్విభూతి. 

కాన “సత్త్వం సత్త్వవతా” మను తురీయపాదమునకు నిట్లే యర్థమును జెప్ప వచ్చును. 36 


శ్లో వృష్టీనాం వాసుదేవో౭_స్మి పాండవానాం ధనంజయః । 
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అ. యాదవులలో వసుదేవకుమారుడ నగు వాసుదేవుడను నేను. పాండవులైదుగురి 
లో, నిఖిల రాజుల జయించి ద్రవ్యము నార్జించిన ధనంజయుదను (అర్జ్హునుడను,; సర్వపదార్థ 
జ్ఞానముగల మునులలో వ్యాసుడను నేను. వ్యాసులు బ్రహ్మసూత్రములను, అష్టాదశ పురాణము 
లను రచించుటచేతను వేదమును విభజించుటచేతను సర్వజ్ఞ లగుచున్నారు. నారాయణాంశ 
సంభూతులగుటచేగూడ వ్యాసులు గొప్పవా రనదగును. కవులలో (అనగా:- భూతభవిష్య 
ద్వ్భృత్తాంతమును దెలిసికొను వారలలో) శుక్రుడను నేను. ఈతడు నీతిశాస్తాది కర్తయగుటచే 
గొప్పవాడు. మజియు, శుక్రుడు విద్వాంసులలో గొప్పవవాడని గూడ ప్రసిద్దిగలదు. 37 


శ్లో; దండో దమయతామస్మి నీతిరస్మి జిగీషతామ్‌ । 
మౌనం చైవాస్మి గుహ్యానాం జ్ఞానం జ్ఞానవతామహమ్‌ I 838 


అ. వాది ప్రతివాదుల వాక్యశ్రవణము, సాక్షి విచారణము మున్నగు ధర్మములలో 
శిక్షణరూపమగు దండము గొప్పది. అది నే నగుచున్నాను. లేక రాజు, గురువు మున్నగువారు 
భృత్యుడు, శిష్యుడు మున్నగువారలయెడ కనపజచునట్టి నయ, భయ, దమాది భావములలో 
దమమను భావము గొప్పది. అది నేను. 

ఇచట నిర్ధారణ షష్టి యంగీకరింపవలయు నను నఖినివేశములేనిచో, శిక్షించు వారల 
కుండెడి ప్రధానమగు దండము నేనగుచున్నాను - అని యర్థము జెప్పవచ్చును. 


ఇట్లే, జయశీలుల కుండెడి శౌర్యధైర్యాదిగుణములలో ప్రధానమైన నీతియను గుణము 
నేను. 
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దాచదగిన ధన కనక యౌషధాదివస్తువులను దాచుటకు సాధనములైన వస్త్రము, పెట్టె 
మున్నగువానిలో మౌన మనునది గొప్పది. అయ్యది నేను. మౌనము లేకున్నచో వస్తాదులచే 
దాచబడిన వస్తువు ఆ గుడ్డముడిలో వున్నదని, యా గోప్యవస్తువును బయల్పరచుట సంభవించును. 
కావున పేటికాదులచే దాచశక్యముగాని రహస్యవస్తువును గూడ వాజ్మానముచే దాచుటకు 
వీలగును. కావున మౌనము గోపన పదార్థములలో గొప్పదని భావము. 


అట్లే జ్ఞానవంతుల కుందెడి జ్ఞాన, శమ, దమ, సుఖాది గుణములలో జ్ఞానము గొప్పది. 


అయ్యది నేనగుచున్నాను. 38 
శ్లో;  యచ్చాపి సర్వభూతానాం బీజం తదహమర్దున! । 
న తదస్తి వినా యత్స్యాన్మయా భూతం చరాచరమ్‌ ॥ 39 


అ. బీజ(కారణ)ములలో సర్వభూతములకు బీజ(కారణ)మగు ప్రకృతిని నేను. దీనిచే 
ప్రకృతికూడ నీశ్వరవిభూతియని సిద్ధించినది. విత్తనము వృక్షాదులకు గారణమైనట్లు 
సూక్ష్మావస్థాపన్నయగు ప్రకృతి, స్టూలావస్థయగు ప్రపంచమునకు గారణమగును. 

ఇట్లు భగవద్విభూతుల గొన్నిటిని బేర్శొని, ఇకముందు సంక్షేపముగా జెప్పుచున్నాడు. 

సచ్చిదానంద రూపుడను, సర్వవ్యాపిని, సమస్తప్రపంచమునకు నాత్మభూతుడను అగు 
నన్ను విడచి జంగమస్థావర ప్రపంచములో నే వస్తువును లేదు. కావున ప్రపంచ మంతయు నా 
స్వరూపముతోనే నిండి, నిబిడీకృతమై యున్నదని భావము. 

ఎట్లన, కల్పిత వస్తువులు అధిష్టానరూపములు. కార్యము కారణాత్మకము. ఉదా॥ ఘటము 
మృత్స్వరూపము. సర్పము రజ్ఞ్వాత్మకము. ఇట్లే ప్రపంచము నీశ్వర స్వరూపమని భావము. 
ఈశ్వరుడు ప్రపంచమునందు బ్రవేశించినచో ప్రపంచమునకు స్వరూపమే లేదు గాన శూన్యత్వ 
మేర్చడును. మతటియు సచ్చిదానందుడగు నీశ్వరుడు ప్రపంచమునందు బ్రవేశింపనిచో “జగదస్తి” 
(ప్రపంచము కలదు) “జగద్భాతి” (ప్రపంచము భాసించుచున్నది). “జగ(త్రియం” (ప్రపంచము 
ప్రియమైనది) అను వ్యవహారమే సిద్ధించదు. సత్తా ప్రకాశానందము లీశ్వరధర్మములు. ఈశ్వరుడు 
ప్రపంచమున బ్రవేశించనిచో నాధర్మములు ప్రపంచమునందు సంక్రమించుట యసంభవము. 
కాన శశశృంగాదికమువలె జగత్తు లేదు. జగత్తు భాసించుట లేదు. ఇత్యాది ప్రతీతులు 
కలుగవలసివచ్చును. కావున ప్రపంచము శూన్యమే యగును. 

ఓయీ! సర్వవ్యాపి యగు నీశ్వరునకు ప్రపంచమునందు ప్రవేశము లేదను నూహ 
యెట్లు పొడసూపును? 

వినుము. “ఈశ్వరుడు వేరు” ప్రపంచము వేరు అని వేరు చేయుటయే ప్రపంచమునం 
దీశ్వరునకు ప్రవేశము లేకుండుట అని యిచట వివక్షితమైనది. వేరుపరచుట యనగా 
ప్రపంచమున కనుపించు సత్తాజాడ్యాది ధర్మములను వేరుపరచుటయని భావము. “ఇది 
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యీశ్వరధర్శ్మము, “అది ప్రపంచధర్మము” అనుబుద్ధిచే ప్రపంచము నుండి యీశ్వర ధర్మములను 
వేరుపరచినచో ప్రపంచము అన్ఫతమే యగును. అన్ఫతమగు వస్తువు శశశ్చ్ళంగాదులవలె 
శూన్యమగును. దీనిచే సర్వప్రపంచము ఈశ్వరుని యందు కల్పింపబడుటవలన నీశ్వరవిభూతి 


యని తేలినది. 39 
శ్లో నాంతోం9 స్త్రి మమ దివ్యానాం విభూతీనాం పరన్తప !। 
ఏష తూద్దేశతః ప్రోకో విభూతేర్విస్తరో మయా ॥ 40 


అ. అర్జునా! “నేను ఘటము”, “నేను పటము”, “నేను రాయి”, “నేను మృత్తు”, అని 
యిట్లు నాదు విభూతుల నన్నిటిని నేను చెప్పజాలను. నేను సర్వజ్ఞుడనుగనుక అనంతములగు 
నాదు విభూతులను నేను తెలియుచున్నాను. కించిద్‌జ్ఞులగు మరియితరులు తెలియజాలరు. 
కావున నేనిపుడు నీకు ప్రధానముగానున్న నాదు విభూతులను మాత్రము సంక్షేపముగా జెప్పితిని. 

40 
శ్లో! యద్యద్విభూతిమత్సత్త్వం శ్రీమదూర్జితమేవ వా। 
తత్తదేవావగచ్చ త్వం మమ తేజో9_౦శసంభవమ్‌ ॥ 41 

అ. ఓయి అర్జునా! లోకములో సామర్థ్యముకలదికాని, శోభాయుక్తమయినదికాని, 
ఉత్సాహముకలదికాని, యేవస్తువుకలదో అదియంతయు జ్ఞానరూపమగు నాయొక్క తేజస్సులో 
నేకదేశమువలన బుట్టినదని గ్రహింపుము. 


ఓయీ! “శ్లో! మమైవాంశో జీవలోకే జీవభూతస్సనాతనః” అని యింతకుముందే 
చెప్పియుండుటచే సమస్త పదార్థములు యీశ్వరాంశ సంభూతములని యింతకుమున్నే 
సిద్ధించినది. అయ్యది మరల చెప్పనేల? వినుము. సాధారణప్రాణుల (సామాన్యజీవుల) యందు, 
ఈశ్వరునియొక్క సర్వజ్ఞత్వములోని భాగము కనిపించుటలేదు. ఈశ్వర విభూతులగు 
ప్రాణులయందు మాత్ర మయ్యది కలదు. కనిపించును. కాన నీశ్వరవిభూతులు యీశ్వర 
తేజోంశసంభూతములని నిర్ణయింపనగును. 


ఇచట తేజశ్ళబ్దముచే బలక్రియలు గూడ నుపలక్షణముగా జెప్పవలయును. ఈశ్వరునకు 
జ్ఞానబల క్రియలు స్వాభావికములు. ఆ మూటి యొక్క యంశలచే, నీశ్వరవిభూతులగు ప్రాణులు 
పుట్టుదురని భావము. కనుకనే యీశ్వరవిభూతులగు రామ కృష్ణ మహేంద్రాదులయందు, 
జ్ఞానబలక్రియలు యొక్కువగ కనిపించుచున్నవి. 

లేక తేజశ్ళబ్ద మిచట భగమున కుపలక్షణము. ఐశ్వర్య, వీర్య, యశ, ఢ్రీ, జ్ఞాన, 
వైరాగ్యములు భగములనబడును. వీటియొక్క యంశలచే నీశ్వర విభూతులు పుట్టుదురని యర్థము. 

అందు జీవులు యీశ్వరునియొక్క చైతన్యాంశభూతులు. విభూతులు, యీశ్వరుని యొక్క 
చైతన్యాంశరూపు లగును. వాని గుణాంశములచేగూడ గూడి యుందురు. కాన యిచట 
తేజశ్ళబ్దము స్వరూపచైతన్యపరముకాదు. 
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లేక, మహాకాశమునకు ఘటాకాశములువలె ప్రత్యగాత్మలగు జీవులు పరబ్రహ్మ యొక్క 
చైతన్యాంశభూతులు. రామకృష్ణాది విభూతులు సర్వజ్ఞత్వాది గుణవిశిష్టమయిన ఈశ్వరునియొక్క 
అంశభూతులు. కనుకనే విభూతులయందు నీశ్వరగుణములు కొలదిగ గనిపించుట పొసగును. 
ఇచట జీవులు. ఈశ్వరాంశులని చెప్పదగదు. అచట “మమ” అను పదమునకు పరబ్రహ్మ 
యర్థము. ఈశ్వరుడు ప్రయోగించిన అస్మచ్చబ్దము లక్షణచే పరమాత్మను జెప్పును. జీవులచే 
బ్రయోగింపబడిన అస్మచ్చబ్దము లక్షణచే ప్రత్యగాత్మను జెప్పును. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు, తేజశ్ళబ్దమునకు, నియమనశక్తిరూపమగు 
సామర్ధ్యమర్థమని చెప్పిరి. 

అది యనుచితము. ఈశ్వరాంశులగు ప్రభువులయందు నియమనశక్తి కనిపించు 
చున్నను, జ్ఞానులయందుగాని, విరక్తులయందుగాని యయ్యది కనుపించుటలేదు. 

ఇక తేజశ్ళబ్దమునకు సర్వకర్తృత్వ, సర్వేశ్వరత్వాది సామర్ధ్యమని యర్థమును జెప్పినచో 
నయ్యది భగరూపమేయగును. అపుడు తేజశ్ళబ్దమున కుపలక్షణము లేకుండగనే భగవాచకత్వము 


సంభవించుచున్నది. కాన నియ్యది సమీచీనమే యగును. 41 
శ్లో! అథవా బహునైతేన కిం జ్ఞాతేన తవార్డున! 1 
విష్టభ్యాహమిదం కృత్సుమేకాంశేన స్థితో జగత్‌ ॥ 42 


అవ. ఓయి కృష్ణా! నీవు “న తదస్తి వినా యత్‌ స్యాన్మయా భూతం చరాచరమ్‌” అను 
ముప్పది తొమ్మిదవ శ్లోకమున “చరాచర ప్రపంచములో నీ స్వరూపము ప్రవేశించని వస్తువే 
లేద”ని చెప్పితివి. 

మజల “యద్యద్విభూతిమత్సత్త్వం శ్రీమదూర్జితమేవ వా” అను నలుబదవ శ్లోకమున 
విభూతిమంతులు (సమర్హులు), ధనవంతులు, ఉత్సాహవంతులు - వీరలే నీ తేజోంశవలన 
బుట్టిరనియు, అసమర్గులు, దరిద్రులు, నిరుత్సాహులు, వీరలు నీ తేజస్సు వలన బుట్టలేదనియును 
జెప్పితివి. ఈ యది పూర్వాపర విరుద్ధముగదా? 

కాదు, వినుము. “మమ తేజోంశసంభవం” అను శ్లోకమున విభూత్యాది గుణయుక్తులను 
నిర్దేశించి, వీరలే నా తేజస్సువలన బుట్టిరని చెప్పుటలో వారలయందే ప్రధానముగా నన్ను 
ధ్యానింపుమని చెప్పుటయే నాదు తాత్పర్యము. 

వస్తుతః నాయందు గల్పింపబడినందున ప్రపంచమంతయు నా విభూతియు, మదాత్మక 
(మత్సురూప)ము నగుచున్నది - అని శ్రీకృష్ణభగవానులు ఈ శ్లోకమున జెప్పుచున్నారు. 

అ. ఓ అర్జునా! టనే నాదిత్యుడను, నే నశ్వత్ణవృక్షమును, ఇంద్రుదను, చంద్రుడను అని 
ప్రత్యేకముగా నేను జెప్పిన బ్రయోజనమేమి, వినినందున నీకు ఫలమేమి? ఇట్లొక్కొక్కటిగా 
నాదు విభూతుల నన్నిటిని నేను నీకు జెప్పజాలను. అయ్యవి యట్లు జెప్పుటకు శక్యములు 
గావు. నీవు నిరవశేషముగా దెలిసికొనినవాడవును గానేరవు. 
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ఇప్పుడు జెప్పెద వినుము. నే నీ ప్రపంచమంతయును నొక్కపాదముచే నాక్రమించి 
యుంటిని. ఇందు మంత్రవర్ణముగూడ బ్రమాణము గలదు. “పాదోల స్య విశ్వా భూతాని” 
అని. కావున జగత్తంతయు నా స్వరూపమే యగుచున్నది. 


పై మంట్రవర్ణమునుబట్టి యే నిరంశుడగు ఈశ్వరునకు అంశిత్వ మంగీకరింప 


వలయును. కనుక నీ యీశ్వరునకు సర్వభూతములు నొక్కయంశమే. అనగా - ఈశ్వరునియొక్క 
నొక్కపాదమే ప్రపంచమున గలదని యర్థము. 


లేక, వీనియొక్క యేకపాదమునందు - ప్రపంచము గలదనికాని వీనియొక్క యేకపాదము 
జగద్రూపముతో నున్నదనికాని, వీనియొక్క యేకపాదము జగద్రూపముగా జూడబడుచున్నదని 
కాని పైమంత్రవర్ణమున కర్ణము. 

వి థ్‌ 

ఓయీ! శ్రుతి చెప్పినంత మాత్రమున విరుద్ధమైన అర్థము నెట్లు గ్రహింపనగును? 
వినుము. నిరంశునకుగూడ మాయచే నంశభేదము సంభవించును. మట్టిలో నేకదేశమగు 
తడిమట్టియందు ఘటమును బుట్టించు సామర్థ్యమున్నటుల బ్రహ్మయొక్క యేకదేశమునందు 
మాయ యున్నది. 


అయితే, మాయమాత్రము నిరవయవుడగు బ్రహ్మకు నవయవ విభాగము నెట్లు 
కల్పించినది? అందు దానెట్లున్నది? అని శంకింపవలదు. మాయాకృత్యము అనిర్వచ నీయము. 
అది మనసా యూహింపను, వచసా వచింపను నలవిగాదు. కాన నందు 'అదెట్లు, ఇదెట్లు” 
అను ప్రశ్నయే తగదు. 

ఈ సర్వభూతాత్మకమగు బ్రహ్మయొక్క యేకపాదమే “మాయీ” అనియు, “ఈశ్వరు” 
డనియును జెప్పబడుచున్నది. మాయావచ్చిన్న బ్రహ్మమే యీశ్వరుడు. శుద్ధచైతన్యము పరబ్రహ్మమే 
యగును. అదియే తత్త్వము. మాయ అతాత్త్వికమగుటచే మాయావచ్చిన్నుడగు నీశ్వరుడుగూడ 
నతాత్త్వికుదే యగుచున్నాడు. అట్లే శుద్ధచైతన్యమే ప్రత్యగాత్మయని జీవబ్రహ్మల కైక్యము 
సిద్ధించినది. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “ఏకాంశేన స్థితో జగత్‌” అనుచోట 
“ఏకాంశ” మను పదమునకు “నా యొక్క మహిమలో నయుతాంశముచే నావరించి” అని 
యర్థమును జెప్పిరి. 

అయ్యది నిస్సారము. “ఏకాంశేన” అను పదమువలన, అయుతాయుతాంశమను నర్థము 
లభింపదు. పైపెచ్చు మహిమ యనుపదము ఈ శ్లోకమున శూన్యము. పైగా, సర్వప్రపంచము 
భగవద్విభూతి యని చెప్పదగియుండ ప్రకరణవిరుద్దముగా జగన్నియమనమును జెప్పుట 
యనుచితమగును. 
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కావున శంకరులు జెప్పిన యర్ధమే సుఖకరము. రామానుజుల యర్థము క్లేశావహము. 


ఈ యధ్యాయమునందు భగవద్విభూతులయొక్క సంబంధము కలదుగాన నీయది 
విభూతియోగమను నామమును బడసెను. 42 


ఇట్లు మల్లావరులోపనామక వేంకటసుబ్బరామశాస్తి విరచితమగు శ్రీమద్భగవద్గీతా 
భాష్యార్మ ప్రకాశికానువాదమున దశమాధ్యాయము ముగిసెను. 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


Kokok 


శ్రీ హయగ్రీవాయనమః 
శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 
ఏకాదశాధ్యాయము 
శ్లో; మదనుగ్రహాయ పరమం గుహ్యమధ్యాత్మసంజ్ఞితమ్‌ 
యత్త్వయోక్తం వచస్తేన మోహో౭_యం విగతో మమ ॥ 1 

అ. శ్రీకృష్ణునిచే పూర్వాధ్యాయమునందు జెప్పబడిన భగవద్విభూతులను పార్భుడు విని, 
ప్రపంచమంతయు భగవత్స్వరూపమని (గ్రహించి, యట్టి భగవత్స్వరూపమును ప్రత్యక్ష 
పరచుకొనదలచి పార్టు డడుగుచున్నాడు. 

[ల 

ఓయీ! కృష్ణా! నీవు న న్ననుగ్రహించదలచి చెప్పిన పరమగోపష్యమగు నధ్యాత్మ తత్త్వమును 
వినినంతనే నా చిత్తమునందలి యవివేకత దొలగిపోయినది. కాని యట్టి తత్త్వము నొక్కతూరి 
నాకు కనుబరచి నన్ను గృతార్జుని చేయుము. 


ఓయీ! ప్రపంచమంతయు నాయందు గల్పింపబడినది. అయ్యది నాదురూపము. అద్ది 
నీకు ప్రత్యక్షమగుచునే యున్నది. అట్టితణీ నేనుగూడ బ్రత్యక్షమైనటులేగదా? మతి యేల 
నిట్లడిగెదవు? అని యందువేమో. అట్లుగాదు. నాకు కేవలము ప్రపంచ మగుపడుచున్నదిగాని 
యయ్యది నీయందున్నట్లుగా నా కంటి కగుపడుట లేదు. 

అయితే, బ్రహ్మ కనుపించిననేగాని బ్రహ్మయం దున్నట్లుగా ప్రపంచము గనుపించ 
దనియు, బ్రహ్మ దృగ్రూపుడుగాన కనుపించువాడు గాడనియు, కావున బ్రహ్మయందు ప్రపంచ 
మున్నటుల జూచుట కేవలము శాస్త్రమువలననే గ్రహింప వలెననియు; ననినచో ;- 

నిజమే. ప్రపంచము బ్రహ్మయం దున్నట్లుగా దెలిసికొనుట యలవి గాకున్నను 
మాయావచ్చిన్నచైతన్యమగు నీశ్వరునియందున్నట్లు దెలిసికొనుటసాధ్యమగును గాన నద్దానిని 
యుపదేశింపుము. 

ఈ యది భావము. ఈశ్వరున కనేక రూపములు గలవు. అందు ప్రధానమైన రూపము 
చైతన్యము. ఇదియే తాత్త్వికము. మాయావచ్చిన్నచైతన్యము రెండవది. అంతఃకరణావచ్చిన్న 
చైతన్యము మూడవది. నాల్గవది విరాడ్రూపము. ఈ విరాడ్రూపమువలన విష్ణువు, రాముడు, 
కృష్ణుడు మున్నగువా రుద్భవింతురు. 


ఇం దొకటిరెండు రూపములలో ప్రపంచమును దెలిసికొనుట శాస్త్రప్రమాణము వలననే 
సంభవించునుగాని మతి యితర ప్రమాణములవలన సంభవించదు. మూడవ రూపమగు 
నంతఃకరణావచ్చిన్నచైతన్యము జీవాత్మరూపమగుటచే నెల్లపుడు ప్రత్యక్షమేకాన దానిం దెలిసికొన 
బనిలేదు. ఇక విరాడ్రూపముమాత్రము ప్రత్యక్ష ప్రమాణవేద్యమే కాన, నర్జును డీశ్వరునియొక్క 
విరాడ్రూపమును చూడగోరి యిట్లడిగెను. 
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ప్రపంచము చక్షురాది ప్రమాణవేద్యము గాన నీశ్వరునియొక్క ప్రపంచరూపమగు 
విరాడ్రూపముగూడ ప్రత్యక్షమే యగుచున్న దనినచో నిజమే. భగవంతునియొక్క విరాడ్రూపము 
(విశ్వరూపము) లో చర్మచక్షువులగు మానవుల కణుమాత్రమే చక్షుర్లోచర మగుచున్నది. 
సాకల్యముగా విశ్వరూపమంతయు కంటికగుపడుటలేదు. 

ఇపుడు సాకల్యముగా విశ్వమును చూడదలచి, యర్జ్హునుడు భగవంతుని యిట్లు గోరెను. 

లేక, ప్రపంచము ప్రత్యక్షమగుగాక ప్రపంచమును తయారుజేసెడి యవయవ 
సన్నివేశరూపమైన నీశ్వరశరీర మెట్లున్నదో యెవ డెరుంగును? అద్దానిని తెలిసికొనగోరి యైనను 
పార్టు డి ట్లడుగవచ్చును. 

అయితే, భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు అర్జునునితో నోయి యర్జునా! నాయందు ప్రపంచ 
నిర్మాణకుశలమైన నొకానొక రూపము గలదని చెప్పలేదుగదా? అట్టితటి యర్జును డారూపమును 
నాకు జూపుమని యడుగుట యెట్లు పొసగును?” అని శంకింపదగదు. “విష్టభ్యాహమిదం 
కృత్సమేకాంశేన స్థితో జగత్‌” అను శ్లోకముచే భగవంతుడట్టి రూపమును జెప్పెను. కాన 
నర్జునుని ప్రశ్న యుపపన్నమగుచున్నది. 

లేక, కృష్ణార్ణును లిరువురు సన్నిహిత బంధువుల గాన కృష్ణుని మహిమ యర్జునునకు 
తెలియకున్నను నాతని మహిమను దేవకీ వసుదేవ యశోదాదు లెరుంగుదురు గాన, వారు 
శ్రీకృష్ణనియందు జగదాకారరూపము గలదని యెప్పుడో యర్జునునకు జెప్పియుండ వచ్చును. 


అర్జును డిపు దద్దానిని ప్రకరణవశమున స్మరించియైనను ని ట్లడుగవచ్చును. 1 
శో భవాష్యయౌ హి భూతానాం (శ్రుతౌ విస్తరశో మయా । 
త్వత్తః కమలపత్రాక్ష! మాహాత్యమపి చావ్యయమ్‌ ॥ 2 


అ. తామరపూరేకులవంటి కన్నులు గల ఓయీ! కృష్ణా! నీవు భూతములయొక్క ఉత్పత్తి 
ప్రళభయములగురించి చెప్పగా వింటిని. నాశరహితమయిన నీదు మాహాత్యమునున్ను వింటిని. 2 
శ్లో! ఏవమేతద్యధాళత్థ త్వమాత్మానం పరమేశ్వర! । 
ద్రష్టుమిచ్చామి తే రూపమైశ్వరం పురుషోత్తమ ! ॥ తి 
అ. ఓయి, పరమేశ్వరా! నీవు నీ స్వరూపము నెట్లు నిరూపించి చెప్పితివో, అది యంతయు 
నట్లు నిజమే. అందు సందియము లేదు. ఓయి, పురుషోత్తమా! నీదు ఈశ్వరరూపమును 


(విశ్వరూపమును) నేను జూడగోరుచున్నాను. 3 
శో మన్యసే యది తచ్చ్భక్యం మయా ద్రష్టుమితి ప్రభో! । 
యోగేశ్వర! తతో మే త్వం దర్శయాత్మానమవ్యయమ్‌ I 4 


అ. ఓయి ప్రభూ! నీదు విశ్వరూపమును నేను చూడగలనని నీకు నిశ్చయమున్నచో 
యోగశక్తుల నన్నిటిని నీవశ మొనర్చుకొనియున్న నీవు, నా కా విశ్వరూపమును జూపుము. 


ఏకాదశాధ్యాయము 197 


ఇచట “యోగేశ్వర” అను సమాసమునందలి యోగశబ్దము అర్భాదిగణమునకు విధించిన 
“అచ్‌ ప్రత్యయము అంతమందు గలదగుచు యోగిపరమగుచున్నదని గ్రహింపవలయును. 


మూలమునందలి “తతః” అనుపదమునకు కారణార్థత్వము నంగీకరించి తచ్చబ్దముతో 
నియతాపేక్షగల యచ్చబ్దమున నధ్యాహారముజేసి “ఎందువలన నేను మిక్కిలి కోరికగల్గియుంటి నో 
యందువలన నా కోరిక నెరవేర్చుటకొబికు నీవు నాకు విశ్వరూపమును జూపు” మని యర్థమును 
జెప్పవలెను. కావున నీయది నాటకముల యందలి రామాది వేషప్రదర్శనప్రాయము గాదని 
భావము. 4 
శ్లో పశ్య మే పార్థ! రూపాణి శతశోల థ సహస్రశః | 
నానావిధాని దివ్యాని నానావర్ణాకృతీని చ ॥ ర్‌ 
అ. ఇ ట్లర్జునునిచే ప్రేరేపితుడై భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు జెప్పుచున్నాడు. ఓ యర్జునా! 
నాదురూపము లప్రాకృతములనియు ప్రాకృతములనియు రెండు రకములు. అం దటప్రాకృత 
రూపములు దివ్యములు. ప్రాకృతము లన్నియు ననేక రకముల రంగులతోను, అనేకరకముల 
యాకారములతోను, అనేకరకముల యవయవవిశేషములతోను గూడియుండును. ఈయవి 


సంఖ్యచే జెప్పనలవిగావు. అనంతములని గ్రహింపుము. ర్‌ 
శ్లో పశ్యాదిత్యాన్‌ వసూన్‌ రుద్రానశ్వినౌ మరుతస్తథా । 
బహూన్యదృష్టపూర్వాణి పశ్యాశ్చర్యాణి భారత! ॥ 6 


అ. ఇందు గొన్నింటిని పేరుతో నిర్వచించి చెప్పెదను చూడుము. నాలో ద్వాదశా 
దిత్యులును, నెనిమిదిమంది వసువులును, పదునొకండు రుద్రులును, ఇద్దరశ్వినీ దేవతలును, 
ఏడేసి వాయుగణములును, ఇట్లే నీ వెన్నడును మనుష్యలోకమున కని విని యెరుంగని 
యత్యాశ్చర్యములైన రూపము లనేకములు కలవు. 6 

శ్లో ఇహైకస్థం జగత్మృత్స్నం పశ్యాద్య స చరాచరమ్‌ । 

మమ దేహే గుడాకేశ ! యచ్చాన్యద్ధప్టుమిచ్చసి ॥ 7 

అ. ఇంతేగాదు. ఇప్పుడు నీకు బయట కనుపడు చరాచరప్రపంచమంతయు నా 
శరీరములో నొకమూల నున్నది. చూడుము. మతియు, నీవు రణరంగమధ్యమున, శంకించిన 
జయపరాజయాదికముగూడ గలదు. నీవు చూడదలచినచో దానినిగూడ నా శరీరమునందు 
జూడుము. 7 

శ్లో! నతు మాం శక్యసే ద్రష్టుమనేనైవ స్వచక్షుషా । 

దివ్యం దదామి తే చక్షుః పశ్య మే యోగమైశ్వరమ్‌ ॥ 8 

అ. అర్జునా! నీవు ప్రాకృతమైన నీ చర్మచక్షుస్సుచే విశ్వరూపమును ధరించిన నన్ను 
జూడజాలవు. దివ్యదృష్టితో జూదగలవు. అట్టి దివ్యనేత్రమును నేను నీకిచ్చుచున్నాను. దానిచే 
నాయొక్క యీశ్వరసంబంధమైన యోగశక్తి నంతయు జూడుము. 8 
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శ్లో; ఏవముక్త్వా తతో రాజన్‌ మహాయోగీశ్వరో హరిః । 
దర్శయామాస పార్థాయ పరమం రూపమైశ్వరమ్‌ ॥ 9 ॥ 
అ. సంజయుడు జెప్పుచున్నాడు. ఓయీ ధృతరాషుడా! కృష్ణు డిట్లు జెప్పి, పిదప 
పరమాత్మరూపుడగు నా భగవంతుడు పృథాపుత్రుడగు నర్జునుని కొణకు సర్వాధికమైన 


విశ్వరూపమును జూపెను. 9 
శ్లో! అనేకవక్రనయనమనేకాద్భుతదర్శనమ్‌ I 
అనేకదివ్యాభరణం దివ్యానేకోద్యతాయుధమ్‌ 11 10 


అ. అనేక ముఖములు, నేత్రములు గలిగి యనేక విధముల నాశ్చర్యపరచునట్టియు 
అనేక దివ్యాభరణములు గలిగినట్టియు, దివ్యములైన యనేక యాయుధములు గలిగినట్టియు 


నాదు విశ్వరూపమును జూడుమని పూర్వశ్లోకముతో సంబంధము. 10 
శ్లో! దివ్యమాలామ్బరధరం దివ్యగంధానులేపనమ్‌ I 
సర్వాశ్చర్యమయం దేవమనంతం విశ్వతోముఖమ్‌ 11 11 


అ. దివ్యమైన పూలమాలలు, వస్త్రములను ధరించినట్టియు, దివ్యగంధమును 
బూసికొనినట్టియు, సర్వాశ్చర్య(ప్రచురమైనట్టియు అనేక ముఖములు గల భగవద్రూపమును 
భగవంతుడు జూపించెను. అర్జునుడు జూచెనని యైన నధ్యాహారము జేయవచ్చును. 11 

శో దివి సూర్యసహగస్రస్య భవేద్యుగపదుత్ధితా I 

యది భాస్సదృశీ సా స్యాద్భాసస్తస్య మహాత్మనః ॥ 12 

అ. భగవంతునియొక్క విశ్వరూపప్రకాశమున కుపమానము జెప్పబడుచున్నది. 
అంతరిక్షమునందు కాని, స్వర్ణమునందు కాని వేయిమంది సూర్యు లొక్కమాటుదయించినచో 
నెంతటికాంతి పుట్టునో, యాకాంతి మహాత్ముడైన విశ్వరూపధరుని యొక్క కాంతికి 
సమానమగును. లేక సమానము కాకపోవచ్చును. ఇంకను విశ్వరూపముయొక్క ప్రకాశమే 


గొప్పది కావచ్చును. 12 
శో తత్రైకస్థం జగత్కృత్స్న్నం ప్రవిభక్తమనేకధా ॥ 
అపశ్యద్దేవదేవస్య శరీరే పాండవస్తదా ॥ 18 
అ. అప్పు డర్జునుడు దేవదేవుడగు శ్రీకృష్ణునియొక్క శరీరమునం దొకమూల 
యనేకవిధముల విభక్తమయియున్న ప్రపంచమంతయును జూచెను. 183 
శ్లో తతస్స విస్మయావిష్టో హృష్టరోమా ధనంజయః । 
ప్రణమ్య శిరసా దేవం కృతాంజలిరభాషత ॥ 14 
అ. పిదప యర్షును దాశ్చర్యమును జెంది గగుర్పాటు నొందెను. తరువాత దోసిలి 
యొగ్గి శ్రీకృష్ణుని శిరసా నమస్మరించి, యిట్లు పలికెను. 14 
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శ్లో పశ్యామి దేవాంస్తవ దేవ! దేహే - సర్వాంస్తథా భూతవిశేషసంఘాన్‌ । 

బ్రహ్మాణమీశం కమలాసనస్థం - బుషీంశ్చ సర్వానురగాంశ్చ దివ్యాన్‌ ॥ 15 

అ. అర్జునుడు జెప్పుచున్నాడు. ఓయీ కృష్ణా! నీ శరీరమునందు నిఖిల దేవతలను 
జూచుచున్నాను. భూతవిశేషములను గుంపులు గుంపులుగా జూచుచున్నాను. కమలాసనస్థు 
డగు చతుర్ముఖబ్రహ్మను జూచుచున్నాను. అట్లే సర్వబుషులను, దివ్యమైన సర్పములను 
జూచుచున్నాను. 

ఇచట మూలమునందు బ్రహ్మకు కమలాసనస్థుడని విశేషణము కనిపించుచున్నది. 
కాన నిం దొకింత విచార మవసరప్రాప్త మగుచున్నది. 


అదెట్లన, సామాన్యపరిణామముగల మానవమాత్రుడే కమలమునం దుండ జాలడు. 
అట్టితతీ మహానుభావుడగు బ్రహ్మ కొద్దిపాటి తుమ్మెదవలె పద్మమధ్యమున నెట్లుండెను? అను 
శంక గలుగుచున్నది. అందుకు సమాధానమును శ్రీ శంకరులు తమ భాష్యమునందు “ప్రజానాం 
కమలాసనస్థం పృథివీపద్మమధ్యే మేరుకర్ణికాసనస్థం” అను వాక్యముచే సూచించిరి. 

దీని యర్థము : పృథివియే యొక పద్మము. దాని మధ్యనున్న మేరుపర్వతమే పద్మము 
యొక్క బొడ్డు. దానియొక్క యగ్రభాగము సత్యలోకము. కాన సత్యలోకమునందు నివసించుట 
వలన బ్రహ్మ కమలాసనస్థు డనబడుచున్నాడని దీని భావము. 


కనుకనే “ధాతాబ్దయోనిర్హుహిణో విరించిః కమలాసనః” అని కమలాసన శబ్దము 
బ్రహ్మదేవునియందు అమరాది నిఘంటుకారులచే బ్రయోగింపబడినది. 

కావున విష్ణుమూర్తియొక్క నాభిపద్మమునందు బుట్టుటవలన (బ్రహ్మ కమలాసను 
డగుచున్నాడని జెప్పదగదు. ప్రపంచమయమైన శరీరము గల విష్ణుమూర్తికి పాతాళలోకము 
పాదస్థానతుల్యము, భూతలము నాభిస్థానము, సత్యలోకము శిరఃస్థానము అని ప్రసిద్ధి యుండుటచే 
భూపద్మమే విష్ణువుయొక్క నాభిపద్మ మగుచున్నది. 

లేక, చతుర్ముఖబ్రహ్మకు విలక్షణమైన విష్ణువుయొక్క నాభిపద్మమునం దునికి 
ప్రకయకాలముననేగాని యిపుడుగాదు. కావున (బ్రహ్మయొక్క కమలాసనము మేరుశిఖర రూపమే 
యని (గ్రహింపవలయును. 

మటియు కమలాసన మనగా పద్మాసన మనియు, నీయది పద్మాకారమైన యాసనవిశేష 
మనియు, భద్రాసన స్వస్తికాద్యాసనములలో నంతర్గత మనియును జెప్పుచు, నట్టి పద్మాసమునం 
దుండుటవలన బ్రహ్మ కమలాసనస్థుడని చెప్పుట సులభమనియు ననదగదు. విశ్వరూప 
సందర్శనముచే కలవరవడిన యంతఃకరణము గల చతుర్ముఖు డపుడు నిశ్చలముగా 
పద్మాసనముననం దుండుట యసంభవము. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు బ్రహ్మయనగా నండాధిపతియగు చతుర్ముఖు 
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దనియు, కమలాసనస్త్టు దనగా కమలాసనుడగు బ్రహ్మయం దున్న నీశ్వరుడనియు వ్యాఖ్యానించిరి. 
ఇది యనుచితము. బ్రహ్మయం దున్న చిన్మాత్రము చక్షుర్విషయము గాదు. అంతర్యామి 
యెప్పుడును నీరూపుడు. ఇక (బ్రహ్మయొక్క మతమునం దున్న రుద్రుడని వ్యాఖ్యానించుట 
గూడ పొసగదు. కమలాసనస్థ శబ్దముచే కమలాసన మతస్థుడను నర్థము లభించదు. 

ఓయీ! (బ్రహ్మ, విష్ణు, రుద్రులు ద్రిమూర్తులైనను, విష్ణువు సాక్షాన్నారాయణుడుగాన 
వాని శరీరమునందు బ్రహ్మవలె శివుడు గూడ నుండవచ్చును. కాన నిచట కమలాసనస్థుడగు 
(బ్రహ్మను, నట్లే (ఈశం) శివుని చూచుచున్నాను అని యేల వ్యాఖ్యానించగూడదు? అనినచో 
నట్లుగాదు. మొదటిపాదమునందే “సర్వాన్‌ దేవాన్‌” అను పదముచే రుద్రులు, ఆదిత్యులు 
మొదలగు దేవత లందరు జెప్పబడిరి. కాన శంభువు (ఈశుడు) రుద్రగణమునందు జేరుటచే 
మజబల వేరుగ జెప్పవలసిన యవసరము లేదు. 


ఇక “కమలాసనస్థమ్‌ ఈశం” అనగా కైలాసగిరియందు పద్మాసనముతో గూర్చుండిన 
శివుడని వ్యాఖ్యానించినచో మా కేమియు బాధలేదు. విష్ణు, శివులకు చైతన్యరూపముతో భేదము 
లేకున్నను శరీరేంద్రియాది సంఘాతరూపముతో భేదము కలదు. శివ, విష్ణు శరీరములు 
రెండును ఒక్క విష్ణువుయొక్క యవతారరూపములే యగుచున్నవి. కావున రామానుజవ్యాఖ్యాన 
మసంగతము. L5 
శ్లో అనేకబాహూదరవక్షనేత్రం - పశ్యామి త్వాం సర్వతో9_నన్తరూపమ్‌ I 
నాన్తం న మధ్యం న పునస్తవాదిం పశ్యామి విశ్వేశ్వర! విశ్వరూప! ॥ 16 
అ. ఓయి కృష్ణా! అనేక బాహువులు, ఉదరములు, ముఖములు, నేత్రములు గలిగి 
యనంతరూపుడవగు నిన్నంతటను జూచుచుంటిని. ఓయి విశ్వరూపా! నీదు రూపమునకు 
ఆదిమధ్యావసానములను తెలియకున్నాను, అనగా నిన్నే యంతటజూచు చున్నానుగాని, నీకు 
మొదలెక్కడో, చివరయెక్కడో యాద్యంతములయొక్క మధ్య యెక్కడో తెలియుటలేదని పరమార్థము. 
16 


శ్లో॥కిరీటినం గదినం చక్రిణం చ - తేజోరాశిం సర్వతో దీప్తిమంతమ్‌ । 
పశ్యామి త్వాం దుర్చిరీక్ష్యం సమస్తా - ద్దీప్తానలార్మద్యుతిమ ప్రమేయమ్‌ 11 17 
అ. అనేక కిరీటములు గలిగినట్టియు, గదా, చక్ర, శంఖ, అసి, ధనురాద్యనేకా 
యుధములతో గూడుకొని యున్నట్టియు, నంతటను ప్రకాశము గలిగియున్న తేజఃపుంజమునుగా 
నిన్ను జూచచున్నాను. నీవు అంతటా వెలుగొందు సూర్యాగ్నులవలె వెలుగొందుచుండుటచే 
జూడశక్యము గాకుంటిని. నీ తేజస్సు యింతటిదని పరిచ్చేదపరచు టకు నలవి గాకున్నది. 17 
శ్లో;త్వమక్షరం పరమం వేదితవ్యం - త్వమస్య విశ్వస్య పరం నిధానమ్‌ । 
త్వమవ్యయః శాశ్వతధర్శగోప్తా - సనాతనస్త్వం పురుషో మతో మే ॥ 18 
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అ. ఓయి కృష్ణా! నీదు యోగశక్తినిబట్టి నే నిట్లూహించుచుంటిని. అదెట్లన; నీవు 
ముముక్షువులచే దెలియదగిన పరబ్రహ్మ మనియును, నీవు సమస్త ప్రపంచమునకు గొప్ప 
యాధారమనియు, నీవు నాశరహితుడ వనియు, నీవు శాశ్వతమైన ధర్మమును గాపాడువాడ 
వనియు, పురాణపురుషుడ వనియును నా యభిప్రాయము. 18 

శ్లో అనాదిమధ్యాంతమనంతవీర్యమ్‌ - అనన్తబాహుం శశిసూర్యనేత్రమ్‌ | 

పశ్యామి త్వాం దీప్తహుతాశవక్రం - స్వతేజసా విశ్వమిదం తపంతమ్‌ 1119 


అ. మజియు ఆదిమధ్యావసానములు లేనట్టియు, అనంతమైన పరాక్రమము 
గలిగినట్టియు, అనంత బాహువులు గలిగినట్టియు, సూర్యచంద్రులు నేత్రములుగా గలిగినట్టియు, 
ప్రకాశించుచున్న యగ్నిహోత్రుడు ముఖముగా గలిగినట్టియు, తేజస్సుచే ప్రపంచము నంతయును 
తపింపజేయుచున్న నిన్ను జూచుచున్నాను. 19 

శ్లో ద్యావాపృథివ్యోరిదమంతరం హి - వ్యాప్తం త్వయెకేన దిశశ్చ సర్వాః । 
దృష్ట్వాద్భుతం రూపమిదం తవోగ్రం - లోకత్రయం ప్రవ్యథితం మహాత్మన్‌। 20 

అ. కృష్ణా! న్స వొక్కనిచేతనే భూమ్యాకాశముల మధ్యభాగమంతయు వ్యాపింపబడినది. 
అట్లే దిక్కులన్నియు వ్యాపింపబడినవి. ఓయి మహాత్మా! భయంకరమైన నీదు రూపమును 
జూచి, ముల్లోకము భయపడి గడగడ వణకుచున్నది. ఇచట లోకశబ్దమునకు లోక మనునది 
ముఖ్యార్థ మనియును, “జనము” అను నర్థము లాక్షణిక మనియును గ్రహింపవలయును. 20 

శ్లో; అమీ హి త్వాం సురసజ్బా విశన్తి - కేచిద్భీతాః ప్రాజ్ఞులయో గృణన్తి । 

స్వస్తీత్యుక్వా మహార్షిసిద్ధసంఘాః - స్తువస్తి త్వాం స్తుతిభిః పుష్పలాభిః ॥ 21 

అ. ఈ దేవతాసంఘము లన్నియు నిన్ను (బవేశించుచున్నవి. కొందటు భయపడి, 
దోసిలొగ్గి, నీకు (మొక్కులిడుచున్నారు. మహర్షులును, సిద్దులును గుంపులుగుంపులుగూడి 
ప్రపంచకల్యాణమగుగాక యని చెప్పుచు, సంపూర్ణమైన స్తోత్రపాఠములచే స్తుతించుచున్నారు. 
ఇచట మూలమునందలి “అమీ సురసంఘాః” అను పదమునకు యుద్ధముజేయ సమకట్టిన 
భీష్మాది యోద్ధ లర్ధము. వీరలు మనుష్యాకారముతో నున్నను, భూభారావతరణముకొబికు 
మనుష్యజాతియందు బుట్టిన దేవతలు గాన “సురసంఘ” పదముచే జెప్పబడుచున్నారు. 21 

శ్లో రుద్రాదిత్యా వసవో యే చ సాధ్యా - విశ్వే, శ్వినౌ మరుతశ్చోష్మపాశ్చ | 

గంధర్వయక్షాసురసిద్ధసంఘా - వీక్షంతే త్వాం విస్మితాశ్చైవ సర్వే I 22 

అ. మటియు, ఓయి కృష్ణా! ఏకాదశరుద్రులు, ద్వాదశాదిత్యులు, అష్టవసువులు, సాధ్యులు, 
విశ్వేదేవతలు, అశ్వనీదేవత లిరువురు, పితృదేవతలు, హాహా హూహూ ప్రభృతి గంధర్వులు, 
కుబేరుడు మున్నగు యక్షులు, విరోచనుడు మున్నగు రాక్షసులు, కపిలుడు మొదలగు సిద్దులు, 
వీర లందజు గుంపులు గుంపులుగా జేరి యాశ్చర్యపడుచు నిన్ను జూచుచుండిరి. 22 
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శ్లో; రూపం మహత్తే బహువక్షనేత్రం - మహాబాహో! బహుబాహూరుపాదమ్‌ । 
బహూదరం బహుదంష్టాకరాళం - దృష్ట్వా లోకాః ప్రవ్యథితాస్తథాహమ్‌॥ 23 
అ. ఓయి మహాబాహూ! అనేక ముఖములు, నేత్రములు, బాహువులు, ఊరువులు, 
ఉదరములు కలిగి, భయంకరమైన ననేక కోరలతో నొప్పుచున్న నీ రూపమును జూచి 
లోకమునందలి సకల ప్రాణులు భయముచే వణకుచున్నారు. నేనుకూడ వణకుచుంటిని. 


ఇచట మూలమునందలి లోకశబ్దమునకు లక్షణచే లోకమునందలి ప్రాణులని యర్థము. 
ఈ యర్థము “లోకస్తు భువనే జనే” అను నమరకోశమువలన నభిధా వ్యాపారముచేతనే యేల 
ప్రాప్తించకూడదని ప్రశ్నించరాదు. శబ్బమున కనేకార్థములుండుట న్యాయము గాదు. నానార్థక 
శబ్బములయెడగూడ అం దొక్కయర్థమే ముఖ్యము. మిగిలిన యర్థములు లాక్షణికములే యగును. 
అమరకోశమునందు లాక్షణి కార్భములు ముఖ్యార్థములతోగూడ నానార్భకత్వమును 
సూచించుటకొజకు సంగ్రహించి చెప్పబడినవి. మజియు మూలము నందలి “ప్రవ్యధథితాః” 
అను పదమునకు చలనార్థమునే జెప్పవలయును. “వ్యథ భయ చలనయోళి” అని ధాతువు. 
ఇందు వ్యథ ధాతువునకు భయార్థము నాశ్రయించినచో “భీతాః” (భయపడిరి) అనియే యర్థము 
సిద్ధించును. అపుడు “భయేన (ప్రచలితాళి అను శంకరభాష్య ముపపన్నము గాదు. కావున 
నిచట వ్యథ ధాతువుయొక్క చలనార్థమునే శంకరు లాశ్రయించి రని గ్రహింపవలయును. 23 
శ్లో, నభస్సు లశేం దీప్తమనేకవర్ణం - వ్యాత్తాననం దీప్తవిశాలనేత్రమ్‌ । 
దృష్ట్వా హి త్వాం ప్రవ్యథితాంతరాత్మా - ధృతిం న విందామి శమం చ విష్ణో! 24 
అ. ఓయి విష్ణూ! ఆకాశమునంటి ప్రజ్వలించుచున్నట్టియు, అనేక రంగులు గలిగి 
నోరు దెరచుకొని నిప్పులొలుకు విశాలమగు నేత్రములు గల నిన్ను జూచి నేను భయపడినచిత్తము 
గలవాడ నగుచు ధైర్యమును, శాంతిని పొందకున్నాను. 24 
శ్లో దంషాకరాలాని చ తే ముఖాని - దృష్ట్వైవ కాలానలసన్నిభాని । 
దిశో న జానే న లభే చ శర్మ - ప్రసీద దేవేశ ! జగన్నివాస ! ॥ 25 
అ. ఏలయన కోరలచే వికారము నొంది ప్రళభయకాలాగ్నితో సమానమైన నీముఖములను 
జూచి, ఓయి జగన్నివాసా! నేను దిగ్ర్భాంతి నొందుచున్నాను. సుఖము నొందకుంటిని. కావున 
దేవదేవా! యనుగ్రహింపుము. 25 
శ్లో అమీ చ త్వాం ధృతరాట్టస్య పుత్రాః - సర్వే సహైవావనిపాలసంఘై: | 
భీష్మో ద్రోణస్సూతపుత్రస్తథాసౌ - సహాస్మదీయైరపి యోధముఖ్యైః ॥ 26 
శ్లో; వక్రాణి తే త్వరమాణా విశంతి - దంష్టాకరాళాని భయానకాని । 
కేచిద్విలగ్నా దశనాంతరేషు - సందృశ్యంతే చూర్ణితై రుత్తమాంగైః ॥ 27 
అ. ఇంతకుముందు నాకు నెవరివలన పరాజయము నొందెద మను సందేహ 
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ముండెడిదో, యదియు నిపుడు దొలగినది. ఏలయన ధృతరాష్ట్రపుత్రులగు నీదుర్యోధనాదు 

లందబు, వారి సహచరులగు రాజులతోగూడ నీ భయంకరమగు ముఖములను జొచ్చు చున్నారు. 

అట్లే యా భీష్ముడు, ద్రోణుడు, కర్ణుడు, వీరును, మాయొక్క యోధ ్రేష్ణులగు దృష్టద్యుమ్నాదులతో 
గూడ త్వరపడుచు నీముఖమున బ్రవేశించు చున్నారు. 26 

అ. మజియు గొందజు తలలు బగిలి, ముక్కలుముక్కలై, నీదంతములమధ్య చిక్కుకొని 
యున్నట్లు నాకు గనుపించుచున్నారు. కొందజు నీనోటిలో బ్రవేశించు చున్నారు. 27 

శ్లో; యథా నదీనాం బహవో9_మ్బువేగా - స్సముద్ర మేవాభిముఖా ద్రవంతి । 

తథా తవామీ నరలోకవీరా - విశంతి వక్రాణ్యభివిజ్వలంతి ॥ 28 

అ. ప్రవాహవేగముగల నదులన్నియు, త్వరచే సముద్రమున కనుకూలము (ప్రతి 

ముఖముగా నెట్లు ద్రవించునో యట్లే యీ నరలోక వీరులందటు (ధార్తూష్టాదులు) మండుచున్న 


నీ ముఖములను జొచ్చుచున్నారు. 28 
శ్లో; యథా ప్రదీప్తం జ్వలనం పతంగా - విశంతి నాశాయ సమృద్ధవేగాః I 
తథైవ నాశాయ విశంతి లోకా - స్తవాపి వక్రాణి సమృద్ధవేగాః ॥ 29 


అ. వారేల యట్లు ప్రకాశించుచున్నా రనెదవేమొ? వినుము. మండుచున్న యగ్ని 
హోత్రమును నశించుటకొబకు పురుగులెట్లు ప్రవేశించునో; యట్లే యీ రాజులందరు 


నతివేగముగా తమ నాశముకొఅకే నీ ముఖములను బ్రవేశించుచున్నారు. 29 
శ్లో! _ లేలిహ్యసే గ్రసమానస్సమంతాత్‌ - లోకాన్‌ సమగ్రాన్‌ వదనైర్హ్వలద్భిః | 
తేజోభిరాపూర్య జగత్సమగ్రం - భాసస్తవోగ్రాః ప్రతపంతి విష్ణో! ॥ 30 


అ. నీవుమాత్రము నలుదిశల మండుచున్న నీనోళ్ళచే నీ రాజులందతిని భక్షించుచు 
రుచి చూచుచున్నావు. ఓయి విష్ణూ! భయంకరమైన నీయొక్క తేజస్సులు జగత్తంతయును 
నిండి తపింపజేయుచున్నవి. 

ఇచట “తేజోభిరాపూర్య జగత్సమగ్రమ్‌” అనుదానిని పూర్వవాక్యముతో నన్వయించి 
నచో సమాప్తపునరాదాన మను దోషము సంభవించునని యనరాదు. అనాకాంక్షిత విశేషణమును 
నన్వయించునపుడే యా దోషము సంభవించును. ఆకాంక్షిత విశేషణమును నన్వయించునపుడు 
సమాప్తపునరాదానమను దోషము లేదు. ఇయ్యది సిద్ధాంతము. 


అయితే, విశ్వరూపమునకు తేజస్సులచే జగత్తును నిండిపజేయుట యనాకాంక్షిత 
విశేషణముగదా యని యనరాదు. తేజస్సులతో ప్రపంచమును నిండిపజేయక లోకముల 
భక్షించుట సంభవించదు. కావున నయ్యది యాకాంక్షిత విశేషణమే యగుచున్నది. బెబ్బులి 
మున్నగు క్రూరజంతువులుగూడ తమ తేజస్సుచే నితర మృగములను పరిభవించియే (మింగు 
చున్నవి. రుచి చూచుచున్నవి. అట్లే యాశ్వరుడుగూడ తన తేజస్సుచే జగత్తును పరిభవించియే 
భక్షించుచున్నాడు. రుచి చూచుచునూ యున్నాడు. తేజస్సుచే ప్రపంచమును వ్యాపించుటయే 
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ప్రపంచపరిభవము. జగత్తు నాక్రమించిన తేజస్సు గొప్పదనియు, జగత్తుచే నాక్రమింపబడిన 
తేజస్సు తక్కువదనియును నభిప్రాయము. 
ఇచట “ప్రతపంతి” యనునది ధాత్వర్థ సంగృహీత కర్మ కలదౌటవలన నకర్శకధాతువని 
గ్రహింపవలయును. 30 
శ్లో ఆఖ్యాహి మే కో భవానుగ్రరూపో - నమో౭_స్తు తే దేవవర! ప్రసీద । 
విజ్ఞాతుమిచ్ళామి భవంతమాద్యం - న హి ప్రజానామి తవ ప్రవృత్తిమ్‌ 1131 
అ. ఓయి దేవోత్తమా! భయంకరమయిన నీ రూపముగల నీ వెవ్వరో చెప్పుము. నీకు 
నమస్కారము. అను(గహింపుము. ప్రపంచమునకు మొదటివాడవగు నిన్ను దెలిసికొన 
గోరుచున్నాను. నీపని యేమియో నాకు తెలియదు. నేను మాత్రము నీదు విశ్వరూపమును 
తెలిసికొనగోరి ప్రార్థించితిని. నీ విట్టి భయంకరమయిన రూపమును జూపుచుంటివి. కాన నీ 
వెవ్వరని నే నడుగుచున్నాను. ఈ నీవు విశ్వరూపుడవేనా? లేక నీయది నీకు విశ్వరూపముకంటె 
వేరురూపమా? లేక భయంకరాకారముగల యీ పురుషుడు, వేరెవరయిన నీకంటె నితరుడా? 
నీ విట్టి ఘోరాకారుడ వింతకుమున్న కావే! ఇట్టి ఘోరరూపమును దాల్చి నీ వేమి చేయదలచితివి? 
చెప్పుము. 31 
శ్రీభగవానువాచ - 
శ్లో! కాలో౭ స్మి లోకక్షయకృత్పవృద్దో - లోకాన్‌ సమాహర్తుమిహ ప్రవృత్తః । 
బుతే9_పి త్వా న భవిష్యంతి సర్వే - యే9_వస్థితాః ప్రత్యనీకేషు యోధాః ॥ 32 
అ. భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు. నేను లోకనాశముకొరకు వృద్దినొందిన 
యముడను. లోకసంహారము కొర కిట్లు ప్రవర్తించితిని. ఈ యిరుసేనల యందు గనిపించు 
భీష్మ, ద్రోణ, కర్ణాది యోధులందరు, నీవు లేకున్నను ఇకముందుండరు. నీకోరిక ననుసరించియే 
నే నీవిశ్వరూపమును జూపితిని. ఈ విశ్వరూపము సహజముగా భయంకరముగనే యుండును. 
కావున నీయది మరియొకరి రూపము గాదు. నాదియే యని (గహింపుము. ఇచట యముడనగా 
ప్రసిద్దయమునకుగూడ యముడగు నీశ్వరుడని యర్థముగాని ప్రసిద్ధయముడని యర్థముకాదు. 
లేక, నిత్యకాల రూపుడయిన నీశ్వరుడని యయినను జెప్పవచ్చును. 
మరియు, మూలమునందలి “ప్రత్యనీక” పదమునకు ఇరుసైన్యములని యొక అర్థము. 
శత్రుసైన్యము లని మరియొక అర్థము. ఇందేయర్థము నయినను గ్రహింప వచ్చును. 32 
శ్లో;  తస్మాత్త్వ్వముత్తిష్థ యశో లభస్వ - జిత్వా శత్రూన్‌ భుంక్ష్వ రాజ్యం సమృద్ధమ్‌। 
మయైవైతే నిహతాః పూర్వమేవ - నిమిత్తమాత్రం భవ సవ్యసాచిన్‌ ॥ 388 
అ. కావున నోయి యర్షునా? యమరూపుడనగు నేనే వీరలందరిని చంపెదను. నీవు 
చంపవలసిన పనిలేదు. లెమ్ము, యుద్దము చేయుము. దుర్యోధనాదుల జయించితినను కీర్తిని 
బదయుము. నిషృంటకమయిన రాజ్యము ననుభవింపుము. నీవు చంపకపూర్వమే యా 
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ధార్తరాష్టాదులందరు నాచే జంపబడిరి. నీవును నాదు విశ్వరూపమునందు వీరందరు చచ్చి 
వడియుండుట జూచియుంటివి. నీవుమాత్రము నిమిత్తమాత్రుడ వగుము. దైవము నీ 
కనుకూలించును. వారికి ప్రతికూలించును. జయము నీకు తథ్యము. అయినను సీ 
వుదాసీనుడవుగ నుండదగదు. పౌరుషమును విడచి దైవము నవలంబించుట నీచులకు దగును; 
కాని నీబోటి యుత్తములకు దగదు. కాన, పార్గుడా? లెమ్ము. యుద్ద మాచ రింపుము. 383 
శ్లో; ద్రోణం చ భీష్మం చ జయద్రథం చ - కర్ణం తథాన్యానపి యోధవీరాన్‌ । 
మయా హతాంస్తం జహి మా వ్యధిష్టా-యుధ్యస్వ జేతాసి రణే సపత్నాన్‌।1834 

అ. అర్జునా? నీవు నేను చంపిన భీష్మ ద్రోణ జయద్రథ కర్ణాదులను జంపుము. అట్లే 
నేను జంపిన మిగత వీరులనుగూడ జంపుము. వారలవలన నీవు భయపడకుము. లెమ్ము, 
యుద్ధమును జేయుము. తప్పక శత్రువులను జయింపగలవు. 

ఇచట మూలమునందు భీష్మ, ద్రోణ, జయద్రథ, కర్గ్ణులను మాత్రమే పేరుతో 
నిర్దేశించుటవలన వీరు నలుగురు జయింప నలవికానివా రని సూచితమగుచున్నది. కనుకనే 
భగవంతుడు నేను వీరలజంపితినికాన నీకింక భయములేదని చెప్పెను. భగవదనుగ్రహము 
వారలయందు లేకపోవుటయే వారలు భగవంతునిచేం జంపబడుటయని భావము. 34 

శ్లో॥ వత్చుత్వా వచనం కేశవస్య - కృతాంజలిః వేపమానః కిరీటీ । 
నమస్కృత్వా భూయ ఏవాహ కృష్ణం - సగద్గదం భీతభీతః ప్రణమ్య ॥ 85 

అ. సంజయుడు ధృతరాష్టునితో జెప్పుచున్నాడు. ఓయి ధృతరాష్టుడా! శ్రీకృష్ణుని మాట 
విని, యర్షునుడు గడగడ వణకుచు దోసిలి యొగ్గినవాడై నమస్మరించి మిక్కిలి భయపడుచు, 
నముడై, గద్గద స్వరముతో నిట్లు చెప్పెను- 

ఇచట కృష్ణార్జునుల ప్రశ్నోత్తర ప్రకరణము ముగియకపూర్వము మధ్య సంజయుడు 
ధృతరాష్టునితో “ఎఏతదచ్రుత్వా వచనమ్‌ కేశవస్య” ఇత్యాది శోకరూపమగు మాటను జెప్పుట 
వ్యర్థము. 

అనగా నీయది భావము. శ్రీకృష్ణుడు యింతకు వెనుకటి శ్లోకముచే “నీవు శత్రువులను 
జంపగల” వని చెప్పెను. దానిని వినినతరువాత అర్జును డేమిచెప్పెనను నాకాంక్ష కలుగును 
కాన, యర్జునవచనమే యిచట సంగతముకాని, సంజయ వచనము సంగతముకాదు. పైపెచ్చు 
అనవసరముకూడ నగును. అని. 


కాన మధ్య అనవసరముగా సంజయవాక్యమును బొందుపరచిన వ్యాసుల యభిప్రాయ 
మేమి? యని యిచట ప్రశ్న యుదయించును. 


సమాధానమేమన? 
భారతయుద్ధగాథను జెప్పు సంజయుడు ధృతరాష్టునితో “కాలోస్మి లోకక్షయ 
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కృత్రవృద్ధః” (32) అని మొదలుకొని, “యుధ్యస్వ జేతాసి రణే సపత్నాన్‌” (34) అని శ్లోకమువరకు 
నుండు శ్రీకృష్ణవచనమును ధృతరాష్టునితో జెప్పి, ధృతరాష్టుడు సంధికి (రాజీకి) సమ్మతించు 
నేమోయను నాసతో క్షణకాల మూరకుండెను. అయినను ధృతరాష్టు డందుకు (సంధికి) 
ప్రయత్నించనందున మరల సంజయుడు దరిమిలా వృత్తాంతమును జెప్పదొడంగెను. ఈ 
యభిప్రాయమును సూచింపదలచియే వ్యాసుడు సంజయవచనము నిచట పొందుపరచెనని 
(గహింపవలయును. 


ద్రోణ, భీష్మ, జయ ద్రథ, కర్ణులు నలుగురును అర్జునునిచే జయింపబడిరని వినినతరువాత 
దుర్యోధనుడు నిరాశ్రయుడుగనుక వాడు నిహతప్రాయుడే యని తలచి, ధృతరాష్ట్రుడు తమవారికి 
జయము చేకూరుట సున్నయను నభిప్రాయముతో సంధిచేసికొనునేమో యను భావము 
సంజయునకు కలుగుట యుచితము. అయినను భావికార్యవిధాన మట్లుండుటచే నందుల 
కాతడు (ధృతరాష్రుడు) అంగీకరించక పోయెను. పిదప మరల సంజయుడు చెప్పదొడంగాను. 

కాన నడుమ బాదరాయణులు కూర్చిన సంజయవచనము వ్యర్థముకాదు. 85 

అర్జున ఉవాచ : 

శ్లో స్థానే హృషీకేశ ! తవ ప్రకీర్యా - జగత్రహృప్యత్యనురజ్యతే చ । 

రక్షాంసి భీతాని దిశో ద్రవంతి - సర్వే నమస్యన్తి చ సిద్ధసంఘాః ॥ 36 

అ. ఓయి హృషీకేశుడా! నీకీర్తిని విని ప్రపంచము సంతోషించుచున్న దనుట యుచితము. 
నిన్ను ప్రేమించుచున్న దనుట యుచితము. మరియు రాక్షసులందరు భయపడి దిక్కుల వెంట 
పరుగిడుచున్నా రనుటయు యుక్తము. కపిలాది సిద్ధసంఘములు నమస్మరించుచున్నా రనుటయు 
యుక్తము. 36 

శ్లో కస్మాచ్చ తే న నమేరన్‌ మహాత్మన్‌ - గరీయసే బ్రహ్మణోప్యాది కర్రే | 

అనన్త! దేవశ ! జగన్నివాస ! - త్వమక్షరం సదసత్తత్సరం యత్‌ ॥ 37 

అ. ఓయి కృష్ణా! సృష్టికర్తయగు హిరణ్యగర్భునకుగూడ కారణభూతుడయిన నీకు 
కపిలాది సిద్దులు యేల నమస్మరింపరు? ఓయి దేవదేవ! జగన్నివాస ! నీవు కార్యకారణములకంటె 
విలక్షణమయిన ఆక్షరబ్రహ్మవు. కాన నిన్నందరు నమస్కరించుట, ప్రేమించుట, నిన్ను దలచుకొని 
యానందించుట, నీ యాజ్ఞకు విరుద్ధముగా నిలువనేరక భయపడి పరుగెత్తుట, యిదియంతయు 
యుచితమగుచున్నది. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు, అక్షరమగు జీవుడు నీవే “సత్‌” 
కార్యావస్థయగు ప్రకృతియు నీవే. “అసత్‌” కారణావస్థయగు ప్రకృతియు నీవే. ఆ ప్రకృతి 
పురుషులకంటె పరమయిన ముక్తజీవస్వరూపమున్ను నీవే” అని యన్వయించిరి. 

అది యనుచితము. ఈ యన్వయమునందనేక వాక్యకల్పనాగారవము తటస్థించును. 
అట్లు గల్పించుటకు బ్రమాణమున్ను గానము. ఈ శ్లోకము బ్రహ్మయొక్క స్వరూపకథన పరము 
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కాని, బుద్దాత్మ ముక్తాత్మలయొక్క భేదమును బోధించుచున్నది కాదు. కాన నట్టి భేదమును 
గల్పించుటగూడ న్యాయము కాదు. 37 
శ్లో త్వమాదిదేవః పురుషః పురాణః - త్వమస్య విశ్వస్య పరం నిధానమ్‌ । 
వేత్తాసి వేద్యం చ పరం చ ధామ - త్వయా తతం విశ్వమనన్తరూప! ॥ 38 
అ. ఓయి కృష్ణా! నీవు సర్వచరాచర ప్రపంచమును బుట్టించు పరమాత్మవు. నీవు పురాణ 
పురుషుడవు. సర్వజగన్నాశకుడవు. నీవు వేద్యము. అనగా పరమాత్మ సంసారనాశముకొరకకు 
దెలియదగినవాడవని భావము. ప్రమాతలగు జీవులద్వారా వేత్తవుకూడనగుచుంటివి. నీవు 
సర్వోత్మృష్టమయిన స్థానమగుచున్నావు. నీచే నీ ప్రపంచమంతయు వ్యాప్తమయినది. 38 
శ్లో వాయుర్యమో9_గ్నిర్వరుణశృ్ళశాంకః - ప్రజాపతిస్త్వం ప్రపితామహశ్చ । 
నమో నమస్తేస్తు సహస్రకృత్వః - పునశ్చ భూయో9 పి నమో నమస్తే 139 
అ. నీవు వాయు, యమ, అగ్ని వరుణ, చంద్ర, ప్రజాపతి, బ్రహ్మ లగుచున్నావు. 
నీకనేక పర్యాయములు నమస్మరించుచున్నాను. ఇచట శ్రద్ధాభక్యతిశయములవలన తనివితీరక, 
అర్జునుడు మాటిమాటికి ననేకపర్యాయములు నమస్మరించుచున్నాడని భావము. 39 
శో నమః పురస్తాదథ పృష్టతస్తే - నమో౭_స్తు తే సర్వత ఏవ సర్వ । 
అనన్తవీర్యామితవిక్రమస్త్వం - సర్వం సమాష్నోషి తతో సి సర్వః ॥ 40 
అ. ఓయి కృష్ణా! నీకు తూర్పుదిక్కున నమస్మారము. అట్లే పశ్చిమదిక్కున నమస్మారము. 
అన్ని దిక్కుల నమస్మారము. నీవు తరగని సామర్ధ్యము, అమిత మయిన పరాక్రమము గలవాడ 
వగుటచే, సర్వదిక్కులను చైతన్యరూపముతో వ్యాపించి యున్నావు. సర్వవ్యాపివి కావున నీకు 
సర్వదిక్కుల నమస్మారము. 40 
శ్లో॥సఖేతి మత్వా ప్రసభం యదుక్తం - హే కృష్ణ! హే యాదవ! హే సఖేతి ! । 
అజానతా మహిమానం తవేదం - మయా ప్రమాదాత్రణయేన వాపి ॥ 41 
అ. ఓయి కృష్ణా! నీ మాహాత్యమును దెలిసికొనలేక నేను నీ కపకారమును జేసితిని. 
ఈ విశ్వరూపత్వము, నీదు మహిమ, ఇద్దానిని తెలిసికొనలేక (విశ్వరూపత్వరూప మయిన నీ 
మహిమను దెలిసికొనలేక) నేను, నాతో సమాన వయస్సుగల స్నేహితునిగా నిన్ను దలంచి 
పొరపాటునగాని పరిచయవిశేషమునగాని, “ఓయి కృష్ణా! ఓయి స్పేహితుడా! ఓయి యాదవుడా!” 
అని యప్పుడప్పుడు పిలచుచు ని న్నవమానించితిని. 


ఇచట మూలమున, “మహిమానం తవేమం” అను పాఠ మున్నచో “నిదం” శబ్ద 
“మహిమ” శబ్దములకు విశేషణ విశేష్యభావముతో (సామానాధికరణ్యముచే) నన్వయము 
చెప్పవలయును. లేక “త వేదమ్‌” అనియున్నచో, నపుడు “ఇదమ్‌” శబ్దము నపుంసక లింగమును 
మహిమశబ్దము పుంలింగమున్ను గనుక పరస్పరము విశేషణ విశేష్యభావము పొసగదు. కాన 
వైయధికరణ్యముచే నన్వయము చెప్పవలెను. మరియు “యదుక్తమ్‌” అను మూలమునందలి 
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కర్మణి ప్రయోగమును భాష్యకర్తలు “యదుక్తవా నస్మి” (ఏమి చెప్పియుంటినో) అని కర్తరి 
ప్రయోగమునుగా మార్చి వ్యాఖ్యానించిరి. 41 

శ్లో యచ్చాపహాసార్థమసత్మృతో9_సి లా విహారశయ్యాసనభోజనేషు I 

ఏకో£_ థవాప్యచ్యుత! తత్సమక్షం - తత్‌ క్షామయే త్వామహమప్రమేయమ్‌।। 42 

అ. మరియు నేను నదచుటయందుగాని, పరుండుటయందుగాని, కూర్చుండుట యందు 
గాని, భుజించుటయందుగాని పరిహాసముచే బరోక్షమున ని న్నవమానించి యున్నను, లేక 
సమక్షమున నవమానించియున్నను దాని నంతయును అపరిచ్చిన్నమహిమ గల నీవు 
క్షమింతువుగాక యని నిన్ను వేడుకొనుచున్నాను. ఈ శ్లోకమునం దుత్తరార్థమున సమక్ష మను 
పదముండుటచే బూర్వార్ధమునందలి కప్పక? శబ్దమును పరోక్షవాచియని శంకరులు వ్యాఖ్యా 
నించిరి. ఏకత్వము పరోక్షత్వమునకు బ్రయోజకము (కారణము). “ఇంటిలో వా డొక్కడే 
యుండెను” అను వాక్యము వలన నింటిలోనున్న ఒకనికి నితరు లెవ్వరు ప్రత్యక్షము గారనియు, 
వా డితరులకు బ్రత్యక్షము గాడనియును దెలియును. ఇంటిలో నిద్ద రున్నచో నొకరికొకరు 
ప్రత్యక్షమగుచునే యుందురు. కాన నేకత్వము పరోక్షత్వమునకు ప్రయోజకమని భావము. 


కావున నేను పరిచయమువలనగాని పొరపాటునగాని ని న్నవమానించి యున్నను, 
లేక నీవు యెదుట లేనపుడు పరిహాసముగా ని న్నవమానించి యున్నను లేక నీయెదుట 
అవమానించియున్నను క్షమింపు మని పార్గుని యాశయము. 42 
శ్లో పితాసి లోకస్య చరాచరస్య - త్వమస్య పూజ్యశ్చ గురుర్గరీయాన్‌ ॥ 
న త్వత్సమో9౭_ స్యభ్యధికః కుతో౭న్యో - లోకత్రయేం_ప్యప్రతిమ ప్రభావ! 11438 
అ. ఓయి యర్షునా! నేనుగూడ నీవంటి వాడనే; యేల నన్ను క్షమింపు మని ప్రార్థించెదవు? 
అనినచో నట్లు కాదు. 


నీవు చరాచరప్రపంచమునకు దండ్రివి. నిఖిలప్రపంచమునకు బూజ్యుదవు. గురువులగు 
బ్రహ్మాదులకుగూడ గురువు నయియున్నావు. కాన పరమగురువగుచున్నావు. నిరుపమమహిమా 
శాలియగు నోయి కృష్ణా! ముల్లోకములయందును నీతో సాటియగువాడు లేడు. నిన్ను మించినవా 
డసలే సున్న. 

ఓయి, బ్రహ్మవిష్టమహేశ్వరులు మువ్వురు పరస్పరము సమాను లగుచుండ నాతో 
సమానులు లేరను టెట్లు? వినుము, ఈశ్వరునకు మరియొక ఈశ్వరుడు సముడగునా? లేక 
జీవుడు సము డగునా? ఇందు మొదటిపక్ష ముచితము గాదు. ఈశ్వరులిద్ద రుండుట 
యసంభవము. రెండవ పక్షమున్ను పొసగదు. అసర్వజ్ఞుడు, అసర్వకర్త యగు జీవుడు 
యీశ్వరునకు సాటి కాలేడు. కాన నీశ్వరు డసముడనునది యుచితము. ఈశ్వరు డొక్కడే 
బ్రహ్మ, విష్ణు, రుద్రనామములచే వ్యవహరింపబడుచున్నాడు. 

అందు (బ్రహ్మ (చతుర్ముఖుడు), రుద్రు లిరువురు జీవులే. విష్ణు వొక్కడే మాయావచ్చిన్న 
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చైతన్య లక్షణు డగు నీశ్వరుడు. కాన కృష్ణునకు సాటియగు నీశ్వరుడు లేడని స్పష్టము. 

ఇక బ్రహ్మ విష్ణు, రుద్ర, గణపత్యాదు లనేకుల నీశ్వరు లని యొప్పినచో అం దొకనికి 
సృష్టియందు కోరిక పుట్టగా, మరియొకనికి సంహారమునందు గోరిక యుదయించును. అపుడు 
సృష్ట్యాది వ్యవహారము లన్నియు కుదరవు. 

అయితే లోకములో బ్రహ్మ రుద్రాదు లీశ్వరులని వ్యవహార మెట్లు కలిగినదనగా 
చతుర్ముఖాది శరీరావచ్చిన్నచైతన్యదృష్టిచే గలిగినది. 


చతుర్ముఖాది దేహేంద్రియసంఘాతమునం దభిమానము గలవారు జీవులు. వారిలోపల 
నుండు కూటస్థచైతన్య మీశ్వరుడు. అత డొక్కడే కాన చతుర్ముఖాదులు కూటస్థచైతన్య దృష్టితో 
నీశ్వరులు. కార్య కారణ సంఘాతాభిమానముగల ప్రమాతృ దృష్టితో జీవులు అనిభావము. 

ఇ ట్లగుచో చైతన్యదృష్టితో నందరును ఈశ్వరులే కదా? అవును నిజమే. చైతన్యమే 
యంతటను ఈశ్వరు డనియు, సాక్షి యనియు కూటస్టు దనియు, ఆత్మ యనియు 
జెప్పబడుచున్నది. కనుకనే ఈశ్వరుడు సర్వాత్మకు డగుచున్నాడు. 

“ప్రతి మీయతే” పోల్చబడుచున్చది కాన “ప్రతిమా” అనగా ఉపమానమని యర్థము. 
“న విద్యతే, ప్రతిమా యస్య ప్రభావస్య సః అప్రతిమా, అప్రతిమః ప్రభావః యస్య సః అప్రతిమ 
ప్రభావః” అని విగ్రహము. దీనివలన నీశ్వరుడు నిరతిశయమయిన మహిమ గలవాడని 
తేలుచున్నది. కనుకనే ఈశ్వరుడు సర్వాతిశాయి యగుచున్నాడు. 483 

శ్లో॥ తస్మా త్రణమ్య ప్రణిధాయ కాయం - ప్రసాదయే త్వామహమీశమీడ్యమ్‌ । 

పితేవ పుత్రస్య సఖేవ సఖ్యుః - ప్రియః ప్రియాయార్హసి దేవ సోఢుమ్‌ ॥ 44 

అ. కావున నీకు తల యొగ్గి నమస్మరించి సర్వేశ్వరుడవయిన నీదు అనుగ్రహమును 
ప్రార్థించుచున్నాను. నీవు కుమారుని తప్పును తండ్రి మన్నించినట్లున్ను, స్నేహితుని తప్పును 
స్నేహితుడు మన్నించినట్లును భార్య తప్పును భర్త మన్నించినట్లును నా యపరాధమును 
క్షమింపుము. 

ఈ మూడు దృష్టాంతములందును గొంత యభిప్రాయవిశేషము గలదు. ఎట్లన? 


1. ఈశ్వరుడు జగత్రృష్టయు, జగత్సాలకుడు నయినందున తండ్రి యనియు, అర్జునుడు 
పాలింపదగినవా డయినందున కుమారు డనియును మొదటి దృష్టాంతమున కభిప్రాయము. 

2. ఈశ్వరు డింద్రియప్రేరకు డగుటచే సర్వభూత సఖుడనియు, పార్గుడు శ్రీకృష్ణున 
కిష్టమయిన పని చేయువా డగుటచే గృష్ణునకు సఖుడనియును రెండవ దృష్టాంతమున 
కభిప్రాయము. 


3. ఈశ్వరుడు నిరతిశయ (ప్రేమాస్ప్సదు డగుటచే ప్రియుడనియు, అర్జునుడీశ్వర 
పరతంత్రుడగుటచే ప్రియ (భార్య) యనియును మూడవ దృష్టాంతమున కభి ప్రాయము. 
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కావున నీవు నాకు దండ్రివి, స్నేహితుడవు, ప్రియుడవు కాన, నా యపరాధమును 
క్షమింపు మని పార్గుని తాత్పర్యము. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు, “ప్రియు డయిన నీవు, ప్రియుడనయిన 
నా కొరకు” అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఇది యుచితము గాదు. వీరి వ్యాఖ్యానము నంగీకరించినచో 
“పితేవ పుత్రస్య” అను మూలమునందలి దృష్టాంతము పొసగదు. ఈ దృష్టాంతము 
ననుసరించియు (ప్రియస్య మమ) “ప్రియు డయిన నాయొక్క” అని షష్టీ విభక్తినే 
చెప్పవలయునుగాని చతుర్ధి చెప్పుట తగదు. 

“నాయొక్క ప్రీతికొరకు” అని మార్చుటగూడ దగదు. దృష్టాంత మట్లులేదు. కాక, 
తండ్రి తన ప్రేమకొరకు కుమారుని తప్పును క్షమించుచున్నాడు కాని, కుమారుని (ప్రేమకొరకు 
గాదు. “ఆత్మనస్తు కామాయ సర్వం ప్రియం భవతి” అను (శ్రుతిని బట్టి యందజు తన 
ప్రేమకొరకే యితరుల ్రేమింతురు. ఇతరుల (్రేమకొరకు నితరుల (ప్రేమింపరు. కాన 


రామానుజుల వ్యాఖ్యానము క్లిష్టకల్ప్బనము. 44 
శ్లో అదృష్టపూర్వం హృషితోల_స్మి దృష్ట్వా - భయేన చ ప్రవ్యథితం మనోమే। 
తదేవ మే దర్శ్మయ దేవరూపం - ప్రసీద దేవేశ ! జగన్నివాస ! ॥ 45 


అ. ఓయి కృష్ణా! నే నెన్నడు జూచి యుండని యీ విశ్వరూపమును జూచి 
యానందించితిని. భయముచే మనస్సు చలించుచున్నది. ఓయి జగన్నివాస! న న్నను గ్రహించి 
నాకు సుఖకరమైన రూపమును జూపుము. 45 

శ్లో; _ కిరీటినం గదినం చక్రహస్తం - ఇచ్చామి త్వాం ద్రష్పమహం తథైవ | 

తేనైవ రూపేణ చతుర్భుజేన - సహ(స్రబాహో! భవ విశ్వమూర్తే! 1" 46 

అ. నేను వెనుకటి వలె కిరీటము, గద, చక్రము మున్నగునవిగల నిన్ను జూడగోరు 
చున్నాను. ఓయి విశ్వమూర్తీ! నీవు నాలుగు భుజములతో గూడుకొని నాకు ప్రత్యక్ష మగుము. 
వసుదేవతనయుడుగ నున్నపుడు రెండే భుజములున్నను ఒకానొకపుడు నాలుగు భుజము 
లుండుటచే నట్లు గోరెను. 46 

శ్లో; మయా ప్రసన్నేన తవార్డునేదం - రూపం పరం దర్శితమాత్మయోగాత్‌ | 

తేజోమయం విశ్వమనన్తమాద్యం - యన్మే త్వదన్యేన న దృష్టపూర్వమ్‌ 1147 

అ. అర్జునుడు భయపడెనని తెలిసికొని విశ్వరూపము నుపసంహరించి మంచిమాటలతో 
నోదార్చుచు శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు. 

ఓయి అర్జునా! నేను నిన్ననుగ్రహించి యోగశక్తిచే తేజోమయమగు నా విశ్వరూపమును 
నీకు జూపితిని. ఇద్దాని నింతకుము న్నెవ్వజును జూచియెరుంగరు. 47 

శో న వేదయజ్ఞాధ్యయనైర్న దానై-ర్న చ (క్రియాభీర్న తపోభిరు(గైః | 

ఏవం రూపశ్ళక్య అహం నృలోకే - ద్రష్టుం త్వదన్యేన కురుప్రవీర! 1148 
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అ. ఓయి, కురుశ్రేష్టుడా! మానవలోకములో నిట్టి రూపముగల నేను వేదాధ్యయనముచే 
గాని, యజ్ఞాధ్యయనముచేగాని చూడ నలవికాను. అట్లే దానముచేతను, కర్మలతోను, ఘోరమయిన 
తపస్సులతోను జూడ నలవిగాను. నా యనుగ్రహమువలన నీ కొక్కనికే విశ్వరూపదర్శన 
మబ్చినది. నీవు కృతార్థుడ వయితివి. ఇచట యజ్ఞాధ్యయన మనగా యజ్ఞములయొక్క 
యితికర్తవ్యతా జ్ఞానమని యర్థము. మూలమునందు “నృలోకే” అని చెప్పుటచే దేవలోకముల 
యందలి బ్రహ్మాది దేవతలకు విశ్వరూపదర్శనము సులభమని భావము. 48 

శ్లో] మా తే వ్యథా మా చ విమూఢభావో - దృష్ట్వా రూపం ఘోరమీదృజ్య్మమేదమ్‌ / 

వ్యపేతభీః ప్రీతమనాః పునస్త్వం - తదేవ మే రూపమిదం ప్రపశ్య॥ 49 

అ. ఇట్టి ఘోరమయిన నాదు రూపమును జూచి నీకు భయము వలదు. వ్యామోహము 
వలదు. భయమును వదలి యానందముతో ప్రసన్నమయిన నాదు రూపమును జూడుము. 49 

శ్లో ఇత్యర్షునం వాసుదేవస్తథోక్వా - స్వకం రూపం దర్శయామాస భూయః । 

ఆశ్వాసయామాస చ భీతమేనం - భూత్వా పునస్సామ్యవపుర్మహాత్మా ॥ 50 
అ. శ్రీకృష్ణుడు పార్టునితో నిట్లు చెప్పి తన నిజరూపమును జూపెను. ఆ మహానుభావుడు 


సౌమ్యమయిన శరీరమును దాల్చి, భయపడినట్టి యర్షునుని యి ట్లోదార్చెను. 50 
శ్లో దృష్ట్వేదం మానుషం రూపం తవ సౌమ్యం జనార్దన! । 
ఇదానీమస్మి సంవృత్తస్సచేతాః ప్రకృతిం గతః ॥ 51 
అ. అర్జునుడు చెప్పుచున్నాడు: ఓయి జనార్దనా! ఇపుడు సౌమ్యమగు నీదు 
మానుషరూపమును జూచి స్వస్థచిత్తుడ నయితిని. ర్‌1 


శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు. 
శ్లో _ సుదుర్దర్యమిదం రూపం దృష్టవానసి యన్మమ । 


దేవా అప్యస్య రూపస్య నిత్యం దర్శనకాంక్షిణః ॥ ర్‌2 
అ. ఓయి యర్షునా! నీ విపుడు చూచిన నాదు విశ్వరూపమును చూడగోరినను 
దేవతలుకూడ చూచి యెరుంగరు. మానవుల కత్యంతము చూడనలవికాదు. 52 
శ్లో; నాహం వేదైర్న తపసా న దానేన న చేజ్యయా । 
శక్య ఏవంవిధో ద్రష్టుం దృష్టవానపి మాం యథా ॥ ర్‌ి 
అ. అర్జునా! నీవు చూచినట్లు విశ్వరూపుడ నగు నన్ను చూచుటకు వేద, దాన, తపో, 
యజ్ఞములలో నేదియు సాధనము గాలేదు. ర్‌ 


శ్లో; భక్తా త్వనన్యయా శక్య అహమేవంవిధోం_ర్జున! | 
జ్ఞాతుం ద్రష్టుం చ తత్త్వేన ప్రవేష్టుం చ పరన్తప ! ॥ 54॥ 
అ. ఓయి అర్జునా! నన్ను నిజరూపముతో దెలిసికొనుటకుగాని, ప్రత్యక్ష మొనర్చుకొనుట 
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కొరకుగాని, మోక్షము నొందుటకుగాని యనన్యభక్తియే సాధనము. భగవద్భక్తులకు భగవదను 
(గహమువలన విశ్వరూపపరిజ్ఞానము, విశ్వరూపదర్శనము, మోక్షమున్ను కలుగునని భావము. 
వేదాధ్యయనసంపన్నులుగాని, తపోనిష్టాపరులుగాని, దానశీలురుగాని, సోమయాజులుగాని, 
భగవంతునియొక్క విశ్వరూపమును దెలిసికొనుట యందును, చూచుటయందును, మోక్షము 
నొందుటయందును సమర్ధులు గారని పరమార్థము. 


ఈశ్వరుని పరోక్షునిగా దెలిసికొనువారు, ఆత్మరూపునిగా దెలిసికొనువారును వీ రిరువురు 
నిచట భక్తులని చెప్పబడుచున్నారు. అందు ఆత్మతత్త్వవేత్తలు భగవంతుని విశ్వరూపము మాయిక 
మనియు, విలాసార్థ మనియును (గ్రహింతురు. పరోక్షేశ్వర జ్ఞానులు అత్యాశ్చర్యకరమగు 
భగవంతుని విశ్వరూపమును అభిలాషపూర్వకముగా కడు నాదరముతో జూతురు. ఇది వీ 
రిరువురికి గల భేదము. ర్‌4 
అవ. ఇపుడు, సర్వశాగీతాశాస్తమునకు సారభూతమైన నిశ్రేయసార్థము (మోక్షఫలకమగు 
నిష్మామకర్మము) అనుష్టింపదగినదని నిశ్చయించి చెప్పుచున్నాడు. 
శో మత్మర్శకృన్మత్సరమో మద్భక్తస్సంగవర్దితః | 
నిర్వైరస్సర్వభూతేషు యస్స మామేతి పాండవ! ॥ ర్‌ర్‌ 
అ. ఓయి యర్షునా! నాకొరకు కర్మచేయువాడును, నేనే మరణానంతరము పొందదగిన 
వాడ నని విశ్వసించువాడును, అన్నివిధముల సర్వాత్మభావముతో నన్ను సేవించువాడును, 
పుత్ర మిత్ర కళత్ర బంధు వర్గములయందును స్నేహములేనివాడును, సర్వభూతములయందును 
శత్రుభావము లేనివాడును నన్ను బొందును. కావున నీవుకూడ నాయందు భక్యాదులుగలిగి, 
మదర్థమగు యుద్ధమను నిత్యకర్మ మాచరింపుము. దానివలన జ్ఞానము కలిగి నన్ను పొందగలవు. 
మోక్షము నొందగలవు అని శ్రీకృష్ణోపదేశము సూచిత మగుచున్నది. ర్‌ర్‌ 
ఇట్లు మల్లావరులోపనామక వేంకటసుబ్బరామశాస్త్రి విరచితమగు శ్రీమద్భగవద్గీతా 
భాష్యార్మప్రకాశికానువాదమున నేకాదశాధ్యాయము ముగిసినది. 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


Kokok 


శ్రీ హయగ్రీవాయనమః 
శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 
ద్వాదశాధ్యాయము 

అవ. ఓయి కృష్ణా! నీవు ద్వితీయాధ్యాయము మొదలు, విభూత్యధ్యాయపర్యన్తము నుండు 
తొమ్మిది యధ్యాయముల యందును నిరస్తసర్వోపాధికమగు శుద్ధబ్రహ్మయొక్క ఉపాసనమును 
చెప్పితివి. అచ్చటచ్చట మాయాశబళితబ్రహ్మయొక్క ఉపాసనమునుగూడ నిరూపించితివి. 
పదునొకండవ దగు విశ్వరూపాధ్యాయమునందు నిఖిల జగదాత్మకమగు నీదు విశ్వరూపమును 
జూపితివి. అదియు నుపాసన కొజకే ఉపయోగపడును. అటుపిమ్మట “మత్మర్మకృత్‌” అను 
శోకముచే సగుణోపాసనమునకుగూడ బ్రహ్మసాయుజ్యము ఫలమని సూచించితివి. కావున 


నిర్గుణసగుణబ్రహ్మోపాసనల రెంటిలో నేయది గొప్పదను విషయము ను తెలిసికొనగోరి ని 
న్నడుగుచుంటిని. 


అర్జును డడుగు చున్నాడు : 
శ్లో; ఏవం సతతయుక్తా యే భక్తాస్త్వాం పర్యుపాసతే । 
యే చాప్యక్షరమవ్యక్తం తేషాం కే యోగవిత్తమాః ॥ 1 

అ. ఓయి కృష్ణా! నిన్ను యెల్లపుడు చిత్తెకాగ్యముచే సేవించు నీ భక్తులు, నిరస్త 
సర్వోపాధికమగు అక్షరబ్రహ్మము నుపాసించు నిర్గుణోపాసకులు, వీ రిరువురిలో నెవరు శ్రేష్ణులో 
నాకు నిర్ణయించి చెప్పుము. 

ణ 

ఇట్లు ప్రశ్నించు పార్గుని యభిప్రాయము వివరింపబడుచున్నది. 


లోకమునందంతటను ఆస్తికులకు ప్రవృత్తి, నివృత్తి యను మార్గములు రెండే 
గన్పట్టుచున్నవి. భాష్యకారులుగూడ దమ భాష్యారంభమున నిద్దానిని సూచించిరి. 
“ లోకే౭_స్మిన్‌ ద్వివిధా నిష్టా పురా ప్రోక్తా మయానఘ । 
జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌ 11” అను శ్లోకముచే 
శ్రీకృష్ణభగవానులుగూడ నీ మార్గద్వయమును వాగ్రుచ్చిరి. అందు నివృత్తిమార్గము జ్ఞానయోగము. 
ప్రవృత్తిమార్గము కర్మయోగము. ఈ ప్రవృత్తి మార్గము కర్మఫలేచ్చను పరిత్యజించుటద్వారమున 
కర్మయోగ మనబడుచు ముముక్షువులను సంసారమునుంచి తరింపజేయును. ఫలేచ్చను 
విడువనిచో సంసారులను (మానవులను) సంసారకూపమున గూలద్రోయును. 


ఈ రెండుమార్గము లొక్కనికి నేకకాలమున సంభవించవు. కావున నిందధికారులు 
వేరువేరని (గ్రహింపవలయును. “జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానామ్‌” అని చెప్పుటచేతను, 
“వేదావినాశినం నిత్యం య యేనమజమవ్యయమ్‌, కథం స పురుషః పార్ధ కం ఘాతయతి 
హంతి కమ్‌” అని జ్ఞానికి సర్వకర్మాభావము చెప్పుటచేతనున్ను జ్ఞానులకు నివృత్తిమార్గము 
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విషయమని గ్రహింపవలయును. ఇట్టి నివృత్తిమార్గనిష్టులగు జ్ఞానులే సంన్యాసు లనబడుదురు. 
సంన్యాసులకే సర్వకర్మ సంన్యాసము సంభవించును. సర్వకర్మలను విడచి వెళ్ళువాడుకాన 
సంన్యాసి (పరిత్యజ్య - ప్రజతి) అను వ్యుత్పత్తిచే పరివ్రాట్‌ అని చెప్పబడుచున్నాడు. 

ఇక కర్ములనగా పరిశేషన్యాయమున సంన్యాసేతరులగు (బ్రహ్మచారి, గృహస్థ, వానప్రస్థులు 
- వీరు మువ్వరకు ప్రవృత్తిమార్గమే విషయము. 

ఇట్లుండ, నివు డేకాదశాధ్యాయమున బ్రకటించిన విశ్వరూపోపాసనము జీవాభిన్న 
మయిన నిర్గుణపరమాత్మ నుపాసించు జ్ఞానుల నుద్దేశించి విధింపబడుచున్నదా? లేక కర్ముల 
నుద్దేశించి విధింపబడుచున్నదా? అని యర్జునుని సందేహము. 


ఇందు మొదటిపక్షము కుదరదు. నిర్గుణోపాసకులకు సగుణోపాసన సంభవించదు. 
పైపెచ్చు శ్రీకృష్ణుడే “మత్మర్మకృత్‌” ఇత్యాది శ్లోకముచే విశ్వరూపోపాసకులగు భక్తులకు గర్మలను 
విధించియున్నాడు. సంన్యాసులకు గర్మానుష్టానము దూరాపాస్తము. కావున నిచట కర్ములకే 
విశ్వరూపోపాసనము విధింపబడినదని తెలియవలెను. విశ్వరూపాది సగుణోపాసకులగు 
కర్మయోగులే యిచట భక్తశబ్దముచే వ్యవహరింపబడుచున్నారు. నిర్గుణోపాసకులు జ్ఞానిశబ్దముచే 
వ్యవహరింపబడుదు రని భేదమును గ్రహింపవలెను. జ్ఞానులకంటెను, కర్ములకంటెను. భక్తులు 
లేరనుట యనుచితము. “యే వర్ణాశ్రమధర్మస్థా స్తే భక్తాః కేశవం ప్రతి” అని స్మృతి చెప్పుచున్నది. 
ఈ గీతయందుగూడ సాంఖ్యనిష్ట, యోగనిష్ట అని రెండే నిష్టలు చెప్పబడినవి. ఇపుడు ట్ర 
రిరువురికంటె భక్తులు వేరనినచో భక్తినిష్ట యనునది మూడవది కావలసివచ్చును. అట్లు 
కల్పించుటలో ప్రమాణమును గానము. కావున తమతమ వర్ణాశ్రమధర్మముల నాచరించుటయే 
భక్తి. పూజ్యులయందు (పూజింపదగిన వారలయందు) అనురాగము, భక్తి యని అనరాదు. 
పూజ్యులకు ప్రీతిని కలుగజేయుటగూడ ధర్మమునందే యంతర్భావమును జెందును. ఇట్లే సగుణ, 
సాకార భగవదుపాసనముగూడ కర్మలయందే చేరును. బ్రాహ్మణులకు విహితములయిన 
సాధుకర్మలలో దేవతార్చన యనునది యొకానొక కర్మ. కావున నిట్టి కర్షయోగముకంటె భక్తియోగ 
మనునది వేరుకాదు. 


బాహ్య ప్రతిమాదులయందు జేసెడి దేవతార్చనము కర్మయనియు మానసికమగు 
భగవద్విగ్రహార్చనము భక్తియనియు జెప్ప్తుట యుచితముగాదు. అదియును మానసిక క్రియయే 
కావున కర్మయందే చేరును. 


నే నిపుడు భగవంతునకు స్నానమును కల్పించుచున్నాను. పూర్వము దంతధావన 
మును గల్పించితిని. ఇకముందు వస్త్రమును గల్పింతును. అనికదా భక్తుడు బాహ్యము నందువలె 
మనస్సుయం దనుసంధానము జేయును. ఇట్లు మానసికములగు వస్రాభరణా ద్యుపకరణములచే 
సాధింపదగిన మానసికార్చనము కర్మయేల కాదు? కారక వ్యాపారము వలన సాధింపదగినదికదా 
కర్మ యనబడుచున్నది. కావున భక్తియోగము కర్మయోగముకంటె వేరుగాదని తేలినది. ఇట్లుండ 
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నీరెండు యోగములలో (జ్ఞాన కర్మయోగములలో) నేది యుత్తమము? అని యర్షునుని ప్రశ్నకు 
దాత్సర్యము. 

ఓయి! కర్మయోగముకంటె జ్ఞానయోగము గొప్పదని శ్రీకృష్ణు డింతకుమున్నే చెప్పి 
యుండెను. అర్జును డద్దానిని నిర్ణయించుకొనియే యున్నాడు. కనుకనే యర్షునుడు 
తృతీయాధ్యాయమున “జ్యాయసీచేత్మర్మణ స్తే మతాబుద్ధిర్ణనార్దన” అని శ్రీకృష్ణుని ప్రశ్నించెను. 
అట్లే జ్ఞానయోగులకు సాక్షాన్నోక్షము ఫలమనియు, కర్మయోగులకు చిత్తశుద్ధి, జ్ఞానప్రాప్తి 
ద్వారమున మోక్షము ఫలమనియును నింతకుమున్నే చెప్పబడినది. 

కావున జ్ఞానయోగము గొప్పదని చెప్పినచో జ్ఞానయోగులు గొప్పవారని చెప్పినట్లే - 
కాన, నయ్యది యర్షునునకు దెలిసిన విషయమయినందున నాయంశమునుగురించి యర్జును 
డడుగ బనిలేదు. 


ఇక కర్మయోగులకంటె జ్ఞానయోగులు గొప్పవారని యర్జునునకు దెలిసినను భక్తులకంటె 
జ్ఞానులు గొప్పవారని తెలియ దనినచో నదియును బొసగదు. కర్మయోగులకును భక్తులకును 
భేదములేదు. కాన నర్జునుని ప్రశ్న యెట్లు పొసగును? అనినచో వినుము. కర్మయోగము, 
భక్తియోగము యొక్కటే యనువిషయము పార్టు డెటుంగడు. “జ్యాయసీచేత్‌ అను ప్రశ్నకు 
బూర్వము శ్రీకృష్ణుడు భక్తియోగమును జెప్పియుండలేదు. కావున సగుణబ్రహ్మో పాసనములేక 
వలాఖిసంధిని విడచి యజ్ఞాదికర్మల నెవరాచరింతురో, అట్టి కర్ములకంటె జ్ఞానులు 
గొప్పవారగుగాక. ఎవరు సగుణబ్రహ్మము నుపాసించుచు, గర్మయోగమునం దుందురో వారికంటె 
జ్ఞానులుత్తములా? కాదా? యను సంశయము పార్భునకు కలుగుట న్యాయము. కాన నర్జునుని 
ప్రశ్న యుపపన్నమగుచున్నది. 

మరియు, సగుణబ్రహ్మోపాసనచేయువారే భక్తులుగాని, కర్మల నాచరించు వారు భక్తులు 
గారని యనదగదు. “మత్మర్మకృత్‌” అను పూర్వాధ్యాయాంతిమ శ్లోకముచే, కర్మాచరణమునందే 
భక్తిమార్గ ముపసంహరింపబడినది. 


“ఏవం సతతయుక్తా యే” అను నీ యధ్యాయము యొక్క మొదటశ్లోకము నందలి, 
“ఏవమ్‌” అనుపదము, గడచిన యధ్యాయముయొక్క చివర శ్లోకమగు “మత్మర్మకృత్‌” అను 
దానిచే జెప్పబడిన యర్థమునే పరామర్శించును. 

ఈశ్వరభక్తుడుగానివాడు యీశ్వరునికొరకు గర్మను జేయడు. రాజు యందు భక్తిగల 
భృత్యుడే రాజకార్యమును నెరవేర్చును. అన్నికర్మలను విడచిన సన్యాసియగు జ్ఞాని, యేకర్మను 
జేయడు. కావున భక్తుడు కర్మయోగియే గాని, యితరుడు గాడు. ఈ విషయము దెలియక 
నీయధ్యాయమున నర్గునుడు ప్రశ్నించుచున్నాడు. 

లేక కర్మయోగముకంటె జ్ఞానయోగము నుత్తమమని శ్రీకృష్ణుడు మొదటనే చెప్పియున్నను 
అర్జునుడు విశ్వరూపమును జూచుటచే మనసు చెదరి, యద్దానిని మరచి, మరల నిట్లడుగుచున్నా 
డనియును జెప్పవచ్చును. 
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ఓయి కృష్ణా? నీదు విశ్వరూపము నుపాసించుచు నీ కర్మల నాచరించెడి భక్తులును 
నిన్నే పొందుచున్నారు. ప్రత్యగభిన్నమగు శుద్ధ బ్రహ్మము నుపాసించు వారును నిన్నే పొందు 
చున్నారు. వీ రిరువురకు ఫలమునందు భేదము తెలియసాధ్యము గాకున్నది. కాన భక్త జ్ఞానులలో 
నెవరు యుత్తములో చెప్పుము? అని యర్షునుని ప్రశ్నకు తాత్పర్యము. 

కాన, నెట్లయినను అర్జునుని ప్రశ్న యుపపన్నమగునుగాని యనుపపన్నము గాదు. 

ఓయి, భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడుమాత్రము “మత్మర్శకృత్‌” “య స్స మామేతి” (నన్ను 
గురించి కర్మలజేయువాడు నన్ను బొందును). అని యెట్లు చెప్పెను? కర్మలకు సాక్షాత్మైవల్యము 
ఫలము కాదుకదా? నిజమే అచట కర్మల జేయువాడు జ్ఞానమును బొంది, పిదప భగవంతుని 
పొందుననియే భగవంతుని యభిప్రాయము. భగవంతుని యభిప్రాయమును దెలియకయే 
యర్షును డిట్లు ప్రశ్నించెను. 

రామానుజమతము : విశ్వరూపోపాసకులు భక్తులు. ప్రత్యగాత్నోపాసకులు జ్ఞానులు. 
వీ రుభయులకు తారతమ్యమును తెలిసికొనగోరి, యర్జునుడు ప్రశ్నించుచున్నాడు. అని యిచట 
రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. ఈ యది యనుచితము. 

రామానుజులు బేర్శొనిన ప్రత్యగాత్మ జీవుడా? లేక, యీశ్వరుడా? మొదటి పక్షమున 
జీవునికంటె ఈశ్వరుడు గొప్పవాడగుటచే జీవోపాసకునకంటె ఈశ్వరోపాసకుడు గొప్పవాడని 
సిద్ధించుచున్నందున నిచట ప్రశ్చకే యవకాశము లేదు. రెండవపక్షమున రామానుజులకు 
స్వమతత్యాగము, పరమతప్రవేశము అను దోషము సంభవించును. 

మజథియు, అన్యదేవతోపాసకులకు అన్యదేవతా ప్రాప్తి యనునది విరుద్ధము. అక్షర బ్రహ్మము 
నుపాసించువారుగూడ నన్నే పొందుదురని శ్రీకృష్ణుడు జెప్పబోవుటచే జీవోపాసకులకు 
నీశ్వరత్వప్రాప్తి చెప్పినట్లగుచున్నది. “తే ప్రాప్నువంతి మామేవ” అనుచోట “ప్రాప్పువంతి మామ్‌” 
అనుపదమునకు మత్సమానాకారమయిన అసంసార్యాత్మను పొందుట యర్థమని చెప్పుటయు 
దగదు. ముఖ్యార్థమును విడచి యన్యార్థమును గ్రహించుట తగినంత కారణములేనిదే న్యాయము 
గాదు. లక్షణ నాశ్రయించుట యప్రమాణము. “మామ్‌” అనుపదమునకు (మత్సమానాకారము) 
“నాతో సమానమయినయాకారముగలవానిసి యను నర్థము శబ్దముయొక్క ముఖ్యవృత్తిచే 
లభించనేరదు. 

కావున బ్రహ్మప్రాప్తియను ఫలము వినబడుటచేతను, బ్రహ్మోపాసకులకే (బ్రహ్మప్రాప్తి 
సంభవించుటవలనను అక్షరోపాసకులగు వీరు బ్రహ్మోపాసకులే యగుదురు. అట్టి బ్రహ్మము 
ప్రత్యగభిన్నమే యగుచున్నది. మరియు నీశ్వరునకు సోపాధికము, నిరుపాధికము అని రెండు 
రూపములు గలవు. అందు సచ్చిదానంద లక్షణమయిన చైతన్యము నిరుపాధిక రూపము. 
విశ్వరూపాదికము సోపాధికరూపము - అని యి ట్లర్ణమును జెప్పుట సర్వసంప్రతి పన్నము. 
ఇట్లుండ సోపాధికేశ్వరుని యుపాసించు వీరిరువురిలో నెవరు గొప్పవారు? అని తెలిసికొనగోరి 
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యర్ష్జును డడుగుట పొసగును. కాని మరి యితరవిధముగ బొసగనేరదు. కావున నిచట 
అక్షర శబ్దవాచ్యము బ్రహ్మయేకాని తద్భిన్నమయిన ప్రత్యగాత్మ కాదు. 

అయితే ఇ ట్లర్ణునుడు ప్రశ్నింపకున్నను సోపాధికేశ్వరోపాసకులకు సాక్షాన్నోక్షము లేదను 
విషయము సిద్ధించునుగదా, ఎందు కర్దునుడు ప్రశ్నించుట? అని యనరాదు. “నిర్వైర 
స్సర్వభూతేషు యస్స మామేతి పాండవ” అను శ్లోకముచే శ్రీకృష్ణుడు సోపాధి కోపాసకునకుగూడ 
సాక్షాన్నోక్షమును జెప్పియున్నందున నర్జ్హును డడుగుట యుక్తము. అయితే యిట్లు విరుద్ధార్థమును 
భగవంతు డేల చెప్పెను? అనియును ప్రశ్నింపరాదు. కర్మానుష్టానపరుడు, నన్ను (తనను) 
జ్ఞానద్వారమున బొందునని శ్రీకృష్ణుని యాశయమని యింతకుముందే చెప్పబడినది. 

ఇట్టైనచో, విశ్వరూపోపాసకులకు సాక్షాన్నోక్షము లేనపుడు అర్జ్హునుడదిగినతరువాత 
నయినను “భక్తులకు సాక్షాన్నోక్షము లేదు, జ్ఞానులకే సాక్షాన్నోక్షము అని శ్రీకృష్ణు డేల జెప్పలేదు? 
వినుము. భగవంతుడు వ్యక్తముగా నీమాట చెప్పలేదు కాని, వ్యంగ్యముగా నీవిషయమును 
జెప్పియే యున్నాడు. తన యందు మనసునుంచి శ్రద్ధతో దన నుపాసించు వారలు యుక్తతములని 
చెప్పెను కాని తనను బొందుదురని చెప్పలేదు. అక్షరోపాసకులు “తే ప్రాపవంతి మామేవ 
అని తననే పొందుదురని చెప్పెను. కాని వీరు యుక్తతములని చెప్పలేదు. దీనిచే జ్ఞానులకు 
సాక్షాన్నోక్షమనియు, భక్తులకు జ్ఞానద్వారమున మోక్షమనియును భగవంతుని యభిప్రాయము 
స్పష్టపడుచునే యున్నది. 

రామానుజభాప్యమును బట్టిచూడ నీశ్వరోపాసకులు యుక్తతములనియు, జీవోపాసకులు 
ఈశ్వరుని బొందుదురనియు, స్పష్టమగుచున్నది. ఈ యది యత్యంత విరుద్ధము. కావున 
సగుణనిర్లుణ బ్రహ్మోపాసకులగు యోగిసాంఖ్యులలో నన్యతర ప్రాశస్యమును తెలుసుకొనగోరి 
“ఏవం సతతయుకా” అను శ్లోకముచే నర్జును డడుగుచున్నాడు. 


ఇట్లు నిరంతరము నిత్యనైమిత్తిక కర్మలయందును, విశ్వరూపధ్యానాదులయందును 
సమాహితచిత్తులై, సర్మాత్మభావముచే నీశ్వరునియే శరణుజొచ్చి, నీదు విశ్వరూపమును నెవరు 
ధ్యానించుచున్నారో, దార ధన పుత్రులయందు అభిలాషను వదలి, సర్వకర్మలను వీడి, 
సర్వవ్యాపియు సర్వభూతాంతరాత్మయు కర్మాధ్యక్షుడును సాక్షియు నగు నక్షరబ్రహ్మము నెవ 
రుపాసింతురో, వీరిరువురిలో (అనగా విశ్వరూపోపాసక, అక్షరోపాసకులలో) నెవరు యోగవిత్తము 
లని యర్జునుని ప్రశ్న. 

యోగమనగా కర్మయోగము. జ్ఞానయోగమున్ను - ఈ రెంటిని సేవించువారు 
యోగవేత్తలు. అనగా యోగులు. జ్ఞానులు అని యర్థము. వీ రిరువురిలో నుత్తములు యోగవిత్తము 
లనబడుదురు. ఇచట తమ ప్రత్యయము విదధాతువుతో నన్వయించును. అయినను 
యోగశబ్దముతో నన్వయింపవలయును. దానివలన యోగులు, జ్ఞానులు - వీ రిరువురిలో 
నుత్తమమైన యోగమును బొందినవారు యోగులా? (కర్ములా) లేక జ్ఞానులా? యను ఫలితార్థము 
లభించును. 
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లేక యోగమును నతిశయించి (బాగుగా) సేవించువారుగాన యోగవిత్తము 
లనబడుదురు. అనగా యోగముయొక్క పరాకాష్ట్థను బొందినవా రని యర్థము. కర్మయోగ 
జ్ఞానయోగములు రెండును యోగములగుటచే నందు కర్మలకు యోగముయొక్క పరాకాష్ట 
సిద్ధించునా? యని పార్గుని ప్రశ్న అనగా విశ్వరూపోపాసనము యోగమునకు పరాకాష్టయా? 
లేక పరబ్రహ్మోపాసనము యోగము యొక్క పరాకాష్టయా? అని (ప్రశ్నకు తాత్పర్యము. 

ఇచట “విదంతి” యను పదమునకు “భజంతి” యను వ్యాఖ్యానము అయుక్తమని 
యనరాదు. ధాతువుల కనేకార్థములు గలవు. కర్మయోగాదులను అనుష్టించిన ఫలము గలుగును 
గాని, వానిని దెలిసికొనినంతమాత్రమున ఫలము కలుగదు. కావున నిచట జ్ఞానార్థకమైన విద 
ధాతువునకు 'సేవించుటి అనియే యర్థమును జెప్పవలయును. 

అక్షర శబ్దార్థ విచారము : 

“ఏకో దేవస్సర్వభూతేషు గూఢః సర్వవ్యాపీ సర్వభూతాంతరాత్మా, కర్మాధ్యక్షః, 
సర్వభూతాధివాసః సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్ళ” అనుశ్రుతి యందు జెప్పబడిన విశేషణములు 
గలవా డక్షరుడు. 

లేక అవ్యక్తత్వరూప విశేషణ విశిష్టుడుగూడ అక్షరు డనబడును. అక్షర (బ్రహ్మము 
సర్వోపాధిశూన్యమగుటచే నవ్యక్తమగుచున్నది. లోకములో మనసు మొదలగు నింద్రియముల 
కేది గోచరమగునో యది వ్యక్తమనియు ఇంద్రియ గోచరముగానిది యవ్యక్తమనియును బ్రసిద్ధి 
గలదు. వ్యజిధాతువు సకర్మకము. ప్రకటించుట యని దీని యర్థము. ఈ ధాతువునకు కర్మయగు 
పదార్థము ప్రకటించుటకు యోగ్యమైనదియే యగును. ప్రకటింపయోగ్యముగానిదానిని 
ప్రకటనజేయుట సంభవించదు. ఇంద్రియగ్రాహ్యమైన వస్తువులే ప్రకటింప సాధ్యమగునుగాని, 
యింద్రియగ్రాహ్యముగాని వస్తువు ప్రకటింప సాధ్యముగాదు. వ్యంగ్యమగు ఘటాదికము 
వ్యంజకములగు చక్షురాదులచే వ్యక్తము చేయబడుచున్నది. కావున వ్యజిధాతువు వ్యంగ్యకర్శక 
మగుటవలన అట్టి వ్యజిధాతువునకు కర్మ కానేరని యాత్మ యవ్యక్తుదే యగును. కాన యక్షరు 
డనగా నవ్యక్తుడని యర్థము. మనస్సు మొదలగు నింద్రియములకు గోచరుడు కానివాడని 
నిశ్చితార్థము. 1 

శో మయ్యావేశ్య మనో యే మాం నిత్యయుక్తా ఉపాసతే । 

(శ్రద్ధయా పరయోపే పేతాస్తే మే యుక్తతమా మతాః ॥ 2 


అ. శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు. 

ఓయి యర్జునా! అక్షరోపాసకులగు సమ్యగ్‌జ్ఞానుల నట్లుండనిమ్ము. వారల గూర్చి 
చెప్పదగిన నంశమును నావల జెప్పెదను. విశ్వరూపోపాసకుల విషయము ముందు జెప్పెద 
వినుము. ఎవరు మిక్కిలి (శ్రద్ధగలిగి నాయందు మనస్సునుంచి నిరంతరము చిత్తెకాగ్రతతో 
నెల్లప్పుడు నన్ను సేవింతురో, వారు యుక్తతములని (యోగానుష్టానపరులలో గొప్పవారని) 
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నామతము. వీరు ఎల్లపుడు చిత్తము నాయందుంచి రాత్రింబవళ్ళు గడుపుచుందురు. అందువలన 
వారు యుక్తతములని నేను జెప్పుచున్నాను. 


ఈ యది యభిప్రాయము. విశ్వరూపోపాసనలేని కేవల కర్మయోగులు యుక్తులు. 
విశ్వరూపోపాసకులగు కర్మయోగులు యుక్తతములు అని. 


అక్షర బ్రహ్మోపాసకులగు జ్ఞానులకంటె విశ్వరూపోపాసకులగు కర్మయోగులు ఉత్తములు 
గాన జ్ఞానులకంటె భక్తులు యుక్తతములని యనదగదు. ఇచట నావిషయ మట్రస్తుతము. కర్మ 
జ్ఞానయోగముల రెంటిలో జ్ఞానయోగము గొప్పదని యింతకుము న్ననేకమారులు చెప్పబడినది. 
జ్ఞానయోగము మోక్షమునకు సన్నిహితము “త్తే ప్రాప్నువంతి మామేవ” అని యిచట గూడ 
నీయది చెప్పబడుచునే యున్నది. 


ఓయి! సగుణోపాసక, నిర్గుణోపాసకులలో నెవరు గొప్పవారని యర్షును డడుగగా 
దానికి జవాబు శ్రీకృష్ణుడు కర్మయోగులు సగుణోపాసకులలో సగుణోపాసకులు గొప్పవారని 
చెప్పుట విరుద్ధముగదా! కాదు. ఇచట సగుణోపాసకులు యుక్తులా? లేక నిర్గుణో పాసకులా? 
అని పార్గుని ప్రశ్న అందు సగుణోపాసకులే యుక్తులని శ్రీకృష్ణుని జవాబు. ఈ యది ప్రశ్న 
కనుకూలమగాని ప్రతికూలముగాదు. 


అయితే నిర్గుణోపాసకులు సగుణోపాసకులకంటె తక్కువవారా? (యుక్తులా) అని 
ప్రశ్చరాగా నందుకు సమాధానము “తే ప్రాప్నువంతి మామేవ” అను శ్లోకముచే శ్రీకృష్ణుడే 
చెప్పుచున్నాడు. నిర్గుణోపాసకులు యుక్తులుగారు. యుక్తతములును గారు. వారు కేవలము 
నేనే. జ్ఞానులు నాస్వరూపులే యని శ్రీకృష్ణుని యాశయము. 

ఓయీ! జ్ఞానులు భగవద్రూపు లగుచో (అనగా భగవంతున కాత్మ భూతులగుచో) 
వారలలో నెవరు మిక్కిలి యోగవేత్తలు? అనుప్రశ్న కుదరదు గదా? అనినచో నిజమే. ఆ 
ప్రశ్నకును తాత్పర్య మిదియే యని గ్రహించవలయును. ఇచట వారలలో నెవరు యుక్తతములను 
ప్రశ్నవలన నెవరు యుక్తులను మరియొకప్రశ్న తోచును. దాని నిచట చెప్పలేదు. అట్టి 
ప్రశ్నాంతరము ననుసంధానము చేసికొన్నను బాధలేదు. జ్ఞానులలో నెవరును యుక్తులు కారు. 
భక్తులు యుక్తతములే యగుదురు. జ్ఞాని నేనే. కేవల కర్మానుష్థానపరులే యుక్తులు. అని 
సమాధానము గల్పించవచ్చును. 


ఓయీ! రెండువిధములైన యోగులలో నెవరుత్తములు? అని ప్రశ్చార్థమును నింతకు 
మున్ను వర్ణించి యిపుడు సమాధానమును నన్యథా ప్రతిపాదించిరేమి? అనినచో నట్లు గాదు. 
వినుము. “తే ప్రాప్నువంతి మామేవ” అని చెప్పుటచే జ్ఞానులే యుత్తములని శ్రీకృష్ణుని జవాబు 
స్పష్టమగుచున్నది. అట్లెనచో “తే మే యుక్తతమాః మతాః” అని చెప్పుటచే భక్తులే యుత్తములని 
సాక్షాచ్చీకృష్ణుడు జెప్పిన ట్లేల కాకూడదు? కాదు. 'యుక్తతమాః అనుపదమునకు నుత్తములను 
నర్థము లభించదు. యోగవిత్తములు, యుక్తతములు, అను నీరెండు పదములకు నర్థభేదములేదని 
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చెప్పదగదు. వక్తయొక్క తాత్పర్యము ననుసరించి శబ్దముల కర్థభేదము సంభవింపవచ్చును. 

అది యెట్లన:- సగుణోపాసకులు, అక్షరబ్రహ్మోపాసకులు వీరిలో నెవరుత్తములను 
తాత్సర్యముతో నర్జును డెవరు యోగవిత్తము లని ప్రశ్నించెను. ఉత్తములే యోగవిత్తము లగుదురని 
పార్గునియాశయము. భగవంతుడు పార్టుని యాశయము దెలిసికొనియు వారలలో నెవరు 
యుక్తతములను యథా (్రుతార్థమును గ్రహించి, భక్తులే యుక్తతములని బదులు చెప్పెను. 
ఇట్టి శ్రీకృష్ణుని సమాధానవాక్యముచే పార్టునకు తన వివక్షానుసారమున “భక్తులే యుత్తము” 
లని శ్రీకృష్ణుడు జవాబు చెప్పెనని నమ్మిక కలుగవచ్చును. అట్టినమ్మికను నిరాకరించుటకొరకే 
ముందు శ్రీకృష్ణుడు “జ్ఞానులు నన్నే పొందుదురు. నేనే జ్ఞాని స్వరూపుడను. కాన జ్ఞాని 
యుక్తుడుగాడు, యుక్తతముడునుగాడు. నాదురూపుడే యగుచున్నాడు.” అని చెప్పబోవుచున్నాడు. 

కాన నర్జును డడుగదలచిన ప్రశ్నకు జవాబు వచ్చిన ట్లగును. పార్టుని హృదయము 
నందు భక్తులు, జ్ఞానులు - వీ రిరువురిలో ఎవరు ఉత్తములను నభిప్రాయము కలదు. పార్గుని 
ప్రశ్నవాక్యసామర్థ్యమువలన ఎవరు యుక్తతములను మరియొకటప్రశ్నకూడ స్ఫురించు చున్నది. 
ఈ రెంటికిని శ్రీకృష్ణుడు సమాధానమును జెప్పెనని గ్రహింపవలయును. 

ఇందు నిజమేమన? “తేషాం కే యోగవిత్తమాః” అనుపదమునకు వారలలో నెవరు 
యోగవిత్తములు? అనునదియే నిజమైన అర్ధము. భక్త జ్ఞాను లిరువురిలో నెవరు యుక్తతము 
లని ప్రశ్నార్థము. యుక్తతములను (శ్రేష్టమయిన యోగులను) తెలిసికొనినచో పరిశేష న్యాయముచే 
యుక్తులు తెలియబడుదురు. కాన నర్జునుడు వేరుగ నడుగలేదు. 

“మేముభయులము రామలక్ష్మణులము.” అని చెప్పినపిదప యిందు రాము డెవరని 
యడిగి తెలిసికొనగా లక్ష్మణుని వేరుగ బ్రశ్నింప బనిలేదు. అందువలన భగవంతు డగు 
శ్రీకృష్ణుడును పార్గుని ప్రశ్న కనుకూలముగనే “భక్తులు యుక్తతము” లని బదులు చెప్పెను. 
శ్రీకృష్ణుని సమాధానమున “జ్ఞానులు యుక్తులనితేలగా' 'తే ప్రాప్పువంతి మామేవి అనుశ్లోకముచే 
శ్రీకృష్ణుడు “జ్ఞానులు యుక్తులుగారనియు, యుక్తతములు గారనియు, వారు తనరూపులే యనియు” 
జెప్పెను. దీనిని వినకపూర్వము అర్జునునకు, జ్ఞానులు యుక్తులను నభిప్రాయముండెడిది. 'తే 
ప్రాప్నువంతి మామేవి అను శ్రీకృష్ణవచనమును వినినతోడనే అయ్యది నిర్మూలమయినది. 
పైగా జ్ఞానులు భగవద్రూపులగుటవలన జ్ఞానులకంటె తక్కువవారనియును విశ్వాసము కలిగినది. 


కావున, కేవల కర్మయోగులు యుక్తులనియు, భక్తియోగసహితకర్మయోగులు 
యుక్తతములనియు, జ్ఞానులు భగవత్స్వరూపు లనియును దేలినది. ఇందు భక్తులు యుక్తతములని 
చెప్పినంతమాత్రమున, జ్ఞానులకంటె భక్తులకుత్తమత్వము సిద్ధింపదు. అట్లనుకొనుట భ్రమ 
మాత్రము. జ్ఞానము మోక్షమునకు సాక్షాత్సాధనము. భక్తి జ్ఞానద్వారమున పరంపరామోక్ష 
సాధనము. భక్తియోగము కర్మయోగములో జేరును. కర్మయోగము జ్ఞానయోగముకంటె తక్కువదని 
యనేకపర్యాయములు భగవంతుడు వివరించియుండెను. 
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కాన, జ్ఞానులకంటె భక్తు లుత్తములనియు, భక్తులు శీఘ్రముగా మోక్షమునొందుదు 
రనియును చెప్పు రామానుజవ్యాఖ్యాన మాదరింపదగినది కాదు. “బ్రహ్మవిద్రృహ్మైవ భవతి” 
“తస్య తావదేవ చిరం యావన్న విమోక్ష్యే” ఇత్యాది (శ్రుతులు జ్ఞానులే శీఘ్రముగా మోక్షము 
నొందుదురని సిద్ధాంతపరచుచున్నవి. 


కాన భక్తులు యుక్తతములనియు, జ్ఞానులు సాక్షా దాత్మరూపులనియును భగవంతుని 


యభిప్రాయము. కావున జ్ఞానులే యుత్తములు. 2 
శ్లో॥ యే త్వక్షరమనిర్దేశ్యమవ్యక్తం పర్యుపాసతే । 
సర్వత్రగమచింత్యం చ కూటస్థమచలం ధ్రువమ్‌ ॥ 3 


అ. ఇంద్రియసముదాయమును నిగ్రహించుకొని సర్వప్రాణులయందు సమబుద్ధిగల్లి 
సర్వభూతములహితమును కోరుచు శబ్దములచే నిర్వచింప నలవి కానట్టియు ప్రత్యక్షాది 
(ప్రమాణములకు గోచరుడుగానట్టియు సర్వవ్యాపకుడై నట్టియు మనస్సుచే నూహింపశక్యము 
గానట్టియు కూటస్టుడగు అక్షరబ్రహ్మను నుపాసించువారు నన్నే పొందుదురు. అని పై 
శ్లోకమునకును నీ శ్లోకమునకును కలిపి యన్వయమును చేయవలయును. 

(బ్రహ్మము అనుభవైకవేద్యముగాని ప్రత్యక్షాది ప్రమాణవిషయము గాదు. శబ్దగోచరము 
గాదు. అంతమాత్రమున బ్రహ్మకు వ్యవహార మెట్లు సిద్ధించినది? శాస్తసంప్రదాయ మెట్లు 
ప్రవర్తించినది? బ్రహ్మమునందు శాస్త్రము ప్రమాణమని చెప్పెడి శాస్త్రయోనిత్వాధికరణము నెట్లు 
పొసగును? శ్రీమద్భాగవతమునందలి (శ్రుతిగీత లెట్లు ఉపపన్నములగును? అని ప్రశ్నింపరాదు. 
సుఖదుఃఖాదులవలె (బ్రహ్మ యనుభవైకవేద్యము. నా సుఖ మిట్టిది, నా దుఃఖ మిట్టిదని యెవ్వడు 
చెప్పనోపడు. అట్లే బ్రహ్మ మిట్టిదని నిర్వచించుట సాధ్యముకాదు. “బ్రహ్మాది శబ్దములు గూడ 
(బ్రహ్మను అభిధావృత్తిచే బోధింపనేరవు. కనుకనే (బ్రహ్మ శబ్దముల కగోచరు డగుచున్నాడు. 

వస్తుతః అద్వితీయమగు బ్రహ్మమునందు శబ్దాదులే లేకపోవుచుండ శబ్ద గోచరత్వ 
మెట్లుండును? వ్యవహారము మాయవలన సంభవించవచ్చును. మాయాశబ్దగో చరమగు 
బ్రహ్మయందు శబ్బాదులను గల్పించి వానికి తద్గోచరత్వమును గూడ గల్పించును. 

ఇచట అక్షరబ్రహ్మము నుపాసించుట యన శాస్రోక్త్షవిధముచే “అహం బ్రహ్మాస్మి” నేనే 
(బ్రహ్మను అను నాకారముతో బ్రహ్మను సాక్షాత్మారము చేసికొనుచు, తైలధారవలె నెడతెరపిలేని 
సమానాకారమైన మనోవృత్తులయొక్క ప్రవాహముచే చాలాకాలము మనస్సును నిలుపుటయని 
యర్థము. ఉపాసించదగిన యాత్మయొక్క సమీపమునందు మనసు సుషుప్తిదశలోగూడ నుండును. 
కాని యిపుడు మనసు సద్రూపబ్రహ్మయందు లయించుట వలన దానికి (మనస్సుకు) ప్రత్యయ 
ప్రవాహములేదు. ఇక జాగ్రదవస్థలో “నేనే బ్రహ్మను” అను వాగ్రూపమైన ప్రత్యయ ప్రవాహమున్నను 
విషయాంతరములయందు లగ్నమైన మనస్సు బ్రహ్మకు దూరమునం దుండుటచే నయ్యది 
యుపాసన యనబడదు. నిర్వికల్చకసమాధియందు మనస్సు బ్రహ్మసమీపమున నున్నను, 
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ప్రత్యయప్రవాహము లేనందున నిర్వికల్పకసమాధియు నుపాసనారూపము గాదు. కనుక 
నుపాసనాశబ్దమునకు పైన నిర్వచించిన యర్ధమే స్వరసమని గ్రహింపవలయును. 

ఇచట అక్షరబ్రహ్మమునకు కూటస్థమను విశేషణ ముత్తరార్థమున గన్పట్టుచున్నది. 
దానియర్థ మించుకంత విచారించుట యవసరము. లోకములో పైకి గుణములు గనబడుచు, 
లోపల దోషములుగల ఇంద్రజాలాదికము మొదలగు మిథ్యావస్తువులు, కూట మనబడుచున్నది. 
అట్లే పైకి రజతమువలె గనబడుచు, నిజముగా రజతముకాని రంగాదికము (తగరము 
మున్నగునది) కూటరజత మనబడుచున్నది. అట్లే పైకి యథార్థవాక్యములవలె గన్పించుచు, 
(నిజమైన మాటలవలె) నిజముగ, నిజమైన మాటలుగాని సాక్ష్యముకూడ కూటసాక్ష్య మనబడు 
చున్నది. అట్లే ప్రకృతమునగూడ సంసారబీజములగు మాయా, అవిద్యాదుల యందు పైకి 
సత్యత్వప్రియత్వాది గుణములు కనిపించుచు, లోపల దుఃఖత్వానృతత్వాది దోషములుండుటచే, 
మాయావిద్యాదులు కూటము లనబడుచున్నవి. 

అజ్ఞానము తనకార్యములతోగూడ అన్ఫతము, జడము, దుఃఖాత్మకమైనను సచ్చి 
దానందమువలె తోచుచు, అట్లు వ్యవహరింపబడుచున్నది. కనుక అజ్ఞానము కూటవస్తు వని 
సిద్ధించుచున్నది. మిథ్యాభూతమగు కూటరూపకము అర్ధక్రియాకారి యైినట్లు అజ్ఞానము, 
దానివలనబుట్టిన ప్రపంచము - ఈ రెండును అన్ఫతములైనను, అర్థక్రియాకారు లగుట 
(కొంతపనిని నెరవేర్చుట) యుక్త మగుచున్నది. కావున సత్యముగా దోచుచు, నిజముగా 
నసత్యమగు నజ్ఞానము కూటమే యగును. 


ఓయీ! అజ్ఞానమను నొకవస్తువు ఉన్నదా? లేదా? ఇందు మొదటి పక్షమున అద్వైతము 
నకు భంగము కలుగును. రెండవపక్షమున అజ్ఞానమే లేనిచో దేనికి కూటత్వమును మీరు 
చెప్పెదరు? వినుము. బ్రహ్మయందు కల్పితమగుటచే ప్రపంచ విశిష్టమగు నీయజ్ఞానము బ్రహ్మ 
రూపముతో నున్నది. ఆరోపితములగు వస్తువులు అధిష్టానరూపముతో నుండుట సహజము. 
త్రాటియందు కల్పింపబడిన సర్పము త్రాటిరూపముతో నుండునుగాని, సర్పరూపముతో నుండుట 
లేదు. కాన నిజము విచారించినచో నజ్ఞానపదవాచ్యమగు వస్తువు (బ్రహ్మమేకాని వేరుకాదు. ఆ 
(బ్రహ్మము ఏకమైనందున అద్వైతహాని లేదు. సచ్చిదానంద బ్రహ్మమే అన్ఫత, జడ, దుఃఖ రూపమైన 
అజ్ఞానస్వరూపముతో గ్రహింపబడుచు కూట మనబడుచున్నాడు. కాల కల్పితమైన అజ్ఞానశబ్ద 
వాచ్యమగు వస్తువు కలదనుటలో బాధలేదు. 


మిధ్యారజత ము యథార్థరజతము అనినట్లు కూటాజ్ఞానము. సత్యాజ్ఞానము అని 
రెండజ్ఞానములు లేకున్నను కూటట్రహ్మ, సత్య(బ్రహ్మ అని యిద్దరు బ్రహ్మ లుండుట పొసగును. 
కూట(బ్రహ్మయను వ్యవహారము శాస్త్రమునం దెచ్చటను కనుపించుట లేదుగదా! అని యనరాదు. 
కార్యబ్రహ్మ యనుశబ్దమే కూటబ్రహ్మయనుశబ్దమునకు పర్యాయపద మగుచున్నది. అనగా 
బ్రహ్మయందు కల్పితమైన అజ్ఞానము కార్యబ్రహ్మగా వ్యవహరింప బడుచున్న దని భావము. 
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అజ్ఞానమునందు ప్రతిఫలించిన చిదాభాసుడగు నీశ్వరుడు కార్యబ్రహ్మయగునుగాని 
కేవల మజ్ఞానము కార్యబ్రహ్మ మనిపించుకొనదుగదా! అని యనరాదు. ఆ చిదాభాసము గూడ 
మిథ్యయగుటచే కూటమే యగుచున్నది. అజ్ఞానము నందు ప్రతిఫలించిన చిదా భాసము 
ఈశ్వరు డెట్లో, చిదాభాసతోగూడిన యజ్ఞానముకూడ నట్లే యీశ్వరు డగును. కావున 
కార్యబ్రహ్మయే కూట([బ్రహ్మ. కార్యమంతయు మిథ్యయగుటచే కూటము. అట్టి కూటబ్రహ్మయే 
యజ్ఞానము. దాని పరిణామమే ప్రపంచము. కాన ప్రపంచముగూడ అజ్ఞానమే. 

ఓయీ! కార్యబ్రహ్మ, కారణబ్రహ్మ అని యిద్దరు బ్రహ్మ లుండుట యప్రసిద్ధముగదా! 
“ఏకమేవాద్వితీయం బ్రహ్మ” అనికదా (శ్రుతి చెప్పుచున్నది. అనినచో నట్లు కాదు. వినుము. 
ఇద్దరు బ్రహ్మలు కలరు. “బాఢం ద్వే బ్రహ్మజీ (అవును యిద్దరు (బ్రహ్మలు) అని భాష్యకర్తలే 
చెప్పిరి. 'వఏతద్వై సత్యకామ, యత్సరం చ అపరం చి అని శ్రుతికూడ పరాపరటబ్రహ్మ లిద్దరు 
కలరని చెప్పుచున్నది. కనుకనే శాస్తమునం దచ్చటచ్చట అపర[బ్రహ్మకంటె వేరని నిర్ణయించుటకు 
“పరబ్రహ్మ అని బ్రహ్మపదమునకు పరపదము విశేషణము చేయబడుచున్నది. (బ్రహ్మ మొక్కటే 
యైనచో నాతనికి పరబ్రహ్మయని పరపదవిశేషణ మెందులకు? కాన కూటరూపక సత్యరూపక 
ములవలె కూటబ్రహ్మ, సత్యబ్రహ్మ లిద్దరు గలరు. అందు కనిపించునట్టి అజ్ఞానము, తజ్జన్యమగు 
ప్రపంచము - ఇది యంతయు కూట(బ్రహ్మము. సత్యబ్రహ్మ యన దృగాత్మ (జ్ఞానస్వరూపుడు) 
అని భేదము. 

కాన కూటశబ్దవాచ్యమగు అజ్ఞానమునందు సాక్షిస్వరూపముతో నుండుటచే (బ్రహ్మ 
కూటస్టు డనబడుచున్నాడు. చీకటి యందు వెలుతు రుండుట యెట్లు పొసగదో, యట్లే యజ్ఞానము 
నందుగూడ సాక్షిరూపముతో నైనను జ్ఞానస్వరూపుడగు బ్రహ్మ ముండుట పొసగదుగదా! యని 
యనరాదు. చైతన్యరూపమగు జ్ఞానము అజ్ఞానమునకు విరోధికాదు. అజ్ఞానమునందు 
చైతన్యరూపమగు బ్రహ్మము లేనిచో బ్రహ్మకు సర్వాంతరాత్మత్వము సిద్ధింపదు. కావున అంతట 
సచ్చిదానందరూపముతో వ్యాపించియున్న బ్రహ్మము అజ్ఞానము నందుగూడ నుండియే 
యున్నాడు. 

కూటశబ్దమున కర్ణాంతరము : కూటమనగా రాశి. దానివలెనుండువాడుగాన కూటస్టుడు. 
లోకములో ధాన్యాదులయొక్క రాశి తనకు కావలసినంత ప్రదేశమును వ్యాపించి యెల్లపుడు 
ఎట్లుండునో అట్లే మహత్పదార్థముకంటె మహత్ప్సదార్థమగు పరమేశ్వరుడు గూడ సర్వప్రపంచ 
మును వ్యాపించి యెల్లపుడు ఉంటున్నాడు. రాశివలె నున్నందుననే కూటస్థబ్రహ్మమునకు 
అచలము అనుపదము సార్థకమగుచున్నది. మాయకు నధిష్టానమగుటవలన గూడ కూటస్టునకు 
చలనరాహిత్యము సంభవించవచ్చును. ఏలనన? మాయ అంతట యున్నది. దాని కధిష్థాన 
మగు బ్రహ్మముకూడ నంతట యుండును. అంతట యున్న బ్రహ్మమునకు చలన మెట్లు 
కలుగును? అపరిపూర్ణ పదార్థము చలించునుగాని పరిపూర్ణవస్తువు చలింపనేరదుగదా! ఈతడు 
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పరిపూర్ణుడు గనుకనే నిత్యు డగుచున్నాడు. లోకములో నొకదేశమునుండి మరియొక ప్రదేశము 
నకు వెడలిన వస్తువు నశించినదని యనబడుచున్నది. మానవలోకమునుండి స్వర్గాదిలోకముల 
కేగిన దేవదత్తాదులు నశించిరని లోకవ్యవహారము. ఇట్లుండ అంతట నిండియున్న పరమేశ్వరుడు 
దేశాంతరగతుడుకాడు గాన నీతనికి నశించె నను వ్యవహారము లేదు. కనుకనే యీ శ్లోకము 
నందలి “ధ్రువం” అను పదము పొసగుచున్నది. 

రామానుజమతము : వీరిమతమున 'అక్షరి మన ప్రత్యగాత్మ స్వరూపమని యర్థము. 
“అనిర్దేశ్య' మన దేహాదులకంటె వేరుగ దేవాదిశబ్దములచే నిర్దేశించతగనివాడు. “సర్వత్రగం” 
అనగా దేవతాశరీరములయం దుండువాడు. 'కూటస్టమ్‌” అనగా సర్వసాధారణమైన వాడు. 
“అచలము అనగా చ్యుతి లేని (జారిపోని) యాకారముగలవాడు. అనియిట్లు ఈ యీ పదముల 
కర్ధనిర్వచనమును రామానుజులు తమభాప్యమున జూపిరి. 


ఈ యది యనుచితము. దేవాదిశబ్దములచే చెప్పనలవికానందున అక్షర మనిర్దేశ్యమగుచో 
బ్రవ్మానందాదిశబ్దములచే జెప్పనలవికానందున దేహముమాత్రమనిర్దేశ్య మేల కాగూడదు? 
“'యత్తదద్రేశ్యమ్‌, అగ్రాహ్యమ్‌” “యతో వాచో నివర్తంతే' ఇత్యాది (శ్రుతులు ఆత్మయే అనిర్దేశ్యుడని 
చెప్పుచున్నవి. దేహ మనిర్దేశ్యమని చెప్పుటలేదు. కనుక [శ్రుతి విరుద్ధార్థము సంభవించును. 
మరియు రామానుజమతమున ఆత్మలు అణురూపులు. అణురూపులగు ఆత్మలకు దేవాద్యనేక 
శరీరములయం దునికి సంభవింపదు. ఒక్కొకయాత్మ ఒక్కొకశరీరమునం దంతట యుండుటచే 
సర్వదేహస్థుడని వారు చెప్పినను అట్టి యాత్మ ఒక్కశరీరమునం దంతట యుండుటవలన 
నొకచోటనే యున్నవా డగునుగాని యంతట యున్నవాడు (సర్వత్రగః) గానేరడు. సర్వశబ్దము 
దేవాదిదేహపరముగా సంకోచపరచుట యుక్తముగాదు. సర్వశబ్దమునందు పాషాణాదిసర్వ 
పదార్థములను జేర్చుటయే యుత్తమము. అపుడు అచేతనములైన పాషాణాదులయందు అక్షరుడగు 
ప్రత్యగాత్మ లేనందున అక్షరునకు అంతటయుండుట యనునది (సర్వత్రగత్వము) పొసగనేరదు. 


ఇక ఒకే యాత్మ కాలభేదముచే దేవాదిశరీరములను స్వీకరించుచున్నందువలన 
దేవాదిశరీరములం దంతట యుండుట పొసగునన్నచో నదియును పొసగదు. వారి వ్యాఖ్యానమున 
(సర్వత్రగం దేవాది దేహేషు వర్తమానం) అని వ్రాసిరి. కాని కాలభేదమును జూపలేదు. 
వర్తమానకాలమునం దొకశరీరమునందున్న ప్రత్యగాత్మ శరీరాంతరములయం దుండుట 
సంభవించదు. కాయవ్యూహవిద్యచే నయ్యది సంభవించునన్న నట్టివిద్య మాయామయమగుటచే 
నిచట యుదాహరణము గాదు. 


అట్లే కూటస్థపదమునకు సర్వసాధారణు డను నర్ధముగూడ ఉచితముగాదు. సర్వ 
సాధారణత్వము కూటస్థశబ్దార్థమగుచో పృథివ్యాది పదార్థములుగూడ సర్వ సాధారణములుగాన 
కూటస్టశబ్దార్థము లగును. అవియును పశు, పక్షి మనుష్యాది సర్వప్రాణులకు సాధారణము 
లగుచున్నవి. నీరు త్రాగుట కందరకు సాధారణ మైనది. పృథివి నివసించుట కందరకు 
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సమానము. గాలి పీల్చుకొనుటకు, గగనము అవకాశ మిచ్చుటకు, అగ్ని శీతబాధను పోగొట్టు 
టకును అందరకు సమానము లగుచున్నవి. మరియు శరీరము ఆత్మ లందరకు భోగాయతన 
మగుచు, సర్వ సాధారణమైనందువలన దేహముగూడ కూటస్థశబ్దార్థము కావలసివచ్చును. 


ఇక సర్వసాధారణత్వ మనగా వారిమతమున ఆయాదేవాదుల యసాధారణాకారము 
తో సంబంధించియుండుట అని యన్నచో ఇట్టి సాధారణత్వము జలాదుల యందుగూడ 
కలదు. జలాదులు దేవాదులయొక్క యసాధారణాకారముతో సంబంధించియే యున్నవి. ఇక 
జలాదులయందు రసత్వ, గంధత్వ, రూపత్వాదులు అసాధారణాకారములు గలవుగాని, 
సాధారణాకారము లేదన్నచో జీవునియందు కూడ చేతనత్వాదులు అసాధారణాకారములు కలవు. 
నిరాకారమునకు సర్వసాధారణత్వ మని యంగీకరించినను, వాయ్వాకాశములుగూడ 
నిరాకారములైనందున సర్వసాధారణములగుచు, కూటస్థశబ్దవాచ్యములు గావలసివచ్చును. ఇట్లే 
మనస్సునకు ఇంద్రియాదులకుగూడ నిరాకారములైనందువలన కూటస్థ శబ్బవాచ్యత్వము 
ప్రసక్తించును. కనుక నిట్లు కూటస్థ శబ్దమునకు ముఖ్యార్థమును విడిచి, లాక్షణికార్థము 
నంగీకరించుట అయుక్తము, అప్రమాణము నగును. 

ఇట్లే అచలమను పదమునకు అప్రచ్యుతాకారమను అర్థవర్ణనముగూడ యుక్తముగాదు. 
అనగా చలించని యాకారముకలవాండు. అనగా నాకారమునుండి చలించనివాడు అని 
తాత్సర్యము. ఈ యర్థమునందు ఆకారమునకు అపాదానత్వము ప్రాప్తించుచున్నది. ఈ యది 
స్వకపోలకల్పిత మగును. చలించనిది (న చలతి) అచలము అని అపాదానములేకుండగనే 
అచలపదనిర్వచనము సిద్ధించుచున్నది. కావున అపాదాన కల్పనము స్వకపోలకల్పిత మగును. 
ఇట్టితరి ఘటము కూడ మృత్స్వరూపము నుండి చలించుటలేదుగాన నచల మేల కాగూడదు? 


ఇక అద్వైతమతమున జీవునకు శరీరమునుండి వెడలిపోవునపుడు ఉత్రాంతి 
(లేచిపోవుట) అంగీకరించినందున అద్వైతమతమునమాత్రము జీవు డచలు డెట్లగును? అని 
ప్రశ్నింపరాదు. సర్వవ్యాపకుడు, అచలుడు నగు ఆత్మకుగూడ బుద్ధితాదాత్యాధ్యాసచే నుత్రాంత్యా 
దులు (చలనాదులు) సంభవించవచ్చును. 'ధ్యాయతీవ లేలాయతీవి అను[శ్రుతిని బట్టి బుద్ది 
చలించుచుండగా ఆత్మ చలించువాడుగ నుందుననియు, బుద్ధి (అంతఃకరణము) శరీరమునుండి 
లేచిపోవుచుండగ ఆత్మ లేచిపోవువాడువలె నుండుననియు స్పష్టమగుచున్నది. అందువలన 
అద్వైతమతమున స్వతస్పిద్ధముగ చలనరహితుడగు ఆత్మకు అచలత్వము (చలనము లేకుండుట) 
యుక్తమగును. కావున పైపదములకు రామానుజులు చూపిన నిర్వచన మంగీకరింపదగదు. 3 

శ్లో సన్నియమ్యేన్టియ గ్రామం సర్వత్ర సమబుద్ధయః | 

తే ప్రాప్నువంతి మామేవ సర్వభూతహితే రతాః ॥ 4 

అ. ఇష్టవస్తువు ప్రాప్తించినపుడు హర్షము, అనిష్టవస్తువు ప్రాప్తించినపుడు ఉద్వేగము 

లేక నెల్లపు డేకరూపమగు బుద్ధితోనుండి యింద్రియని[గగ్రహము గలవారై సకలభూతములకు 
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హితమును జేకూర్చువారు (లేక సర్వభూతహితుడగు ఆత్మయం దాసక్తికలవారు) పరమాత్మయగు 
నన్నే పొందుదురు. ఇతరుని పొందరు. లేక, వారు నన్ను బొందియే తీరెదరు; అనికాని; 
“సర్వం వాక్యం సావధారణమ్‌” అను న్యాయమునుబట్టి వారే నన్ను పొందియే తీరుదురు కాని 
అని యన్వయించుకొనవచ్చును. ఇంతియేకాని కర్మయోగులు గాని, భక్తులుగాని పరమాత్మను 
సాక్షాత్తుగా పొందలేరు. 


ఓయి, ఇయ్యది పొందనివానిని పొందుటయా? లేక నిత్యముగా పొందియున్న వానిని 
పొందుటయా? మొదటి పక్ష మవలంబించినచో పరమాత్మ కార్యరూపుడు, అనిత్యుడు 
కావలసివచ్చును. సర్వవ్యాపకుడు గాకపోవును. అన్నిటితో నెల్లపుడు సంబంధించినవస్తువు 
సర్వవ్యాపి యనబడుచున్నది. ఇక నిత్యము ప్రాప్తమయియున్నవానిని యిపుడు తిరిగిపొందుట 
సంభవించనందున రెండవపక్షము పొసగదు, అనినచో నిజమే, కనుకనే “వారు నేనే” అనియే 
చెప్పవలెగాని, “వారు నన్ను బొందుదురు అని ముందుగా జెప్పతగదు. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు 
వెనుక “జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతమ్‌” అని చెప్పియుండెను. అయితే యిపుడు మాత్ర మట్లేల 
జెప్పలేదు? అనినచో వినుము. మెడలోనున్న కంఠాభరణమును మరచినవానికి మెడలోనున్నటుల 
జ్ఞాపకముచేయగా వానికి నది పొందినట్లగపడును. అట్లే నిత్యాప్తడయిన ఆత్మ యజ్ఞానమువలన 
పొందబడనివాడువలె దోచెను. జ్ఞానమువలన అజ్ఞానము నశించగా, పొందబడినవాడువలె 
నుండును. అందువలన శ్రీకృష్ణుడు తే ప్రాప్పువంతి” వారు పొందుదురు అని చెప్పెను. 


అయితే, వారలలో నెవరు యోగవిత్తములు? అని యర్షును డడిగిన ప్రశ్నకు భగవంతుడు 
చెప్పిన యీ సమాధాన మేమి యుచితము? ఇంతకుమున్ను భక్తులు యుక్తతములని 
చెప్పియున్నందున నిపుడు జ్ఞానులు యుక్తులనికదా చెప్పవలెను? కాదు, భగవత్స్వరూపులై 
నిర్విశేషచిన్మాత్రమునందు అహమ్‌ అనునాత్మబుద్ధితో నొప్పు విద్వాంసులు యుక్తతములనికాని, 
యుక్తులనికాని చెప్పతగదు. అక్షరోపాసకులు కర్మయోగులవలె యుక్తులు కారు. విశ్వరూపో 
పాసకుల వలె యుక్తతములును గారు. మరేమనిన వారు సాక్షా దృగవద్రూపులే యగుదురు. 
కావున భగవంతుని సమాధానము ప్రశ్నానుకూలమే యగునుకాని, ప్రశ్నకు ప్రతికూలము 
కానేరదు. 4 
శ్లో; _ క్షేశో9 ధికతరస్తేషామవ్యక్తాసక్తచేతసామ్‌ । 
అవ్యక్తా హి గతిర్దుఃఖం దేహవద్భిరవాప్యతే 11 ర్‌ 
అ. అక్షరాత్మోపాసకులకు ప్రయాస అధికము. వా రతికష్టముచే నక్షరాత్మను బొందుదురు. 
భక్తులకు గ్లేశ మధికమనియు, జ్ఞానులకు దేహాభిమానపరిత్యాగము అవసరమైనందున అయ్యది 
దుర్లభమగుటచే వీరి ప్రయాస అధికతరమనియును భేదము గ్రహింపవలయును. దీనివలన 
భక్తులకు దేహాభిమాన ముండునని తేలుచున్నది. మానవుల కనాదికాలమునుండియు 
దేహాభిమానము కలదు. దానిని విడుచుట కష్టము. దేహాభిమానమును వీడనిదే పరమాత్మయం 
దాత్మబుద్ది కలుగదు. కావున అతిప్రయాసపడి నిర్గుణోపాసకులు దేహాభిమానమును విడువవలెను. 
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భక్తులు విశ్వరూపదేహమునందు ఈశ్వరబుద్దిని, మనుష్యాది దేహమునందు జీవబుద్ధిని యుంచె 
దరు. కాన వారికి (భక్తులకు) దేహాభిమానమును వదలవలె నను ప్రయాసలేదు. దేహాభిమానము 
వదలనివారికి ఆత్మ సులభుడు గాడు. కాన ఆత్మలాభముకొరకు అక్షరోపాసకులు మిక్కిలి 
ప్రయాసను జెందుదురని పరమార్థము. 


ఓయీ! జ్ఞానమువలననే కైవల్యము కలుగునని [శ్రుతి చెప్పుచుండ, నీ యక్షరోపాసన 
మెందులకు? వినుము. ఎవరు శ్రవణ మననాదులచేతనే ఆత్మను (బ్రహ్మగా దెలిసికొందురో 
వారికి జ్ఞానమువల్లనే కైవల్యము. ఉపాసనతో బనిలేదు. మరియెవరు ప్రతిబంధబాహుళ్ళము 
వలన అనేకమారులు శ్రవణాదు లొనర్చినను ఆత్మను తెలిసికొనలేరో, అట్టివారలకు అక్షరో 
పాసనము విహితము. వీరికి ఉపాసనామహిమవలన ప్రతిబంధము నశించి, ఆత్మయందు 
బ్రహ్మబుద్ధి పుట్టును. ఈ యుపాసనము బ్రహ్మసాక్షాత్మారపర్యంతము చేయవలయును. అటుపైన 
చేయనక్కరలేదు. నీరు దొరికినతరువాత గోయి తీయుట వ్యర్థముగదా! కాన ప్రతిబంధక్షయము 


కొరకు ఉపాసన మవసరమని సుస్పష్టము. ర్‌ 
శ్లో యేతు సర్వాణి కర్మాణి మయి సన్య్వస్య మత్సరాః । 
అనన్యేనైవ యోగేన మాం ధ్యాయత ఉపాసతే ॥ 6 


అ. అక్షరోపాసకులయొక్క ప్రవృత్తిని గురించి ఇకముందు “అద్వేష్టా సర్వభూతా నామ్‌” 
అను శ్లోకము మొదలుకొని చెప్పెదను. 


ఇపుడు భక్తులయొక్క పరిస్థితి చెప్పెద వినుము. ఎవరు నేనే గొప్పవాడ నని నాయందు 
పరమేశ్వరత్వబుద్ధిని యుంచి, అనన్యయోగముతో నన్ను నిరంతరము ధ్యానింతురో, అట్టి వానిని 


నేను సంసారసాగరమునుండి యుద్ధరింతును. 6 
శ్లో; తేషామహం సముద్ధర్తా మృత్యుసంసారసాగరాత్‌ । 
భవామి నచిరాత్సార్థ! మయ్యావేశితచేతసామ్‌ ॥ 7 


అ. ఓయీ! అర్జునా? నాదు విశ్వరూపము నుపాసించుటయందు ఆసక్తి గల నాభక్తులను 
నేను మృత్యుసంసారసాగరమునుండి కొలదికాలములోనే జ్ఞానము నిచ్చి యుద్ధరింతును. అని 
దీనిభావము. 

జ్ఞానములేనిదే మోక్షము సంభవించదు. ఈశ్వరుడు స్వస్వరూపమగు మోక్షమును భక్తులకు 
స్వయముగా నీయడు. ఈశ్వరానుగ్రహమువలన జీవులకు ఈశ్వరసాయుజ్యము కలుగుననికాని 
దుఃఖధ్వంసరూపమగు మోక్షము కలుగునని కాని, యనుకొనుట పొరపాటు. జీవులకు 
ఈశ్వరసాయుజ్యము నిత్యసిద్ధము. అసంగుడు, ఆనందరూపుడు నగు జీవునకు దుఃఖసంబంధ 
మసంభవము. “కామస్సంకల్పః” అను శ్రుతి సుఖదుఃఖాదులు మనోధర్మములని స్పష్టముగా 
తెలుపుచున్నది. నిరతిశయ బ్రహ్మానంద ప్రాప్తిగూడ జీవులకు ఈశ్వరానుగ్రహమువలన కలిగెడిది 
కాదు. జీవునకు (బ్రహ్మానందము స్వతస్సిద్ధమేకాని యాగంతుకము కాదు. వికారరహితుడగు 
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ప్రత్యగాత్మయే జీవుడు. 

అయితే ఈశ్వరుడు సంసారసాగరమునుండి జీవునుద్ధరించు టెట్లు? చెప్పెద వినుము. 
జ్ఞానమునిచ్చి జీవుల నుద్ధరించునని నమ్ముము. అజ్ఞానమువలన జీవుడు తాను దేహాదిరూపుడనని 
తలచి సంసారసాగరమున బడియుండును. వాడే ఈశ్వరానుగ్రహము వలన తాను దేహాదివిలక్షణ 
సచ్చిదానంద బ్రహ్మ యని తెలిసికొని సంసారసాగరమునుండి ఉత్తీర్ణుడగును. “ఈశ్వరానుగ్రహాదేవ 
పుంసామద్వైతవాసనా” అనుస్మృతిని బట్టి ఈశ్వరానుగ్రహము జ్ఞాన ప్రయోజకమేగాని మోక్ష 
ప్రయోజకము కాదు. అజ్ఞానమూలమగు రజ్జుసర్పభ్రాంతి రజ్ఞుతత్వజ్ఞానమువలననే నివర్తించును. 

కావున నీశ్వరమాయచే వివేకజ్ఞానము నశియించి యనాత్మతాదాత్యాధ్యాసను బొంది 
సంసరించు జీవులను భగవంతుడు భక్తిచే ననుగ్రహించినచో వారల వివేకవంతుల జేసి యనాత్మ 
తాదాత్యాధ్యాసను రూపుమాపి యాత్మసాక్షాత్మార మొసంగును. దాన వారు ముక్తులగుదురు. 
కాన యీశ్వరుడు భక్తులను సంసారసాగరమునుండి యుద్ధరించునని చెప్పుట యుచితమగును. 

భక్తులస్థితి యీశ్వరాధీనమయియుండుటంబట్టియే వీరలయెడ పూర్వులు మార్దార 
కిశోరన్యాయము నుపయోగించిరి. మార్జారము తన శిశువును తాను నోటితో గబచుకొని 
యింకొకచోటికి దీసికొనిపోవును. అట్లె యీశ్వరుడుగూడ భక్తులను స్వయముగా జ్ఞానమునిచ్చి 
సంసారమునుండి తరింపంజేయును. 


జ్ఞానులు తమంతట తామే చరింతురు. వారలకు అజ్ఞానాంధకారము సూర్యుని వెలుగున 
చీకటి నశించినట్లు “అహం బ్రహ్మాస్మి” అను జ్ఞానమున సమూలముగా నశించును. కావున 
వీరలయందు మార్దారకిశోరన్యాయము ప్రసరించదు. వీరల యెడ పూర్వులు మర్మటకిశోర 
న్యాయము నుపయోగింతురు. కోతిపిల్ల తనంతట తానే తన తల్లియుదరము గట్టిగా బట్టుకొని 
(కౌగలించుకొని) యొకచెట్టునుండి మరియొక చెట్టునకేగును. అల్లే జ్ఞానికూడ స్వయముగానే 
యీశ్వరుని యాత్మనుగా దెలిసికొని బ్రహ్మసాయుజ్యమును బొందును. 


దీనివలన స్వయముగా సంసారసాగరమును దరింప సమర్భులగు జ్ఞానులు యిట్టి 
సామర్థ్యములేని భక్తులకంటె గొప్పవారని తేలినది. భక్తులు పరమేశ్వరుని సాయమున 
సంసారసాగరమును తరింతురుగాన వారికి ప్రయాసలేదనియు, జ్ఞానులు స్వయముగా నద్దానిని 
తరింపవలెగాన జ్ఞానులకు బ్రయాసయే యుండదనియు సూచితమగుచున్నది. 


కాని భక్తులుగూడ నీశ్వరానుగ్రహమున జ్ఞానము నొంది జ్ఞానమను దెప్పచేతనే 
సంసారమును దరింతురు. మొదట భక్తులుగా నుండియే పిదప జ్ఞాను లగుచున్నారు. ఇట్టితరి 
భక్తులనుమాత్రము యీశ్వరు డుద్ధరించునని చెప్పుటెట్లు పొసగును? అనినచో నిజమే. భక్తుల 
నీశ్వరు డుద్ధరించుననగా సంసారసాగరోత్తారకమగు జ్ఞానమును భక్తుల కిచ్చుననియే 
దానియర్థము. 


జ్ఞానులకు సంసారము లేదు. వారి నుద్ధరించువాడును లేడు. జ్ఞానులే యీశ్వరుడు. 
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ఈశ్వరుడే జ్ఞానులు. వీ రిరువురకును భేదము లేదు. 


లేక, సగుణబ్రహ్మోపాసకులను యీశ్వరుడు సంసారసాగరమునుండి జ్ఞానమునిచ్చి 
యుద్ధరించుననియు, నిర్గుణోపాసకులు స్వయముగానే ఆత్మసాక్షాత్మారము నొంది సంసారమును 
దరింతురనియు జెప్పవచ్చును. సగుణోపాసకులుగూడ నిర్దుణోపాసకు లయియే ముక్తి జెందుదురు 
గదా? (భక్తులు జ్ఞానులయియే ముక్తినొందినట్లు) అని యనరాదు. నిర్గుణోపాసనము జ్ఞానము 
కాదు. నిర్గుణ బ్రహ్మసాక్షాత్మారమే జ్ఞానము. కావున సగుణోపాసకులకు నిర్గుణోపాసకులయియే 
ముక్తిని పొందవలెనను నియమము లేదు. 


కాన సద్దుణోపాసకులను యీశ్వరుడు మార్దారకిశోర న్యాయమున సంసారము నుంచి 
తరింపజేయుననియు, నిర్గుణోపాసకులు మర్మ్శటకిశోరన్యాయమున స్వయముగానే తరింతు 
రనియు, జ్ఞానులకు వారిదృష్టిలో సంసారముగాని, సంసారతరణముగాని, యీ రెండును 
లేవనియును భేదము సిద్ధించినది. 


ఓయి! ఇట్టైనచో, అవ్యకోపాసకులు జ్ఞానులనికదా యింతకుమున్ను జెప్పితిరి. ఇపుడు 
నిర్గుణోపాసనము జ్ఞానము కాదన్నచో వెనుకటి మాటకు విరుద్ధమగును కదా? కాదు, వినుము. 
అవ్యకోపాసకులు ఆత్మానాత్మవివేకజ్ఞ్జానము గలవారు కనుకనే జ్ఞానులని వ్యవహరింపబడిరి. 
నిర్షణ(బ్రహ్మసాక్షాత్మారము గల వారని కాదు. ఇట్టితరి సగుణోపానకులు కూడ 
నీశ్వరానుగ్రహమువలన ఆత్మసాక్షాత్మారమును బొంది యాత్మను బొందుదురనియు 
అవ్యక్షోపాసకులుగూడ నాత్మసాక్షాత్మారమునొంది యాత్మను పొందుదురనియు దేలినది. ఇట్లుండ 
భగవంతుడు “తే ప్రాప్నువంతి మామేవ” (వారు నన్నే పొందుదురు) అని జ్ఞానులను గూర్చియు 
“తే మె యుక్తతమా మతాః” (వారు మిక్కిలి యోగకుశలులు) అని భక్తులను గూర్చియు 
భగవంతుడు చెప్పు టెట్లుపొసగును? 

వినుము, అక్షరోపాసకులకు (అవ్యకోపాసకులకు) తత్త్వసాక్షాత్మారమునకు పూర్వము 
గూడ తత్త్వసంబంధమయిన పరోక్షజ్ఞానము కలదు. కావున జ్ఞానులగు వీరు (అవ్యక్తో పాసకులు) 
సచ్చిదానందుడగు నీశ్వరుని యాత్మరూపునిగ బొందుదురు. ఆత్మానాత్మవివేకము లేకుండుటచే 
భక్తుల కట్టి పరోక్షజ్ఞానముకూడ లేదు. కాన పరోక్షజ్ఞానులు అక్షరోపాసనము వలన నపరోక్షుడగు 
నీశ్వరుని పొందుటచే “తే ప్రాప్నువంతి మామేవ” (వారు నన్నే పొందుదురు) అని చెప్పబడినది. 
అక్షరోపాసనమునకు తత్త్వసాక్షాత్మా రమనెడి యీశ్వర ప్రాప్తియే ఫలముగాని వేరొండు ఫలము 
లేదు. 

భక్తులు ఈశ్వరోపాసనమువలన ఆత్మానాత్మవివేకము నొంది పిదప పరోక్షజ్ఞానమును 
బడసి యావల తత్త్వసాక్షాత్మారమును బొందుచున్నారు. కాన భక్తులకు నీశ్వరప్రాప్తికంటె వేరుగ 
బొందదగినఫలములు రెండు కలవు. ఆత్మానాత్మవివేకము, పరోక్షజ్ఞానము అని ఈ రెండును 
భక్తులకు నడ్గుండుటచే, వారియెడ భగవంతుడు “తే ప్రాప్నువంతి మామేవ” (వారు నన్నే 
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పొందుదురు) అని చెప్పలేదు. వారు యోగకుశలులని మాత్రమే చెప్పెను. “తే మే యుక్తతమా 
మతాః” అని వివేకాది ప్రాప్తిద్వారా వారలకుగూడ క్రమముగా మోక్షముండును. కాన యాత్మానాత్మ 
వివేకజ్ఞానములేని భక్తులకంటె ఆత్మానాత్మవివేకజ్ఞానము గల జ్ఞాను లుత్తములని సంసృష్టము. 


కావున వివేకజ్ఞానహీనులగు సగుణోపాసకులను భగవంతుడు వివేకజ్ఞానము నొసంగి 
సంసారమునుంచి యుద్ధరించును. వివేకజ్ఞానముగల అక్షరోపాసకులు వివేకాది సాధనములచే 
స్వయముగానే తరింతురు. కాన నక్షరోపాసకులకు నీశ్వరానుగ్రహముతో నపేక్షలేదు. 
అక్షరోపాసకులు ఈశ్వరుడు వేరు, ఆత్మ వేరు అని తలంచరు. ఆత్మయే యీశ్వరుడని తలంతురు. 
భక్తులు తరించుటకు నీశ్వరానుగ్రహముతో నపేక్ష కలదు. 


ఓయి! ఈ శ్లోకమున “అహం తేషాం మృత్యుసంసారసాగరాత్‌ నచిరాత్సముద్ధర్తా భవామి” 
(నేను వారలను మృత్యుసంసారసాగరమునుండి వెంటనే లేవదీయుదును) అని యుండుటచే 
భక్తులకు తత్త్వసాక్షాత్మారమును సులభముగా సుఖముగా నీశ్వరుడిచ్చుననియు, భక్తులు కానివారల 
కాత్మసాక్షాత్మారము దుర్లభమనియును తెలియుచున్నందున జ్ఞానము కంటె భక్తియే గొప్పదని 
యేల జెప్పగూడదు? అట్లుకాదు, వినుము. “తే ప్రాప్నువంతి మామేవ” అని చెప్పుటచే 
నక్షరోపాసకులకే భగవత్రాప్తి సులభమని తేలుచున్నది. ఈశ్వరుడయినను భక్తులకు తత్త్వ 
సాక్షాత్మారమును వేరుగా నీయజాలడు. అట్లిచ్చుచో వివేకాది సాధనములు వ్యర్థములగును. 
మరేమనిన; వివేకాదిసాధనముల నిచ్చియే తత్త్వసాక్షాత్మారము నీయవలెను. కావున వివేకాదులు 
గల అక్షరోపాసకులు మోక్షమున కంతరంగులనియు, వివేకజ్ఞానరహితులగు భక్తులు మోక్షమునకు 
బహిరంగులనియును జెప్పకతప్పదు. 

ఈశ్వరుడు వివేకము, పరోక్షజ్ఞానము, అపరోక్షజ్ఞానమున్ను భక్తుల కొకేసారి నిచ్చు 
ననుటయు పొసగదు. అట్లీయు నీశ్వరునకు నిర్గుణోపాసకులయందు ప్రద్వేష మేమి? వారికి 
వివేకజ్ఞానమున్నను పరమాత్మసాక్షాత్మార మిచ్చుట లేదే? భక్తిలేనందువలన నందురా? 
కూటస్టేశ్వరునందు భక్తిభావము గలిగి యాత్మరతులగు నిర్గుణోపాసకులకు ఈశ్వరభక్తి లేదనుట 
యెట్లు పొసగును. విశ్వరూపుడగు కృష్ణుడే యీశ్వరుడుగాని కూటస్టు డీశ్వరుడు గాదనుట 
పాడియా! పైగా సచ్చిదానందరూపుడగుటచే కూటస్టునే ఈశ్వరు డనవలయును. విశ్వరూపు 
డగు శ్రీకృష్ణుని మాయామయు డగుటవలన నీశ్వరుడని యనదగదు. యథార్థ మిట్లుండ సత్య 
స్వరూపుడగు కూటస్థాత్మను ఈశ్వరునిగా నుపాసించువారే ఈశ్వరునకు ప్రియులనవలయును. 
అయథార్థమగు విశ్వరూపుని ఈశ్వరునిగా నుపాసించువారీశ్వరున కంతటి ప్రియులు గారు. 
తండ్రికి పండితుడగు కుమారునియందు ప్రమయుండునుగాని, మూర్చునియం దుండదు. 
భగవంతుడుగూడ సర్వప్రపంచమునకు తండ్రి. కావున పండితు లగు బ్రహ్మోదిపుత్రులే భగవంతు 
నకు ఇష్టులగుదురు. కనుకనే జ్ఞానులు నాకు ప్రియులు” అనుమాట చెల్లును. ఇట్లు ప్రియులైన 
కుమారులనుగూడ ఈశ్వరుడు సంసారసాగరము నుండి తరింపజేయడు. వారలకు అక్షరో 
పాసనముచే ఆత్మసాక్షాత్మారము కలుగగా ఈశ్వరుడు తరింపచేయదగిన సంసారసంబంధమే 
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వారికి లేదు. అట్టి సంసారసంబంధము భక్తులకు కలదు. కావున ఈశ్వరుడు భక్తుల నుద్ధరించును. 
జ్ఞానుల నుద్ధరింపవ బనిలేదు. ఇంత మాత్రమున భక్తులే యీశ్వరున కిష్టులనియు జ్ఞానులకు 
స్వయముగ సంసారసాగరమును తరించుటయందు ప్రయాసగలదనియు భమింపతగదు. 
సంసారమే లేనివారలకు సంసారతరణప్రయాసయనునది యసంభవము. జ్ఞానులు నాకిష్టులని 
యింతకుమున్ను భగవంతుడు నొక్కి వక్కాణించెను. 


జ్ఞానులు ఈశ్వరుని ఆత్మరూపునిగా తలంతురు. భక్తు లీశ్వరుని తనకంటె వేరుగ 
దలంతురు. కాన వీరి కీశ్వరానుగ్రహ మవసరము. జ్ఞానుల కాత్మానుగ్రహమే చాలును. ఆత్మాను 
గ్రహమనగా తన యనుగ్రహమనియే యర్థము. కనుక జ్ఞాని తనను తానే యుద్దరించుకొను 
ననియు, భక్తుడు ఈశ్వరునిచేతనే యుద్దరింపబడుననియు భేదము గ్రహింపవలయును. 

ఓయీ! ఈశ్వరుడు జ్ఞానుల కాత్మరూపు డగుచో, అజ్ఞానుల కాత్మానుగ్రహ మెట్లు 
గలుగును? తనకుదాను అనుగ్రాహకు డగుట యసంభవముకదా! కాదు, వినుము. జ్ఞానులనగా 
ప్రమాతలు. వీరు ఆత్మానుగ్రహమువలన అపరోక్షజ్ఞానము నొందుదురు. ఆత్మానుగ్రహమువలననే 
వీరి కింతకుముందు పరోక్షజ్ఞానము లభించెను. వేరేల, ప్రమాతలకు ఘటాది విషయజ్ఞానముగూడ 
ఆత్మానుగ్రహముననేకదా! ఆత్మభిన్నమంతయు జడము. ఆత్మ(ప్రతిబింబముచేతనే ప్రమాతయగు 
అహంకారమునకు చైతన్యము సిద్ధించెను. ఇంతమాత్రమున ఆత్మకంటె ప్రమాత వేరనతగదు. 
ఆత్మప్రతిబింబమగు ప్రమాతకు బింబరూపమగు నాత్మకంటె అత్యంతభేదముగాని, 
అత్యంతాభేదముగాని, నిరూపింప నలవిగాదు. భేదాభేదములు అనిర్వాచ్యము లగుటవలననే 
ప్రమాతకు మిథ్యాత్వము జెప్పబడినది. ప్రతిబింబమగు ప్రమాతయందు అనుగతమైన 
శుద్ధచైతన్యముమాత్రమే సత్యము. అదియే ప్రమాతకు నిజరూపము. కాన ప్రమాత ఆత్మకంటె 
మిక్కిలి భీన్నుడుకాడు. 

కావున నేను వేరు, ఈశ్వరుడు వేరు - అని తలచెడి భక్తులనే వివేకవిజ్ఞానాదుల 
నొసగి యీశ్వరు డుద్దరించును. నేనే యీశ్వరు డనుకొను జ్ఞానులను ఈశ్వరు డుద్దరింప 
బనిలేదు. 


ఇచట 'సముద్ధర్తా అనుపదము విచారణీయము. తిరిగి సంసారసారగమునందు మునుగ 
కుండగ నుద్ధరించుట “సం అనుపదమున కర్ణము. సంసారమనగ “జన్మ, మరణ, సుఖ, 
దుఃఖ, రోగ, ఆరోగ్య, శీత, ఉష్ణ, వృద్ధిక్షయాదిరూపము”. ఇందు మరణ మనునది చేరియున్నను 
'మృత్యుసంసారసాగరాత్‌ అని శ్రీకృష్ణుడు సంసారమునుంచి మృత్యుపదమును విడదీయుటలో 
సముద్రమునందు మొసలివలె సంసారమునందు మృత్యువు అతిభయంకర మని వ్యక్తమగుచున్నది. 
తనకుగాని, తనవారలకుగాని మరణము నూహించినంత మాత్రమున లోకము మిగుల 
భయపడుచున్నది. జన్మాదులవలన నంతగ భయపడదు. శీత, ఉష్ణ, దారిద్యాదులు దుఃఖము 
నిచ్చునవియైనను మృత్యువంతటి భయంకరములు గావు. ధనికుడు మృత్యుభీతిచే ధనాదికమును 
గూడ విడుచును. కాన అతిభయంకరమగు మృత్యువుతో గూడిన నీసంసారము భయంకర 


116 


232 శ్రీ మద్భగవద్దీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


మనియు దుస్తరమనియును భావము. 


ఓయీ! “సంసారసాగరాత్‌' అనుపదమునందు సంసారమునకు సాగరత్వము నేల 
చెప్పెదరు? సంసారసాగరములకుగల బెపమ్య మేమి? దాటశక్యముకాకుండుటయే ఈ రెంటికిగల 
పోలిక. కాన సంసారము సాగరమని యౌపచారికముగ జెప్పబడినది. ఇచట “సంసార శ్చాసౌ 
సాగరః” అని కర్మధారయ సమాసము. ఇంతియకాని, “సంసార ఏవ సాగరః” అని విగ్రహమును 
జూపి, అవధారణపూర్వపదకర్మధారయ సమాస మని పేరిడదగదు. వ్యాకరణ శాస్తమునం 
దెచ్చటను అవధారణపూర్వపదకర్మధారయ మనునది కనిపించదు. సంభావనా అవధారణ 
పూర్వపదకర్మధారయలు రెండు విశేషణ సమాసములనియే “విశేషణం విశేష్యేణ బహుళం” 
అని సూత్రముచే చెప్పబడినది. ఇచట సంసారము సాగరమువంటిదని యుపమిత సమాసము 
గూడ జెప్పనగును. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “మృత్యుభూతాత్‌ సంసారాఖ్యాత్సాగరాత్‌” 
“'మృత్యుభూతమగు సంసార మను పేరుగల సముద్రమునుండి' అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఇది 
యనుచితము. సంసారములో చేరియున్న మృత్యువు సంసారమున కుపమానము కానేరదు. 
మరియు భక్తులను శీఘ్రముగా తరింపజేతునని జ్ఞానులను ఆలస్యముగా దరింపజేతుననియు 
భగవంతుని యాశయమైనట్లు సూచించిరి. ఇదియును అనుచితము. జ్ఞానమే మోక్షమున 
కంతరంగము, సన్నిహితము. కాన జ్ఞానులకే మోక్షము శీఘ్రముగా లభించును. భక్తులకు 
జ్ఞానద్వారమున క్రమముగా మోక్షము లభించును. ఇదియే సిద్ధాంతము. అయితే ఇచట “న 
చిరాత్‌” అను పదమునకు శ్రీకృష్ణుని అభిప్రాయ మీయదియని (గ్రహింపవలయును. కేవల 
కర్మ యోగులకంటె భక్తియోగులను త్వరగా తరింపజేతును' అని. కాన ఈ రెండంశముల 


యందును రామానుజవ్యాఖ్యాన మంత యుచితము గాదు. 7 
శో మయ్యేవ మన ఆధత్సు మయి బుద్ధిం నివేశయ । 
నివసిష్యసి మయ్యేవ అత ఊర్ధ్వం న సంశయః ॥ 8 


అ. కనుక ఓయీ! అర్జునా! నీవు సంకల్పవికల్పాత్మకమగు మనస్సును నిశ్చయాత్మిక 
యగు బుద్ధిని నాయం దుంచుము. శరీరము పడిపోయినపిదప నీవు నిశ్చయముగా నా 
స్వరూపముతో నుందువు. 

ఓయీ! ఒకే యాత్మకు నాధారాధేయభావ మెట్లు కుదురును? అనినచో వినుము. 
నాస్వరూపముతో నీవుండుటయే నీకు నాయందు నివాసము వివక్షితమైనది. జీవేశ్వరులిర్వురు 
చైతన్యరూపులగుటచే దేహపాతముకంటె పూర్వముగూడ జీవు డీశ్వరస్వరూపుడే అయినను 
జీవన్ముక్తిదశయం దొకానొకప్పుడు దేహాదుల తోటి తాదాత్యాధ్యాస యున్నందున జీవున కెల్లపుడు 
ఈశ్వరస్వరూపముతో నునికిలేదు. విదేహకైవల్యమునం దైతే దేహాదులు లేవు గనుకను, అజ్ఞానము 
నశించినందునను దేహాద్యభిమానము లేదు. కాన నపుడు ఎల్లపుడు జీవున కీశ్వర రూపముతో 
నునికి యుండును. కనుకనే విదేహకైవల్యమునకు పునరావృత్తి లేదు. ఇదియే యర్థము. మూలము 
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నందు “మయ్యేవ” అని “ఏవ” కారముచే తెలియపజుపబడినది. శరీరపాతానంతరము నీవు 
నాయందే యుండగలవు. తిరిగి మరలి రావు అని మూడవపాదమున కర్ణము. 

విశ్వరూపుడగు శ్రీకృష్ణుని (ఈశ్వరుని) యందు మనోబుద్దుల నుంచినందున చిత్తశుద్ధి 
కలుగును. దాన జ్ఞాన ప్రాప్తియు, తద్దారమున పరమాత్మసాయుజ్యమును కలుగునని దీని 
పరమార్థము. 

విశ్వరూపోపాసన మాత్రముననే పరమపదము ప్రాప్తించునని శ్రీకృష్ణుడిచట చెప్పినట్లు 
అభిప్రాయపడదగదు. అ ట్లభిప్రాయపడినచో జ్ఞానమువలననే ముక్తియని చెప్పెడి యనేక 
(శ్రుతిస్మృతులతో విరోధము వాటిల్లును. అజ్ఞానము వలన నేర్చడిన సంసారము జ్ఞానములేనిదే 
నశింపనేరదు. ఈశ్వరోపాసనము క్రియారూపము. ఈ యది యజ్ఞానమునకు విరోధి కానేరదు. 
విశ్వరూపుడగు నీశ్వరుని యుపాసించువారలకు “నాహం బ్రహ్మ” నేను (బ్రహ్మను గాను. “అహ 
మజ్జి” నే నజ్ఞానిని, “అహం మనుష్యస్సంసారీ” నేను మనుష్యుడను. సంసారసంబంధము 
కలవాడను అను నజ్ఞానము కనుపించుచున్నది. మరియు వారలకు విశ్వరూపదేహమునందు 
ఈశ్వరుడను భ్రాంతియు గనిపించుచున్నది. కాన విశ్వరూపోపాసకులకు గూడ జ్ఞానమువలననే 


మోక్షమని తప్పక నంగీకరింప వలయును. 8 
శ్లో అథ చిత్తం సమాధాతుం న శక్నోషి మయి స్థిరమ్‌ 
అభ్యాసయోగేన తతో మామిచ్చాప్తుం ధనంజయ! ॥ 9 


అ. ఓయీ! యర్షునా! నాయందు నీచిత్తమును ఏకాగ్రపరచుటకు నీకు శక్తిలేకున్నచో, 
నభ్యాసయోగముతో నన్ను పొందగోరుము. అభ్యాసయోగమును నింతకుమున్ను వివరించి 
యుంటిని. అది యెట్లన నీకిష్టమగు నొకానొకరమ్యవస్తువునందు ఇతర విషయములనుంచి 
చిత్తమునాకర్షించి యుంచుట, ఆ చిత్తము సహజ చాపల్యమువలన మరల్చి విషయాంతరము 
కొరకు పోవుచో నపుడు తిరిగి దానిని మరల్చి ఈ రమ్యవస్తువునం దుంచవలయును. ఇట్లే 
ప్రతిదినమును బలాత్మారముగా చిత్తమును నొకానొకవస్తువునందు నిలుపుటయే యభ్యాస 
మనబడును. ఇట్టి యభ్యాసముచే పురుషుడు చిత్తెకాగ్రమునందు సమర్గుడగును. నీవును 
నాదు విశ్వరూపమునందు మనస్సును సమాధానపరచినచో తప్పక నన్ను పొందుదువు. 

మనసు తనవృత్తిచే బాహ్యములగు ఘటాదిరూపములను నెట్లు పొందునో, నట్లే 
లోపలగూడ వృత్తిచేతనే విశ్వరూపుడగు భగవంతునియొక్క రూపమును పొందును. కనుక 
మనసునకు నాంతరంగికవృత్తి స్థిరపడవలెనన్న ముందు బాహ్యపదార్థమునందు మనోవృత్తి 
స్థిరపరుచుట యవసరము. 

లోకములో పెద్దరాతిని యెత్తదలచిన పురుషుడు మొదట కొద్దికొద్ది రాళ్ళనెత్తుట 
యభ్యసించును. అట్లే మానసికమగు నభ్యాసమునందుగూడ క్రమమును పాటింప వలయును. 
ఇంతియెగాని బాహ్యపదార్థమునందు నిలకడ చెందలేని మనసు హఠాత్తుగా విశ్వరూపుడగు 
నీశ్వరునియందు నిలుకడ చెందలేదు. 9 
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శ్లో! అభ్యాసే9_ ప్యసమర్భో౭_సి మత్మర్శ్మపరమో భవ। 
మదర్థమపి కర్మాణి కుర్వన్‌ సిద్ధిమవాష్ప్యసి i 10 

అ. నీకు అభ్యాసమునందు శక్తిలేనిచో ఈశ్వరార్పణబుద్దిచే యజ్ఞాదివిహితకర్మల 
నాశ్రయింపుము. సహజముగా చంచలమైన చిత్తము నొకచోట నుంచుట సాధ్యము గాకున్నను 
చిత్తసమాధానములేకయే యజ్ఞాదికర్మల నాచరించుట సులభమని కృష్ణుని యభిప్రాయము. 
కర్మలు ఫలమునుగోరి చేసినచో సంసారబంధమునిచ్చును. ఫలమును యీశ్వరార్పణముచేసిన 
నయ్యవి బంధము నీయజాలవు. విశ్వరూపోపాసనమువలన పురుషులకు ఫలసిద్ధియున్నను 
అయ్యది యభ్యాససాధ్యము గనుక దుష్మరమగును. దానికంటె అభ్యాసయోగముతో నపేక్షలేని 
యీశ్వరార్థములగు కర్మలు సుకరములని (సులభములని) శ్రీకృష్ణుని యాశయము. మూలము 


నందలి సిద్ధిపదమునకు చిత్తశుద్ధియని యర్థము. 10 
శో అధైతదప్యశకో9_సి కర్తుం మద్యోగమాడ్రితః I 
సర్వకర్మఫలత్యాగం తతః కురు యతాత్మవాన్‌ I 11 


అ. ఓయి అర్జునా! ఈశ్వరార్థములైన కర్మలను చేయుటకుగూడ నీకు శక్తిలేనిచో 
మనస్సును నిగ్రహించుకొని మద్విషయకమగు యోగము నాశ్రయించి సర్వకర్మఫలమును 
పరిత్యజించుము. 


ఓయీ! ఈశ్వరార్థములైన కర్మలు చేయుటకును కర్మఫలమును యీశ్వరునకు వదలి 
కర్మల నాచరించుటకును భేదమేమి? వినుము ఈశ్వరునికొణకు కర్మలు చేయువానికి 
కర్మలయందు కర్త ఎత్వాభిమానముగూడ పనికిరాదు. కర్మఫలము యీశ్వరునియం దర్శించిన 
వానికి కర్తృత్వాభిమానమున్నను బాధలేదు. ఇదియే వెనుకటి శ్లోకమునందు జెప్పిన నీశ్వరార్థ 
కర్మానుష్టానమునకు యీశ్లోకమునందలి సర్వకర్మఫలత్యాగమునకును గల భేదము. కనుకనే 
యీమార్గము సుకరమని శ్రీకృష్ణుడు ఉపదేశించెను. 


లేక, రాజు విధించిన పనులను భృత్యు డాచరించినట్లు ఈశ్వరునిచే విధింపబడిన 
యజ్ఞాదికర్మలను నే నాచరింపవలయునని తలచి కర్మను చేయువాడు యీశ్వరునికొణకు 
కర్మచేయువాం దగును. 


అయితే నిష్మాముడును పూర్ణకాముడునగు నీశ్వరునకు సకాముడగు రాజునకువలె 
జీవులచే నీపనులు చేయించవలెనని యభిప్రాయ మేలయుండును. జీవులు చేసిన యజ్ఞాదికర్మలచే 
నీశ్వరునకు జీవులయెడ పేమ యెట్లు గలుగును? అనినచో, వినుము. ఈశ్వరునకు 
ప్రయోజనము లేకున్నను తనయాజ్ఞ ప్రకారము కర్మాచరణము జేయు జీవులను ప్రేమించును. 
లోకములో తండ్రియాజ్ఞను గైకొని గురుకులము చేరి విద్యాభ్యాసము జేయు పుత్రునియందు 
తండ్రికి ప్రమగలుగుట జూచుచుంటిమి. అట్లే తత్త్వవేత్తయగు గురువునకు శిష్యునియందు 
వాత్సల్యము లోకసహజము. కావున వీర లిట్లు యీశ్వరార్థమైన కర్మను మాత్రమే చేయువారని 


ద్వాదశాధ్యాయము 235 


భావము. ఇతరులు తాముచేసిన కర్మఫలమును యీశ్వరునకు వదలివేయుదురు. 


ఇంద్రుడు, చంద్రుడు, ఆదిత్యుడు, గణపతి మున్నగుదేవతలను కర్మలచే నారాధించుచు 
దానిఫలమును తాను గోరక యీశ్వరునకు వదలివేయువాని కర్మలు యీశ్వరార్థములగు 
కర్మలుగావు. ఆ కర్మఫలముమాత్రమే యీశ్వరార్థమగును. ఇంక యజ్ఞాదికర్మలచే నీశ్వరుడే 
యారాధింపదగినవాడను బుద్ధిచే నెవడు కర్మల నాచరించునో వాడు యీశ్వరునికొబికు కర్మల 
నాచరించినవాడగును. ఇదియే యీశ్వరరార్థ కర్మానుష్టాత లకు, ఫలత్యాగులకును గలభేదము. 
సర్వకర్మలను ఆచరించి, ఫలము బ్రహ్మార్ప్చణ మగుగాక యని ఫలమును పరిత్యజించుట సుకరము. 
“సర్వకర్మలు యీశ్వరారాధనార్థములు” అను ననుసంధానము దుష్మరము కావున శ్రీకృష్ణు డీ 
రెండు పక్షముల నుపదేశించెను. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు (మదర్ధమపి కర్మాణి”) ఈశ్వరార్థములయిన 
కర్మలనగా ఆలయనిర్మాణము, ఉద్యాననిర్మాణము (తోటలు వేయుట), ప్రదీపారోపణము 
(దీపములు పెట్టించుట), అభ్యుక్షణము (కడుగుట లేక తుడుపుట), ఉపలేపనము, అలుకుట, 
మార్దనము, తుడుచుట, పూలు తీసికొనివచ్చుట, పూజలుచేయించుట, నామసంకీర్తనము, 
ప్రదక్షిణము, స్తుతి, నమస్మారము మున్నగు కర్మలని వ్యాఖ్యానించిరి. మరియు సర్వకర్మఫలత్యాగ 
మనగా యజ్ఞాదికర్మలఫలమగు స్వర్ణాదులను పరిత్యజించుట అనియును జెప్పిరి. ఈ యది 
యనుచితము. 


యజ్ఞాదికర్మలుగూడ నీశ్వరారాధనరూపములగుచుండ, ఆలయనిర్మాణాదుల వలె 
నీశ్వరార్థము లేలకావు? అట్లు కానిచో (శ్రుతి, ఆలయనిర్మాణాదికర్మలనే విధింపక యజ్ఞాదికర్మల 
నేల విధించెను? ఇచటగూడ భగవంతుడు “తైవిద్యా మాం సోమపాః ఇత్యాది శ్లోకముచే 
యజ్ఞాదికర్మ లీశ్వరారాధనారూపములని విధించియుండెను. 


మరియు యజ్ఞాదికర్మలకంటె పుష్పాహరణాది (పూలను తెచ్చుట) కర్మలే సుకరములుకాన 
యజ్ఞాదులయందు శక్తిలేనివారలకే పుష్పాహరణాది కర్మలయం దధికారముండును. అట్టితరి 
“అథైతదప్యశక్తోం సి” అని పుష్పాహరణాదులయందు శక్తిలేనివానికి యజ్ఞాదికర్మఫలత్యాగమును 
విధించుట యనుచితమగును. 

మరియు ఆలయనిర్మాణాదికర్మలు పూర్తములు. వీటికి చంద్రలోకమునందు భోగము 
ఫలము. వేదము పూర్తకర్మలయొక్క ఫలత్యాగమును విధింపలేదు. కావున కర్మలవలన చిత్తశుద్ధియే 
సంభవించదు. మోక్ష మెట్లు సిద్ధించును? 

మరియు “అహరహస్సంధ్యాముపాసీత” “వసంతే వసంతే జ్యోతిషా యజేత” అను 
(శ్రుతిసిద్ధమయిన సంధ్యావందన యజ్ఞాది కర్మలను విడచి ఆలయనిర్మాణాది కార్యములను 
స్వీకరించినచో భర్తను వదలి విటుని మరగిన వ్యభిచార స్త్రీకి పట్టెడి దుర్గతియే పట్టును. 
యజ్ఞాదికర్మలయం దుండియే ఆలయనిర్మాణాది కార్యములను జేయవచ్చునన్నచో నదియు 
పొసగదు. ఒక కర్మయందు ప్రవేశించిన వానికి రెందవపనియందు ప్రవృత్తి సంభవించదు. 
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యజ్ఞాదికర్మలయం దధికారము లేని ద్విజేతరులకు పరలోక భోగముకొరకు పూర్తకర్మల నీశ్వరుడు 
నిర్మించెను. “యో మాం సర్వేషు భూతేషు సంతమాత్మానమీశ్వరం, హిత్వార్చాం భజతే 
మౌధ్యాదృస్మన్యేవ జుహోతి సః (సర్వభూతములయందున్న నన్ను విడచి ప్రతిమ యందు 
యీశ్వరుని యర్చించినవాడు బూడిదలో హోమముచేసినవాడగును) అని ప్రతిమయందు భగవదా 
రాధనము నిందింపబడినది. ప్రతిమార్చనము ప్రీశూద్రాదులకు సులభము. ఇట్టి దానిని 
మహానుభావుడయిన అర్జునున కుపదేశించుట యుచితము కాదు. ప్రతిమార్చనముకంటె 
యజ్ఞాదికర్మఫలత్యాగము సుకరమనినచో విద్వాంసులు పరిహసింతురు. 

మరియు మూలమునందలి పూర్వార్థమును “మద్యోగం= మద్భక్తియోగమాశ్రితస్స 
న్నేతత్మర్తుమశక్తో౭_ సి” (నాయందు భక్తియోగమునొంది నాకర్మలను జేయజాలకున్నచో) అని 
యన్వయమును శ్రీభాష్యమునందు జూపిరి. అదియు దగదు. “మద్యోగమా శ్రితః” అను పదమును 
పూర్వవాక్యముతో నన్వయించిన సమాప్త పునరాదానదోష మేర్పడును. ఆర్షగ్రంథములం దట్టి 
దోషములు పాటింపబడవన్నచో “మద్యోగ” మను పదమునకు “మద్భక్తియోగ” మను నర్థము 
లాక్షణికముగాన నుపేక్షింపనగును. ఈశ్వరునియందు యోగము అనగా చిత్తసమాధానము. 
అర్థాత్‌ భక్తియే యగును. కాన లక్షణదోషము లేదని యంగీకరించినను భగవంతునియందు 
మనసు నిలపలేనివానికే యీశ్వరార్థమయిన కర్మలను విధించి యుండుటచే నీశ్వరార్థములగు 
కర్మలనుజేయువానికి నీశ్వరునందు చిత్తసమాధానమే యసంభవమగుచుండ “నాయోగము 
నాశ్రయించి నాకర్మలను (పనులను) జేయజాలనిచో అని వర్ణించుట యనుచితమగును.” 

ఇచట “మద్యోగమాథ్రితస్సన్నేతదపీత్యన్వయో౭ పి గమ్యతే” నా యోగమును బొంది 
దీనినికూడ జేయజాలనిచో అనియు నన్వయము స్ఫురించును. 

కావున “మద్యోగ” శబ్దమునకు శంకరులు చెప్పిన సర్వకర్శఫలత్యాగమే యుచితమయిన 
అర్థము. కాన కర్తృత్వాది బుద్ధులను వదలి యీశ్వరార్థములయిన కర్మల జేయనోపనివానికి 
కర్మఫలత్యాగమే కర్తవ్య మనునది నిర్గుష్టమగు మార్గము. 

నాకీ పనియొక్క ఫలమక్కరలేదను అనుసంధానముమాత్రమే ఫలత్యాగికి అవశ్యకము. 


ఈశ్వరునికొరకు కర్మల నాచరించువానికి ఈశ్వరారాధనకొరకే నే నీపని చేయు చున్నాను 
అనికాని, ఈ కర్మచే నీశ్వరుడొక్కడే నాచే నారాధింపదగినవాడు; అనికాని, ఈశ్వర ప్రీతికొరకు 
నే నీకర్మను జేయుచున్నాను అనికాని, నే నీపనిని చేయుటలేదు, ఈశ్వరుడే చేయుచున్నాడు 
అనికాని; నే నీపనిని చేయుట లేదు, ప్రకృతియే చేయుచున్నది అనికాని మానసికమగు 
ననుసంధాన మావశ్యకము. కావున కర్మఫలత్యాగముకంటె నీశ్వరార్థములయిన కర్మల 


నాచరించుట దుష్మరమని భావము. 11 
శో శ్రేయో హి జ్ఞానమభ్యాసాత్‌ జ్ఞానాద్ధానం విశిష్యతే | 
ధ్యానాత్మర్మఫలత్యాగస్యాగాచ్భాంతిరనన్తరమ్‌ 11 12 
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అ. సర్వకర్మఫలత్యాగమును స్తుతించుచున్నాడు. “యదా సర్వే ప్రముచ్యంతే కామా 
యే౭న్యే హృది[శ్రితాః, అథ మర్ష్యో౭_మృతో భవతి అత్ర బ్రహ్మ సమశ్ళుతే” అను శ్రుతి సకల 
కోరికలు నశించుటవలన మానవునకు ముక్తి సిద్ధించునని చెప్పుటచే శ్రొతస్మార్త కర్మలయొక్క 
ఫలములే కోరికలుగాన, నట్టి ఫలములను విడచినందునగూడ శాంతిగల్లు నని స్తుతించుచున్నాడని 
భావము. 

కావున కర్మఫలత్యాగమున కర్మయోగముగూడ శ్రేయస్సాధనమగునని శ్రీకృష్ణుని 
యభిమతము. 

ఈశ్వరార్థకర్మానుష్టానముకంటె జ్ఞానము అనగా శాస్తార్థపాండిత్యము అనగా 
ఆత్మానాత్మవివేకజ్ఞానము గొప్పది. దీనికంటె ధ్యానము (విశ్వరూపోపాసనము) గొప్పది. ఇట్టి 
ధ్యానముకంటె సర్వకర్మఫలత్యాగము గొప్పది. 

ఇచట నీశ్వరార్థములయిన కర్మలను జేయశక్తిలేనివానికే కర్మఫలత్యాగము విధింపబడినది. 
అయినను కర్మఫలత్యాగ మన్నిటి కంటె గొప్పది. ఏలయన? “త్యాగా చ్చాంతిరనంతరమ్‌” అని 
శ్రీకృష్ణుడు కర్మఫలత్యాగానన్తరమే శాంతి కలుగునని చెప్పియుండుటచే జ్ఞానవిశిష్టమగు 
ధ్యానముకంటెగూడ ఫలత్యాగము గొప్పదని యనదగును. 

పూర్వము విశ్వరూపోపాసనము, అభ్యాసయోగము, ఈశ్వరార్థములైన కర్మల 
ననుష్టించుట, కర్మఫలత్యాగము అను నాల్గు ఉపాయములు చెప్పంబడినవి. ఆ నాలుగింటిలో 
కర్మఫలత్యాగమను నాల్గవ యుపాయము గొప్పదని స్తుతింపందగియుండుటచే వెనుకటి 
నాలుగుపాయములే యిచ్చటను జెప్పుట యవసరము. ఐనను చిత్తము నొకానొకచోట నిలుపుట 
యను నభ్యాసయోగము నిచట చెప్పలేదు. అభ్యాసయోగము విశ్వరూపోపాసనకు కారణమగుటచే 
సాక్షాన్మోక్షమార్గము కానేరదు. విశ్వరూపధ్యానసామర్థ్వముకొబికు నభ్యాసయోగము విధింపం 
బడినది. జ్ఞానమును వెనుకంజెప్పకున్నను నయ్యది మోక్షమార్గమగుటచే దానికంటెంగూడ 
కర్మఫలత్యాగము ప్రశస్తమని జెప్పందలచి యీశ్లోకము నందు జ్ఞానము గ్రహింపబడినది. 

ఇంతమాత్రమున జ్ఞానయోగముకంటెంగూడ కర్మఫలత్యాగము గొప్పదని భ్రమింప 
దగదు. ఈ శ్లోకము జ్ఞానినిగుటించి చెప్పబడినది. అజ్ఞానికి జ్ఞానయోగమునం దధికారము 
లేదు. కాన వానికి జ్ఞానయోగము మోక్షమార్గము కానేరదు. అయితే యజ్ఞానికి శాస్త్రార్థపరిజ్ఞాన 
మెట్లు కలుగును? అని శంకింపవలదు. ఏ మాత్రము జ్ఞానము లేక, అవైదికుండై నాస్పికుం 
డగువానికి కర్మయందుంగూడ నధికార ముండదు. కావున ఆత్మయాథార్థ్యజ్ఞానశూన్యుందే యచట 
అజ్ఞుండని చెప్పంబడెను. శా స్రార్ధవేత్తలుగూడ ఆతృ్మయాథార్థ్యజ్ఞానము లేనిచో నజ్ఞానులే యగుదురు. 

లేక అభ్యాసపదమునకు యోగాభ్యాసమని యర్థముచెప్పి దానికంటె శాస్రార్థ పరిజ్ఞానము 
గొప్పదని చెప్పవచ్చును. మిగిలినదంతయు వెనుకటివలె సమానము. భగ వత్మర్శ్మపరత్వము, 
అభ్యాసయోగము, శాస్తార్థజ్ఞానము, ధ్యానము, ఫలత్యాగము - వీటిలో ఫలత్యాగము గొప్పదని 
భావము. 
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లేక జ్ఞానపదమునకు శాస్తార్థములైన యజ్ఞాదికర్మలయొక్క పరిజ్ఞానమని యర్థమును 
జెప్పి లక్షణచే నట్టి జ్ఞానము కలిగి చేసిన యీశ్వరార్థకర్మానుష్టానము అభ్యాసయోగముకంటె 
గొప్పదని యైనను జెప్పవచ్చును. అభ్యాసయోగమునందు సామర్థ్యములేనివానికి యీశ్వరార్థ 
కర్మపరత్వము విధింపంబడినది. అయినను అవివేకపూర్వకమైన అభ్యాసయోగముకటె 
వివేకపూర్వకమైన యీశ్వరకర్మపరత్వమే గొప్పది. విశ్వరూపోపాసనమునకు అభ్యాస యోగము 
అంతరంగకారణమగుటచే విశ్వరూపోపాసనానంతరము అభ్యాసయోగము చెప్పబడినది. కాన 
విశ్వరూపోపాసనము, అభ్యాసయోగము, యీశ్వరకర్మపరత్వము, ఫలత్యాగము - వీటిలో 
ఫలత్యాగమే గొప్పదని భావము. 

ఇచట విశ్వరూపోపాసనాత్మకమగు అభ్యాసయోగముకంటె ఆత్మానాత్మవివేక రూపమగు 
జ్ఞానము గొప్పది. అట్టి జ్ఞానముకంటె ఆత్మోపాసనారూపమగు ధ్యానము గొప్పది. ధ్యానముకంటె 
సర్వకర్మఫలత్యాగము గొప్పది. ఫలత్యాగానంతరము శాంతి కలుగునని అర్థా త్సిద్ధించును. 
అయ్యది యప్రకృతమగుటచే నీ శ్లోకమునందు జెప్పలేదు. ఇందు కర్మఫలత్యాగమును 
స్తుతించుటయే తాత్పర్యము. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు భగవంతుని స్మరించుట యను నభ్యాస 
యోగము కంటె నాత్మపరోక్షజ్ఞానము గొప్పదనియు, దానికంటె ధ్యానము గొప్పదనియు, ధ్యానము 
కంటె ఫలత్యాగముతో నాచరించిన కర్మ గొప్పదనియు, అటుపిమ్మట కర్మానుష్టానముచేం బాపము 
తొలంగి, మనశ్శాంతి యేర్పడి, శాంతమైన మనస్సుయందు ఆత్మధ్యానము కలుగుననియు, 
ధ్యానముకంటె ఆత్మసాక్షాత్మారము గొప్పదనియు, దానికంటె పరాభక్తి గొప్పదనియు, భక్తియోగము 
నభ్యసించుటకు శక్తిలేనివానికి ఆత్మనిష్టయే మంచిదనియు, అశాంత మనస్మునకు ఆత్మనిష్ట 
కుదరదుగాన నయ్యది సంభవించుటకు ఆత్మజ్ఞానము కలిగి ఫలేచ్చను వదలి చేసెడి కర్మనిష్టయే 
శ్రేయస్మరమనియును వ్యాఖ్యానించిరి. 

అయ్యది యుక్తము కాదు. “క్లేశోత_ ధికతర స్తేషామవ్యక్తాసక్తచేతసామ్‌” అను శ్లోకముచే 
ఆత్మనిష్టయే భక్తియోగముకంటె మిక్కిలి కష్టసాధ్యమని చెప్పుటచే జ్ఞానయోగమే భక్తియోగముకంటె 
దుష్మరము. కాన జ్ఞానయోగము నందు శక్తిలేనివానికే భక్తియోగమునం దధికారము. ఇదియే 
యుక్తము. జ్ఞానయోగికి ఆత్మానాత్మవివేకము, అనాత్మలయందు ఆత్మాభిమానత్యాగము, 
కనురెప్పమూత, కనురెప్పను తెరచుట మున్నగు సర్వకర్మలయందు దేహాదులకే కర్త అఎత్వము 
గాని తనకు కర్శృత్వములేదని యనుసంధానము, కనిపించు సర్వప్రపంచము మిథ్యయను 
నిశ్చయము, ఇట్టిగుణము లెన్నియో కావలయును. ఇవి లేనిచో జ్ఞానయోగము సిద్ధింపదు. 
కావున నజ్ఞానికి జ్ఞానయోగము దుష్మరము. 

భక్తియోగమైతే - నేను విష్ణుశర్మ యను బ్రాహ్మణుడను, మోక్షముకొరకు భగవంతుని 
రామచంద్రుని సేవింతును, అను ననుసంధానముచే సాధింపనగును. భక్తియోగమునందు 
దేహాభిమానమును త్యజింప బనిలేదు. ఆత్మానాత్మవివేకమున్నూ అవసరము లేదు. కర్తృత్వాఖి 
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మానమునుగూడ వదల నవసరము లేదు. కాన భక్తియోగము సుకరము. 


అయితే భక్తియోగమునందు భగవదారాధనకొరకు కావలసిన పత్రపుష్పాద్యుపకరణము 
లను సంపాదించుట యను ప్రయాస కలదు. కాన భక్తియోగము దుష్మరము కదా? అని 
యనరాదు. అట్టితరి ఇంతకంటె నెక్కుడు పరికరములతో సాధింపందగిన కర్మయోగమే దుష్మరము 
కాన, కర్మయోగమునందు శక్తిలేని వానికే భక్తియోగాధికారమని యేల చెప్పరాదు? కావున 
మనళణ్లేశమే క్లేశముకాని, కాయక్షేశ మొకక్షేశము కాదు. అట్లుకానిచో కర్మయోగముకంటె 
వ్యవసాయకృత్యమే దుష్మరము కావలసివచ్చును. 

జ్ఞానయోగము దుష్కరముకనుకనే జ్ఞానులకు విధించబడినది. కర్మయోగము 
సుకరముగనుకనే అజ్ఞానులకు విధించబడినది. ఇందుకుంబ్రమాణము “లోకే£ స్మిన్‌ ద్వివిధా 
నిష్టా పురా ప్రోక్తా మయా9 నఘు, జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌” అను 
గీతాశ్లోకము భక్తియోగము. కర్మయోగమునందుంజేరినదని యింతకుముందే చెప్పియుంటిమి. 
శ్రీకృష్ణుడు జ్ఞాన, కర్మలను రెండునిష్టలనే చెప్పెనుగాని మూడవనిష్టను జెప్పలేదు. కాన 
కర్మయోగముగాని, యందుజేరిన భక్తియోగముగాని జ్ఞానయోగమునందు శక్తిలేని యజ్ఞానికే 
శ్రేయోదాయకమని విధించబడినది. కావున భక్తియోగమునందు శక్తిలేనివానికి కర్మయోగమని 
యును రామానుజులు వ్యాఖ్యానించుట యుచితము గాదు. భక్తి, కర్మయోగము లొకటే 
యగుచుండ వాటికి జ్ఞానయోగమునుగూర్చి యుత్మన్షాపకర్షలు జెప్పుట యలవిగాదు. 


(1) అట్లే ఆత్మసాక్షాత్మారమువలన పరాభక్తి గలుగునని చెప్పుటగూడ రామానుజులకు 
దగదు. ఆత్మసాక్షాత్మార మొనర్చుకొనిన విద్వాంసునకు నాత్మయే యీశ్వరు డను భావముండును 
గాని, తనకంటె నీశ్వరుడు వేరను భావముండదు. అట్టితరి భక్తిమార్గమున కవకాశ మేది? 
సేవింపందగినవాడు, సేవించువాడు వీరిద్దరుండినపుడుగదా భక్తిమార్గము కుదురును? ప్రకృతము 
నందు జీవేశ్వరులకు భేదమే లేనప్పుడు, సేవ్యసేవక భావ మేది? ఆత్మకంటె నీశ్వరుడు 
వేరనుటయు బొసగదు. జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతమ్‌” అని చెప్పుటచే నీశ్వరుడే సకలభూతముల 
కాత్మగా వారిహృదయమునం దుండియున్నాడు. “అథ యో౭_న్యాన్లేవతాముపాస్తే అన్యో౭_ 
సావన్యో౭_ హమస్మీతి న స వేద యథా పశుః అను (శ్రుతి జీవేశ్వరులకు భేదమును 
నిందించుచున్నది. కావున ఆత్మభేదజ్ఞానముతోజేసెడి భక్తియోగము అజ్ఞానివిషయమే యగును. 
“తరతి శోకమాత్మవిత్‌” అనుశ్రుతి యాత్మ సాక్షాత్మారమువలన సర్వసంసారనివృత్తిని జెప్పుచుండ 
జ్ఞానముకంటె భక్తి గొప్ప దెట్లగును? పైగా; జ్ఞానముకంటె భక్తి తక్కువదనియే చెప్పనగును. 
జ్ఞానములేనిదే భక్తి మాత్రముచే సంసారము నివర్తించదు. సంసారము అజ్ఞానప్రయుక్తముగాన 
జ్ఞానమాత్రముచేతనే నశించును. ఇక ఆత్మజ్ఞానమువలన నాత్మానందముమాత్రమే లభించు 
ననియు, భక్తిచే బ్రహ్మానందము లభించుననియును రామానుజులభిప్రాయబడుట యసంగతము. 
ఆత్మానందమే బ్రహ్మానందము. ఈ రెండును వేరు గాదు. పైగా భక్తులకు బ్రహ్మానందము 
లభించదు. భక్తునకు భక్తిదశలో దాను గల్పించుకొనిన విశ్వరూపానుభవము వలన గలిగెడి 
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యానందమే స్ఫురించును. అయ్యది మాయికము గావున ననిత్యము గూడ నగును. బ్రహ్మ 
నిత్యుడగుటచే బ్రహ్మానందముగూడ నిత్యము. ఇట్లు ఫలమునుబట్టి చూచినను జ్ఞానయోగము 
దుష్మరమనకతప్పదు. కనుకనే జ్ఞానులందు బ్రవర్తింతురు. అజ్ఞాను లద్దానిని విడతురు. అయ్యది 
యజ్ఞానులకు సాధ్యము గాదు. కావున జ్ఞానులకు గోచరమగు జ్ఞానయోగముకంటె నజ్ఞానికి 
గోచరమగు భక్తియోగ మెన్నటికిని గొప్పది కానేరదు. 


(2) ఇక ఆత్మనిష్టగలవానికిగూడ కర్మనిష్టయే శ్రేయస్మరమని రామానుజులు చెప్పినదానిని 
విచారింతము. ఆత్మనిష్టాకర్మనిష్థలు రెండును నొకనియందేక కాలమున సంభవింపవు. అన్ని 
కర్మలను విడచిన సన్న్వాసికి నాత్మనిష్టయం దధికార మేర్చడును. వానికి మరల కర్శనిష్టాప్రాప్తి 
యసంభవము. ఆత్మనిష్టయం దర్హత్ర లేని అజ్ఞానికి చిత్తశుద్ధి కొణకుం గర్మనిష్ట విధించబడినది. 
ఆత్మనిష్టునకు నాత్మనిష్టచే గృతకృత్యత గలుగును. వాడు గర్మనిష్ట నాశ్రయించివలసిన బనిలేదు. 
ఆత్మనిష్టుడనగా జ్ఞాని. జ్ఞానికి గర్మాధికారము లేదని 'వేదావినాశిని మ్మను శ్లోకభాష్యమునందుం 
బూర్వము నిరూపింపంబడినది. కాన ఆత్మనిష్టయం దధికారము లేని అజ్ఞానికే కర్మనిష్ట 
శ్రేయస్మరముగాని జ్ఞానికిం గర్మనిష్ట శ్రేయస్మర మెంతమాత్రమును గాదు. పైపెచ్చు విరోధముగూడ 
నగును. 

కర్మఫలత్యాగమువలన మనశ్శాంతియు, మనశ్శాంతివలన ఆత్మధ్యానము, నాత్మధ్యానము 
న ఆత్మాపరోక్షసాక్షాత్మారము, ఆత్మాపరోక్షత్వమున భక్తియు క్రమముగా గలుగునని యోకానొక 
ప్రణాళికను జూపిరి. 


అందు ఆత్మాపరోక్షసాక్షాత్మారమున భక్తి కలుగునను విషయము నిరాకరింపబడినది. 
అన్ని సాధనములకు ఆత్మసాక్షాత్మారమే ఫలము. ఆత్మసాక్షాత్మారానన్తరము మానవుడు కృతకృత్యుడే 
యగును. ఇంక నాతడు పొందదగిన ఫలమేమియు లేదు. 

ఆత్మధ్యానమువలననే యాత్మసాక్షాత్మారము కలుగునని నియమింప వీలులేదు. 
ఆత్మధ్యానము లేకున్నను శ్రవణమననాదులచే నాత్మసాక్షాత్మారము కలుగును. శ్రవణాదులను 
జేయజాలని మధ్యమాధికారికే యాత్మధ్యానము విధింపబడినది. ఉత్తమాధికారులకు శ్రవణాదులు 
విధింపబడినవి. మరియు మూలమునందు “త్యాగాచ్చాంతి రనన్తరమ్‌” (ఫలత్యాగానన్తరము 
మనశ్శాంతి) అని యున్నది కాని, “శాంతే రనన్తరం ధ్యానం ధ్యానా దనన్తరం జ్ఞానమ్‌” మనశ్శాంతి 
కలిగిన పిదప ధ్యానమనియు, ధ్యానము కలిగినతరువాత జ్ఞానమనియు క్రమమును సూచించు 
నట్టి వాక్యము లేదు. అట్టివాక్యములేనపు డీ క్రమమును నిరూపించుట య(ప్రమాణ మగును. 


మరియు కర్మఫలత్యాగము మనశ్శాంతికి గారణ (నుపాయ) మయినట్లు ఆత్మజ్ఞానము 
ఆత్మధ్యానమునకు గారణ (నుపాయ) మగునని చెప్పినచో నుపాయమగు ధ్యానమునకు 
నుపేయమగు జ్ఞానముకంటె గొప్పదనమును చెప్పినట్లగును. అయ్యది యనుచితము. లోకములో 
నుపాయముకంటె నుపేయము (ఫలము) గొప్పదని యందరకు దెలిసిన విషయము. కనుకనే 
ఫలము (ఉపేయము) చిక్కినపిదప నుపాయమును విడిచిపెట్టుదురు. ఉపేయముకంటె 
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నుపాయమే గొప్పదగుచో నుపాయమును విడచి యేమానవుడును ఉపేయమును బొందగోరడు 
- అవివేకపూర్వకమగు నభ్యాసము (ధ్యానము)నకు అవివేకమును నశింపజేయుజ్ఞానము 
యెన్నటికి సాధనము కానేరదు. 


భక్తిమార్గమునందు గనిపించుచున్న విశ్వరూపుని యీశ్వరు డని తలచు వారలకు 
విశ్వరూపముకంటె వేరగు ద్రష్టయగు ఆత్మయొక్కజ్ఞానము కలుగనేరదు. అనాత్మకంటె వేరగు 
ద్రష్టయగు ఆత్మజ్ఞానము కలిగినచో ప్రపంచరూపము అనాత్మయు నగు దేహమునం దనురాగము 
కలుగనేరదు. ఆత్మజ్ఞానముకలవా రెప్పుడును సచ్చిదానందరూవునియందే క్రీడింతురు. 
అభ్యాసమునందు (ధ్యానమునందు) ఆత్మానాత్మవివేక ముండదు కావున అజ్ఞానియయి కర్మయందు 
ప్రవర్తించినవానికి జ్ఞానమార్గమునం దధికారము లేనందునను, విశ్వరూపోపాసన మొనర్చుటకు 
శక్తి చాలనందునను అట్టివాడు శాంతినొందుటకు కర్మఫలత్యాగమే సుకరమని చెప్పవలయును. 
ఇదియే యుచితమార్గము. 

(“అశకోసి, అశకో౭_ సి”) అని క్రమక్రమముగా శక్తి లేకున్నదో అని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుటచే 
శక్తి చాలక అజ్ఞానముచే కర్మమార్గమున బ్రవర్తించిన వానికే కర్మఫలత్యాగము శ్రేయస్సాధనము. 
సామర్ధ్యముకలిగిన యజ్ఞానికి గాదు. కర్మలయందు ప్రవర్తించని యజ్ఞానికిని గాదు. ఇంక 
ప్రాజ్ఞుడయిన సంన్యాసికి కర్మఫలత్యాగము శ్రేయస్సాధనము కానేరదని వేరుగ జెప్పనేల? 

ఇందు నభ్యాసముకంటె జ్ఞానమునకు, జ్ఞానముకంటె ధ్యానమునకు గొప్పదనము 
స్వతస్సిద్ధము. ఇచ్చట స్తుతిలేదు. ఇంక అభ్యాస, జ్ఞాన, ధ్యానములయం దసమర్గుడయిన 
అజ్ఞానికి సర్వకర్మఫలత్యాగము. అభ్యాస జ్ఞాన ధ్యానములకంటె గొప్పదని చెప్పుటయే స్తుతి. 

కావున, సంపన్నములయి ఉత్తమసాధనములగు విశ్వరూపోపాసనాదుల ననుష్టింపలేని 
యశక్తునకు నీయదిగూడ సులభము కాదుకాన నిది చేసినను వాడు గొప్పవాడే యని 
స్తుతించబడుచున్నది. 


అయితే ఫలత్యాగమునకు, సంసారోపరమణమునకును కార్యకారణభావము లేదుగదా! 
త్యాగమువలన శాంతియని చెప్పబడినది? ఫలత్యాగమువలన చిత్తశుద్ధి, దానివలన జ్ఞానము 
అనికదా క్రమమును జెప్పవలయును. నిజమే “యదా సర్వే ప్రముచ్యన్తే కామా యే _స్య హృది 
స్థితాః అథ మర్యోఠ_మృతో భవతి, అత్ర బ్రహ్మ సమశ్చుతే” (హృదయము నందలి కోరికలెప్పుడు 
నశించునో, యప్పుడు మానవు డమృతత్వము నొందును) అని [శ్రుతి చెప్పుచున్నది. కామము 
లనగా కర్మఫలములు. నిష్మామునకు సుఖము లోకానుభవ సిద్ధము. కావున సర్వకర్మఫలత్యాగము 
వలన సంసారోపరమరూపమయిన శాంతి చెప్పబడినది. 

విద్వాంసులకు (ఆత్మజ్ఞానులకు) సర్వకామత్యాగము సంభవించును. దాన వారు శాంతి 
(సంసారోపరతి) నొందుదురు. 


అజ్ఞానులు కర్మఫలమును ద్యజించినచో, త్యాగసామ్యముచే వీరుగూడ శాంతి నొందుదు 
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రని స్తుతించబడినది. కర్మాధికారియగు నజ్ఞానికి, కర్మఫలత్యాగమునం దభిరుచిని కలిగించుట 
కిట్లు స్తుతించి చెప్పబడినదని గ్రహింపవలెను. 

కావున, భగవదుపాసనయందు శక్తిజాలని ముముక్షువులు “ఛీ, మే మెంత పనికిమాలిన 
వాండ్లము? మన కింక గతి యేమి?” అని ఖేదపడుచుండ కృపాళువగు భగవంతు డిట్లు 
లాలన చేయుచున్నాడు. 


“మీరు ఖేదపడకుడు. మీకు కర్మఫలత్యాగము సులభము. అది యంత తక్కువది కాదు. 
దానివలనగూడ మోక్షము కలుగును అని. 


ఇట్లు భగవంతుని వాక్యమును విని, మనకు కర్మఫలత్యాగమువలన వెంటనే మోక్షము 
కలుగును. మిగిలినవారికి నాలస్యముగా మోక్షము కలుగునని యెంచి యత్యుత్సాహముతో 
గర్మఫలత్యాగమునందు బ్రవర్తింతురు. దాన చిత్తశుద్ధి జ్ఞానములను బొంది క్రమముగా మోక్షము 
నొందుదురు. 

పూర్వ మెప్పుడో యగస్యు డను యొకానొక బ్రాహ్మణుడు సముద్రమును త్రాగగా, 
నామాహాత్యమును పురస్మరించుకొని బ్రాహ్మణత్వజాతి సామాన్యముచే నిప్పటి బ్రాహ్మణులు 
గూడ మహానుభావులని స్తుతింపబడుచున్నారు. ఇప్పటి బ్రాహ్మణులు సముద్రోదకమంతయు 
ద్రావగలరా? లేరు. మరి యెందు కీ స్తుతి? వినుడు. తక్కువ జాతివారికి (బ్రాహ్మణులయందు 
భక్తిశ్రద్దలు కలుగుట కిట్లు స్తుతింతురు. 

విద్వాంసు (ఆత్మజ్ఞానులు) లొనర్చెడి సర్వకామత్యాగము అగస్యబ్రాహ్మణుని వంటిది. 
అజ్ఞానిచేసెడి కర్మఫలత్యాగము యీనాటి బ్రాహ్మణుని వంటిది. వీ రుభయులయం దుండెడి 
బ్రాహ్మణత్వమను జాతివంటిది త్యాగము. అగస్తునియందలి మహిమను బురస్మరించుకొని 
యీనాటి బ్రాహ్మణులను స్తుతించగా శూద్రాదులు వీరిని బూజించుటకు ప్రవర్తింతురు. అట్లే 
విద్వాంసుని సర్వకామత్యాగమువలన గలిగెడి శాంతిని బురస్మరించుకొని యవిద్వాంసుని 
కర్మఫలత్యాగమువలనగూడ శాంతి కలుగునని చెప్పినచో నవిద్వాంసు (నజ్ఞాను)లందరు 
యాశపడి కర్మఫలత్యాగమునందు (బ్రవర్తింతురని భావము. 


దీనివలన బ్రాహ్మణజాతి యగస్తుని యాశ్రయించి పేరెన్నికగని అదియే యిప్పటి 
బ్రాహ్మణుల నాశ్రయించికూడ చెడకుండ గౌరవాస్పదముగ నుండినట్లు విద్వాంసుల నాశ్రయించి 
గొప్పదనమును బొందిన త్యాగము యిప్పు డవిద్వాంసుల నాశ్రయించికూడ నశించలేదను 
వ్యంగార్థము స్ఫురించుచున్నది. 

ఓయి! శాంతిశబ్దమునకు సంసారోపరతి యను నర్థము అంగీకరింపబట్టి గదా, 
యీప్రయాసయంతయు కలిగినది! శాంతిశబ్బమునకు చిత్తశుద్ధి యని అర్ధము జెప్పినచో 
కర్మఫలత్యాగమునకు, చిత్తశుద్ధికిని కార్యకారణభావము కలదు. గాన భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు 
యథార్థమును జెప్పినవాడే యగునుగదా యనినచో నట్లుకాదు. అట్టితణి చిత్తశుద్ధివలన కలిగెడి 
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ధ్యానముకంటె చిత్తశుద్ధికి కారణమగు ఫలత్యాగము గొప్పదని జెప్పుట సంభవింపదు. 
ఫలత్యాగము సులభమగుటయే గొప్పదన మని యనరాదు. అపుడు “శ్లో; సులభం జ్ఞాన 
మభ్యాసాత్‌ జ్ఞానాద్ధానం చ భారత, ధ్యానాత్మర్మఫ లత్యాగస్తాగాచ్చాంతిరనన్తరమ్‌” అనియే 
వ్యాసులు శ్లోకమును రచించియుండవలసివచ్చును. మరియు ధ్యానముకంటె ఫలత్యాగము 
మాత్రమే సులభమనియు, అభ్యాసయోగముకంటె జ్ఞానము విశిష్టమనియు, అట్లే జ్ఞానముకంటె 
ధ్యానముగూడ గొప్పదనియు ననరాదు. అప్పుడు జ్ఞాన ధ్యానములయందు ప్రకృతమయిన 
గొప్పదనమును త్యాగమునందు జూపక విడచుట సంభవించదు. 


అయితే, యిచట ధ్యానముకంటె గొప్పదయిన విద్వత్మర్త లకమయిన సర్వకామ త్యాగమే 
యేల జెప్పగూడదు? అవు దట్టి త్యాగమువలన సంసారోపరతిరూపమయిన శాంతి 
నిరాటంకముగా కుదురునుగదా? 


అట్టుకాదు, వినుము. ఈ శ్లోకము అజ్ఞానిపరము. “అద్వేష్టా సర్వభూతానామ్‌” ఇత్యాది 
శ్లోకములచే విద్వాంసుల యొక్కగతిని నిరూపింపబోవుచున్నాడు. ప్రస్తుత మిచట “అథ చిత్తం 
న శక్నోషి” అని మొదలగు శ్లోకములచే, నశక్తులగు నవిద్వాంసుల గతిని చెప్పుట ప్రారంభింప 
బడినది. కావున సర్వకామత్యాగము శాంతిహేతువగుటచే సర్వకర్మఫల త్యాగముకూడ శాంతి 
హేతువని యజ్ఞానుల కభఖిరుచిని గలిగించుటకు స్తుతింపబడిన దనుటయే యుచితము. 

కర్మఫలత్యాగము సులభమగుటచే దీనియందు ఫలములేదని, యజ్ఞానులకు ప్రవృత్తి 
కలుగదు. కావున నట్టి యజ్ఞానులను ప్రవర్తింపజేయుటకు 'నీయది సులభమయినను నిష్పలము 
గాదు. సంసారోపరమమను గొప్ప ఫలము గలదు” అని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడని భావము. 

ఓయి సర్వకామత్యాగమే సర్వకర్మఫలత్యాగముకాన నీరెంటికి భేదమేమి? ఇం దొకటి 
విద్వాంసుల కలవడునని మరియొకటి యవిద్వాంసులకని చెప్పుటలో నిమిత్తమేమి? 


వినుము. చేయబడుచున్నకర్మలయొక్క ఫలమును విడచుట కర్మఫ లత్యాగము. 
కర్మాధికారములేని విద్వాంసుల కీయది సంభవించదు. ఐహికాముష్మికసర్వవస్తు విషయ 
కామనాపరిత్యాగము సర్వకామత్యాగము. ఇది యజ్ఞానులకు సంభవించదు. అజ్ఞానులకు 
జీవనోపాయములగు కర్మలయందును యజ్ఞాదికర్మలకు సాధనములయిన సమిత్ముశాదుల 
యందును కామ ముండును. 


అయితే, కర్మఫలమును ద్యజించినను జ్ఞానము కలిగినపిదపనే శాంతి కలుగును కాని, 
జ్ఞానము కలుగనిదే శాంతి యసంభవముగదా! సర్వకామత్యాగానన్తరముగూడ సంసారోపరమము 
కలుగుట దుర్లభముకదా! 

కాదు. ఆత్మస్వరూప సాక్షాత్మారములేనిదే, విద్వాంసులకుగూడ సర్వత్యాగము కలుగదు. 
గొప్పవస్తువును బొందియే కొద్దివస్తువునందలి కోరికను మానవుడు విడచును. పరమానంద 
మయిన ఆత్మస్వరూ పమును బొందినపిదపనే క్షుద్రసుఖమునకు గారణము లయిన అన్నాదుల 


122 


244 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్కార్మప్రకాశికానువాదము 
యందు గోరికను విడచును. 


ఇట్టెనచో “తరతి శోకమాత్మవిత్‌” ఇత్యాది(శ్రుతులు ఆత్మజ్ఞానానన్తరమే శోకనివృత్తి 
రూపమయిన మోక్షము కలుగునని చెప్పుట విరుద్ధముకదా! సర్వకామత్యాగ మనునది మధ్య 
యొకటుండ [శ్రుతి యట్లు చెప్పుట విరుద్ధముగదా! కాదు, ఆత్మసాక్షాత్మారానన్తరము వెంటనే 
సర్వకామత్యాగము, సంసారోపరమము కలుగును. జ్ఞానము కలిగినతరువాత సర్వకామత్యాగమను 
వేరొకపని యుండదు. అందువలన దాని వ్యవధానము సంసారశాంతికి ప్రసక్తించదు. 

లేక, జ్ఞాననిష్టయందు ప్రవర్తించిన విద్వాంసునకు సర్వకామత్యాగమెప్పుడు కలుగునో, 
యపుడు జ్ఞాననిష్ట పరిపాకమును జెందినదనియు, నదిలేనపుడు జ్ఞాననిష్ట పరిపాకమును 
జెందలేదనియును గ్రహింపనగును. జ్ఞానముయొక్క పరిపాకమే యాత్మసాక్షా త్మారము. కాన, 
ఫలత్యాగానన్తరము కలిగెడి సంసారశాంతికి త్యాగమే కారణముగాదు. త్యాగములో కలసియున్న 
జ్ఞానమే కారణము. కాన పైశ్రుతికి విరోధము లేదు. 


లేక, త్యాగానన్తరము శాంతియనుమాటవలన త్యాగశాంతులకు, కార్యకారణభావ 
మర్థము కాదు. లక్ష్మణుని తర్వాత శత్రుఘ్నుడు పుట్టెనని యన్నట్లు, జ్ఞానము కంటె మొదట 
త్యాగము కలిగెననియు, తర్వాతనే శాంతి కలిగెననియు నర్థము. ఇంతమాత్రమున జ్ఞానశాంతుల 
మధ్య త్యాగ మను కృత్య మున్నదని యనరాదు. జ్ఞానము పరిపక్వమయినదని గుర్తిపజేయునది 
త్యాగము. జ్ఞానముతర్వాత సంసారోపరమము యెట్లు కర్తవ్యము కాదో, అట్లే త్యాగముగూడ 
కృత్యము కానేరదు. కావున విద్వాంసులకు ఆత్మసాక్షాత్మారము కలిగిన వెంటనే సర్వకామ 


ప్రహాణము (త్యాగము), సంసారోపరమము కలుగును. 12 
శో అద్వేష్టా సర్వభూతానాం మై(త్రః కరుణ ఏవ చ । 
నిర్మమో నిరహంకారః సమదుఃఖసుఖః క్షమీ ॥ 18 


అ. పూర్వము జీవేశ్వరభేదముగల యజ్ఞానులకు కర్మయోగము, విశ్వరూపోపాసనా 
యోగమున్ను చెప్పబడినది. అశక్తియనునది యజ్ఞానకార్యము. అశక్తునకే పై రెండును 
చెప్పబడినది. జ్ఞానికి కర్మయోగము, విశ్వరూపోపాసనమును సంభవించదనియు, అజ్ఞానికి 
అక్షరోపాసనము సంభవించదనియు సూచితమగు చున్నది. అజ్ఞానుల కభేదజ్ఞానము, జ్ఞానులకు 
భేదజ్ఞానము సంభవించనేరదు. 


జీవేశ్వరభేదవాదులు జ్ఞానులు కారు. అథ యోన్యాం దేవతాముపాస్తే అన్యో౭ సా 
వన్యో౭_హమస్మీతి న స వేద యథా పశురేవ స దేవానాం” అనుశ్రుతి భేదవాదులు పశువు 
లని చెప్పుచున్నది. “య ఉ దరమంతరం కురుతే అథ, తస్య భయం భవతి” “ద్వితీయాద్వై 
భయం భవతి” ఇత్యాదిశ్రుతులు భేదజ్ఞానమును నిందించుచున్నవి కావున నీప్రకరణ మంతయు 
అజ్ఞానివిషయము. 


ఇచట కర్మయోగ మజ్జానివిషయమయినను, భక్తియోగముమాత్రము అజ్ఞాని విషయము 
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గాదని యాసపడవలదు. అక్షరోపాసకులవలె విశ్వరూపోపాసకులు కూడ జ్ఞానులగుచో 
నక్షరోపాసకులకువలె విశ్వరూపోపాసకులగు భక్తులకుగూడ మోక్షము స్వతంత్రముగావలయును. 
భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు 'తే ప్రాప్నువంతి మామేవ” అని యక్షరోపాసకులకు మోక్షము 
స్వతంత్రమనియు, 'తేషా మహం సముద్ధర్తా అను శ్లోకముచే భక్తులను నే నుద్ధరింతుననియు 
జెప్పెను. కాన భక్తులు జ్ఞానులు గారు - కావున నక్షరోపాసకులకు గైవల్యము అజచేతిలో 
నుసిరిగపండువలె స్వతంత్రము. భక్తుల కయ్యది యీశ్వరాయత్తము. శ్రీకృష్ణుడు జ్ఞానులు నేనే 
యని చెప్పెను. “జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతమ్‌” అని శ్లోకమున 'తేషామహం సముద్ధర్తా' 
అనుశ్లోకమునందు భక్తుల నే నుద్ధరింతునని చెప్పెను. భక్తులయెడ నుద్ధరింపదగినవాడు 
నుద్ధరించువాడు అను వస్తుద్వయము కలదు. జ్ఞానులు భగవత్స్వరూపులు కాన, నచ్చట 
వస్తుభేదము లేదు. అభేదభావముగల జ్ఞానులు, తమను తమకంటె వేరుగ నీశ్వరు డుద్ధరించునని 
తలంచరు. భక్తులకు 'తాను వేరు, యీశ్వరుడు వేరు’ అను భేదభావము గలదు. కాన నీశ్వరుడు 
భక్తులను మృత్యుసంసార సాగరమునుంచి యుద్ధరింతునని చెప్పెను. జ్ఞానులను నే నుద్ధరింతునని 
చెప్పలేదు. పైగా నేనే వారని చెప్పెను. అభేదభావముగల జ్ఞానులయందు సముద్ధరణక్రియా 
నిరూపితకర్మత్వముగాని, యీశ్వరునియందు జ్ఞానికర్మకసముద్ధరణ క్రియానిరూపితకర్తృత్వము 
గాని సంభవింపదు. 

కావున కైవల్యము యీశ్వరాధీనమని (భ్రమించెడి భక్తులు అజ్ఞానులు. స్వతంత్రముగా 
భగవత్స్వరూపమును బొందెడి యక్షరోపాసకులు ప్రాజ్ఞులు. వీరికి కైవల్యము (మోక్షము) 
స్వతంత్రము. 

కావున నజ్ఞానులకే భక్తిమార్గమునం దవకాశము. జ్ఞానులకు అక్షరోపాసనము నందే 
యధికారము. కనుకనే భక్తియోగమును అజ్ఞానివిషయమగు కర్మయోగము నందు జేర్చుట 
పొసగుచున్నది. 'జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌” అని చెప్పుటచే గర్మయోగ 
మజ్ఞానివిషయ మనునది సుస్పష్టము. ఆత్మానాత్మవివేకజ్ఞానముగలవారు సాంఖ్యులు. వీరికంటె 
భిన్నులగు యోగులు అజ్ఞానులనక తప్పదు. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు భేదదృష్టిగల యజ్ఞానులకు 
కర్మయోగము మంచిదని చెప్పి, యభేదదృష్టిగల జ్ఞానులకు జ్ఞానయోగమే మంచిదని చెప్పి, 
ఆవల కర్మయోగముకంటె జ్ఞానయోగ ముత్తమ మని నుడివెను. 

కనుకనే, పార్గునియొక్క హితవును గోరిన శ్రీకృష్ణుడు, అక్షరోపాసకులకు సాక్షాన్ముక్తి 
హేతువగు ధర్మపుంజమును నీకు జెప్పెదనని ప్రవర్తించెను. అభేద దృష్టిగల జ్ఞాని కర్మాంగము 
కానేరడు. తా నీశ్వరుడనని ప్రమాణపూర్వకముగ దెలిసికొనినవాడు మరియొక నికి దాసుడగుటకు 
(నౌకరగుటకు) నంగీకరింపడు. 


సర్వజ్ఞత్వాది గుణములుగల యీశ్వరుడు వేరు, కించిద్‌జ్ఞత్వాదిగుణములతో గూడిన 
నేను వేరు, అని యనుకొనినవాడే యీశ్వరుని సేవింపగలడు. నేనే యీశ్వరుడనని యనుకొను 
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వాడు యీశ్వరుని సేవింపదలంచడు. సేవ్యసేవకభావము భేదబుద్ధి నాశయించి యుండును. 
భేదబుద్ధిలేని జ్ఞానులకు సేవ్యసేవకభావ ముండదు. కాన జ్ఞానులకు కర్మయోగముకాని, 
యందుజేరిన భక్తియోగముకాని యలవడదు. కనుకనే భేదదృష్టిగల యర్షునునకు గర్మయోగము 
నుపదేశించెను. 

అద్వేష్ట్రత్వాది ధర్మపుంజము క్రమముగా మోక్షసాధనమగును. కాన నయ్యది భక్తుల 
కుపదేశింపబడినది. మోక్షమునకు జ్ఞానయోగమే యంతరంగసాధనము. కర్మయోగముగాని, 
దానిలోజేరిన భక్తియోగముగాని బహిరంగసాధనము. 

పార్గునియొక్క హితవునుగోరిన శ్రీకృష్ణపరమాత్మ, పార్గునకు కర్మయోగ జ్ఞానయోగముల 
రెంటిని యుపదేశించెను. అందర్జ్హునుడు ప్రాజ్ఞుడగుచో, జ్ఞానయోగ మనుష్టించును. లేనిచో 
కర్మయోగ మాచరించును. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు, “పార్భుడా! నీవు నాయందు మనస్సు నుంచుము” 
అని భక్తియోగము నుపదేశించి, అందు శక్తి లేనిచో నభ్యాసయోగమును జేయుము. అందును 
శక్తిలేనిచో నా కర్మలను జేయుము. దానికి శక్తి చాలనిచో కర్మఫలత్యాగ మాచరింపు మని 
యుపదేశించెనని కొందజందురు. 


నిజ మది కాదు. అర్జునుని నిమిత్తముగా జేసికొని సర్వలోకహితమును గోరి శ్రీకృష్ణుడు 
శాస్త్రమును విప్పి చెప్పెను. లోకములో ప్రాజ్ఞుడగు మానవుడు అక్షరోపాసనమును యాచరించును. 
అజ్ఞాని విశ్వరూపము నుపాసించును. అందును శక్తిచాలనివాడు అభ్యాసయోగము మానును. 
అందున చాలనివాడు ఈశ్వరార్థములయిన కర్మల నాచరించును. దానికి సామర్థ్యములేనివాడు 
కర్మల నాచరించి కర్మఫలమును త్యజించును, అని భగవంతుని యాశయము. ఇంతియేకాని 
యర్షునునకు వీటన్నిటి యందును అధికార మున్నదనుటకు వీలులేదు. అర్షునునకెందధికార 
మున్నదియు భగవంతునకు దెలియదనుటకు వీలులేదు. 

కావున, పార్గుని మేలుకోరినను, భగవంతుడు సర్వలోకహితవును గోరి భేదదృష్టిగల 
వారలకు కర్మయోగమును, అభేదదృష్టిగలవారలకు జ్ఞానయోగమునుపదేశించెను గాన 
జ్ఞానయోగమే యుత్తమము. ప్రాజ్జులు ఉత్తమయోగమునే యాశ్రయింతురు. 


లేక “తేషాం కే యోగవిత్తమాః” అను శ్లోకముచే అర్జును డడిగిన ప్రశ్నకు భగవంతుడు 
“తే మే యుక్తతమా మతా?” “తే ప్రాప్నవంతి మామేవ” అను శ్లోకద్వయముచే సమాధాన 
మొసగెను. అందు కర్మయోగము సుకరమని చెప్పంబదినది. భక్తిమార్గమునందు శక్తిలేనివారలకుం 
గూడ గత్యంతరములు జూపబడినవి. ఇంచుమిం చింతటితో గ్రంథము ముగిసినట్లే. ఇటుపైన 
“అద్వేష్టా సర్వభూతానా” మిత్యా ద్యుత్తరగ్రంథారంభమున కంతగ నవకాశము కనిపింపదు. 
కాని లోకహితమును గోరు బురుషు లెవరిహితమును గోరుదురో వా రడిగినదానినంతయును 
జెప్పుదురు. మిక్కిలి హితమును గోరు పురుషులు అడుగని విషయమునుగూడ జెప్పుదురు. 
అందు తాము జెప్పెడి యర్థము వానికి హితకరమగునా? కాదా? యనియే వీరి యభిప్రాయము. 
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వా డిద్దాని నడిగెనా? లేదా? యని సందేహింపరు. అట్లే శ్రీకృష్ణుడుగూడ అర్జునుహితవును 
మిక్కిలి గోరినవాడు గాన అర్జును డడుగని విషయమునుగూడ నాతని కుపదేశించెనని చెప్ప 
వచ్చును. అక్షరోపాసకుల ధర్మ సముదాయమును అర్జునుడు విని, దాని నలవరచుకొనుట 
మిక్కిలి కష్టమైనను అక్షరో పాసకులమార్గమే సర్వాధిక్యమని యర్జునునకు జ్ఞానము కలుగుననియు 
దానివలన క్లేశాధిక్యము నంగీకరించి కూడ నర్జునుడు జ్ఞానమార్గమందుం బ్రవేశించుననియు 
అటుపైని నర్జునునకు మోక్షము స్వాధీనమగుననియును శ్రీకృష్ణుని యాశయము. కనుకనే 
శ్రీకృష్ణుడు పార్భున కత్యంతహితైషి యని స్పష్ట పడుచున్నది. 

లేక, అర్జునునకు జ్ఞానమార్గమునందు బ్రవేశము లేకుండుగాక, అయినను జ్ఞానుల 
లక్షణమును వినినతోడనే పార్గునకు జ్ఞానులయం దీశ్వరబుద్ధి కలిగి పిదప జ్ఞానులగు సత్పురుషుల 
యొక్క సంగాదులయందు బ్రవర్తించును. సత్సాంగత్యమువలన జ్ఞాన మేర్పడును. దాన ముక్తిని 
జెందును, అను నభిప్రాయముతో శ్రీకృష్ణుడు జ్ఞానుల ధర్మసముదాయము నిచటం బార్జున 
కుపదేశించె ననియును జెప్పవచ్చును. 


దీనిచే “అద్వేష్టా సర్వభూతానా” మను శ్లోకము మొదలుకొని యధ్యాయాంతము వజకు 
నుండు ప్రకరణము జ్ఞానయోగ (ప్రకరణమని తేలినది. కావున కర్ములకు, జ్ఞానులకు 
ధర్మసాంకర్యము గలదని చదువరులు భ్రమింపవలదు. 


ఇక శ్లోకమునందలి ప్రతిపదార్థమును వివరింతుము. సర్వభూతములు మాయచే 
నాత్మయందు గల్పితములనియు, సర్వభూతములయందును నాత్మ యంతర్యామిరూపముతో 
ననుగతుడనియు గ్రహించిన ప్రాజ్ఞుడు “ఐతదాత్యమిదం సర్వ” మను భావముతో నేభూతమును 
ద్వేషింపడు. అట్లే ప్రాజ్ఞుడు సర్వభూతములయందును మైత్రి కలిగియుండును. సర్వభూతముల 
యందును దయాభావము కలిగి యెల్లరకు నభయము నిచ్చువాడుగ విరాజిల్లును. ఇట్టి వానికి 
రాగద్వేషములు పూర్తిగా నశించినందున వీండు సంన్యాసి యనదగును. 


ఓయీ! సర్వభూతములయందు మైత్రీకరుణాభావములు గలవానికి భూతములందు 
రాగమేర్చడునుగాని యయ్య దెట్లు నశించును? వినుము. రాగము లేకున్నను దుఃఖించు 
చున్న శునకాదులయందు మహనీయులకు గరుణాభావము కనిపించుచున్నది. అట్టి కరుణయే 
లేనిచో దుఃఖించుచున్న శిష్యులదుఃఖమును బోగొట్టుటకు గురువు ప్రయత్నింపడు. అట్టితరి 
శాస్తసంప్రదాయమే లోకములో విచ్చిన్నమగును. గురువునకు నైర్ధృణ్యదోషముకూడ కలుగును. 
కనుకనే యీశ్వరునకు నే భూతమునందును రాగములేకున్నను యీశ్వరుడు దయాసముద్రుం 
డనియే చెప్పబడుచున్నాడు. మైత్రి యనగా సర్వభూతము లాత్మరూపములు అను ప్రేమ, లేక 
సర్వభూతముల హితమును గోరుటగాని యగును. సన్మ్యసింపని కర్మిని జూచి యెల్లభూతములు 
భయపడును. వీడు మనలను ఛేదించునని సోమలతాపశ్వాదులు భయంపడును. వీడు మనలను 
నిరసించునని భూతప్రేత రాక్షసాదులు భయపడుదురు. వీడు మనలను ధనమును యాచించునని 
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రాజాదులు, ధనికులు భయపడుదురు. మమ్ముల బనులయందు నియమించి బాధించునని 
భార్యబిడ్డలు మున్నగువారు భయపడుదురు. సన్వాాసినిజూచి యే ప్రాణియు భయపడదు. 
కావున సన్నాసి సర్వభూతాభయప్రదుడని చెప్పబడుచున్నాడు. దీనిచేం గర్మసన్వాాసిగాని అజ్ఞానికి, 
భక్తునకును అద్వేష మైత్రీకరుణాది భావములు గలుగవని తేలినది. 

ఏభూతమును ద్వేషింపకుండుట, యిల్లభూతములయందు మైత్రీకరుణాదులతో నుండుట 
యలవడినచో వాడు పశులతాపుష్పఫలాదులను ఛేదింపడు. కాన నద్వేషకరుణా మైత్రాది 
ధర్మములుగలవాడు సంన్యాసియేకాని కర్శి, గానేరడు. 


అజ్ఞానికి “ఈ దేహము నాది, నేను (బ్రాహ్మణుడను, నేను జ్యోతిష్టోమమును 
జేయుచుంటిని, నాచేతిన లేడికొమ్ము గలదు” అను జ్ఞానముండును. 

జ్ఞానియగు సన్వాాసికి “నేను దేహాదులు కాను, నాకు దేహాదులతో నెట్టి సంబంధము 
లేదు” అను జ్ఞాన ముండును. అందువలన సంన్యాసికి సుఖదుఃఖములు సమానముగా నుండును. 
దుఃఖమును బుట్టించుదానిని ద్వేషింపడు. సుఖమును బుట్టించుదానిని (ప్రేమించడు. 


మరియు జ్ఞాని జుట్టుపట్టి లాగినను, చిత్తమునం దేమాత్రము వికారము నొందడు. 
అహంకార మమకారములేనివానికి నియ్యది సహజము. ఇట్టిభావమే క్షమ యనబడును. అహమ్‌, 
మమ” అను నభిమానముగలవానికి తాడనాదులవలన దుఃఖాది వికారములు గలుగును. 
అభిమానము నశించినచో పుట్టలో విడచినపాము కుబుసమును మనము కొట్టినచో - పామున 
కద్దానియం దభిమానము లేనందున దాని కెట్లు కోపాదివికారము లుండవో, యట్లే 
దేహాభిమానములేనివాని దేహమునం దేపనిని మనము జేసినను వానికి కోపాదివికారము 
లుండవు. కర్మానుష్ట్రానపరునకు దేహాభిమాన ముండును. కావున వానికి తాడనాదులవలన 
కోపాదివికారములు గల్గును. క్షమ యను గుణము కర్మి కలవడుట దుష్మరము. 18 

శో సంతుష్టస్సతతం యోగీ యతాత్మా దృఢనిశ్చయః । 

మయ్యర్పితమనోబుద్ధిర్యో మద్భక్తస్స మే ప్రియః ॥ 14 

అ. లోకములో దేహమే తానని కాని, దేహము తనదని కాని యభిమానము గలవాడు 
దేహము నిలచియుండుటకు గారణమయిన అన్నాదులు లభించినచో సంతోషించును. దేహాభి 
మానములేనివానికి అన్నాది పదార్థములు లభించినను లభింప కున్నను అలంబుద్ధియే యుండును 
(సంతోషమే యుండును). దేహాదివిలక్షణ మయిన అసంగాత్మను దెలిసికొన్నవానికి అన్నాదులతో 
బనిలేదు. ఇట్టి బుద్ది కర్మాధికారికి నుండుట యసంభవము. 


అట్లే దేహాభిమానికి నెల్లపుడు చిత్తము విక్షిప్తముగా నుండును. చిత్తమునకు చలనములేనిదే 
యే వ్యవహారమును పొసగదు. సుషుప్తియందు దేహాభిమానము లేనందున, వ్యవహారాభావము 
పొసగుచున్నది. కర్మానుష్టానపరు డొకింతకాలము చిత్తమును నిలుపు కొన్నను చిరకాలము 
నిలుపుకొనలేడు. ఇట్టి సామర్ధ్యము యోగికే తటస్థించును. 
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ఒకవేళ కర్మఫలత్యాగమున కర్మికి చిత్తసమాధానము లభించినను దేహాభిమానమును 
విడువనందున నయ్యది నిలచియుండనేరదు. దేహాభిమానపూర్వకముగ సమిత్ముశాది పరికరము 
లనేకములను సంపాదించుకొను కర్మికి చిత్తసమాధానమనునది మచ్చునకుగూడ నుండుట 
దుర్లభము. కర్మఫలమును వీడినందున గలిగిన చిత్తసమాధానము ఫలసిద్ధి యసిద్దులవలన 
కలిగెడి వికారము లేకుండుట మాత్రమే కాని, యే వికారములు లేకుండుట కాదు. 

ఇట్లే, యతాత్మా=బలాత్మారముగ ధర్మాధర్మాది లక్షణమయిన స్వభావమును నియమించు 
కొనుట జ్ఞానికి సంభవించునుగాని యితరునకు సంభవించదు. స్వభావ మెల్లరకు దురతిక్రమమని 
యనరాదు. అట్టితజి పురుషకారము వ్యర్థమగును. 


లేక “'యతాత్మా యను పదమునకు ఆత్మశ్రవణాదులయందు నియమముగా 
ప్రవర్తించువాడనియయినను జెప్పవచ్చును. కర్ములకు కర్మలయందు నియతమయిన ప్రవృత్తి 
యుండును. వారలకు ఆత్మశ్రవణాదులయందు బ్రవృత్తి నియతము కానేరదు. 


లేక “యతాత్మా” శబ్దమునకు నిశ్చలమయిన స్వభావముగలవాడనియు నర్థము చెప్ప 
వచ్చును. స్వభావమనగా దేహేన్దియసముదాయమని యానందగిరులు చెప్పిరి. 


మరియు జ్ఞానులకు “నేనే బ్రహ్మ” నను దృఢనిశ్చయ ముండును. దేహాభిమానము 
నశించక, ఆత్మజ్ఞానములేని కర్మలకు అహం బ్రహ్మ అను నిశ్చయముందదు. 


ఇట “మయ్యర్పితమనోబుద్ధి? అను వాక్యమునందలి “మయి” అను పదమునకు 
ఆత్మరూపుడనగు నాయందు అని యర్థముకాని, విశ్వరూపుడనగు నాయందు అని యర్థము 
కాదు. ఈ యది జ్ఞానిప్రకరణముకాని యజ్ఞానిప్రకరణము గాదు. ఇందు 'మద్శ్భక్తః అను 
పదమునకు ఆత్మనిష్టుడని యర్థము. అట్లు కానిచో విశ్వరూపోపాసకునకు వెనుకజెప్పిన ధర్మము 
లన్వయించవు. విశ్వరూపదేహమునందు యీశ్వరాభిమానముగలవాడు యజ్ఞాని యగునుకాని, 
జ్ఞాని కానేరడు. 

ఓయి! 'యో మద్భక్తస్స మే ప్రియః (నాయందు భక్తిగలవాడు నాకిష్టుడు) అనికదా 
నాల్గవపాదము కలదు. ఇచట 'జ్ఞానముగలవాడు నా కిష్ణుడు” అను నర్ధమును వర్ణించు టేమి 
యుచితము? వినుము. శ్రీకృష్ణుడు సప్తమాధ్యాయమున “ప్రియో హి జ్ఞానినో9_త్యర్థం అహం 
స చ మమ ప్రియః (జ్ఞానికి నేను మిక్కిలి యిష్టుడను. జ్ఞాని నాకును మిక్కిలి యిష్టుడు) 
అనికదా చెప్పెను. ఇపు డీ యధ్యాయమున మరల యాతడు, భక్తుడు నాకిష్టుడని చెప్పునా? 
అట్లు చెప్పినచో వెనుక దాను జెప్పినమాటకు విరోధము వాటిల్లదా? కావున నేడవ 
యధ్యాయమున 'జ్ఞాని నాకిష్టు డని చెప్పియున్నందున నిచటగూడ ప్రియశబ్ద సాహచర్యమువలన 
“మద్భక్తి యనుపదమునకు జ్ఞానియనియే చెప్పవలయును. అపుడే పూర్వాపరముల కైకకంఠ్యము 
(విరోధము లేకుండుట) పొసగును. 

ఇట్టెనచో నేడవయధ్యాయమున జ్ఞాని నాకిష్టుడనిచెప్పి మరల యిచటగూడ నదే 
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విషయమును (జ్ఞాని నాకిష్టుడు అను విషయమును) జెప్పినచో పునరుక్తిదోషము వాటిల్లదా? 
లేదు. ఏడవ యధ్యాయమున “జ్ఞాని నాకిష్టు' డని సంక్షేపముగా జెప్పి యిచట నద్దానిని 
వివరించెను. కాన పునరుక్తిదోషము లేదు. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “అద్వేష్టా సర్వభూతానామ్‌” “సంతుష్టస్సతతం 
యోగీ” అను రెండు శ్లోకములచేం జెప్పబడిన ఎల్లభూతములను ద్వేషింపకుండుట, ఎల్లభూతముల 
యందు మైత్రి, కరుణ, మమతారాహిత్యము, అహంకారాభావము, సుఖదుఃఖములయందు 
సమత్వము, క్షమ, నిత్యసంతోషము, చిత్తసమాధానము, ఆత్మనిగ్రహము, దృఢనిశ్చయము, 
మనోబుద్దుల నీశ్వరునియం దుంచుట యను నీ ధర్మములు కర్మనిష్టున కుపాదేయము 
(గాహ్యము) లని చెప్పిరి. ఈ యది కడుమోసము. 

కర్మయోగులకు నిర్మమత్వాది ధర్మములు సంభవించవు. బ్రాహ్మణత్వాది జాత్యభిమానము 
లేనిదే కర్మలయందు బ్రవృత్తి సంభవించదు. 

“మద్శక్త అను పదమునకు కర్మయోగముచే సేవించువాడు అని యర్థమును వర్ణించుట 
గూడ నుచితము గాదు. 


“కర్మయోగముచే” అనుదానికి మూలమునం దాధారము కనిపించదు. ఏడవయధ్యాయ 
మున జ్ఞాని నా కిష్టుడని చెప్పి, యిచట కర్మి నా కిష్టుడనుట విరుద్ధమగును. 


మరియు “సతతం యోగీ” అను పదమునకు “ప్రకృతివివిక్తాత్మానుసంధానపరుడు” 
అని యర్థమును వర్ణించిరి. ఈ యది యక్షరోపాసకు డగు జ్ఞానికి సంభవించునుగాని, 
కర్మానుష్టాతలకు సంభవించదు. కర్మానుష్టానము, ఆత్మానుసంధానము - ఈ రెండు 
నొకేకాలమున నొకేపురుషునికి సంభవించవు. కనుకనే తృతీయాధ్యాయమున జ్ఞానులకు వేరుగను, 
కర్ములకు వేరుగను, నిష్టలను విభజించి శ్రీకృష్ణ భగవానులు చెప్పెను. 

ఇచ్చటగూడ కర్మయోగమును, అక్షరాత్మానుసంధానమును వేరువేరు అధికారులకని 
నిరూపించెను. భక్తులొక కక్ష్యకు చెందినవారనియు, ఆత్మోపాసకులు మరియొక కక్ష్యకు 
చెందినవారనియును నిరూపింపబడినది. అట్లుకాక కర్మయోగులు, ఆత్మానుసంధానపరులు - 
వీరిరువు రొకేతెగకు చెందినవా రగుచో వీరిలో నెవరు యోగవిత్తములు? అని ప్రశ్నించుట 
కుదరదు. కావున కర్ములకంటె ఆత్మానుసంధానపరులు వేరనియే స్పష్టముగా జెప్ప వలయును. 
ఈ విషయ మింతకుమున్ను జ్ఞానకర్మసముచ్చయవాదనిరాకరణ ప్రసంగమున విపులముగా 


చర్చించబడినది. కాన నిచట పునర్విమర్శన మనవసరము. 14 
శో యస్మాన్నోద్విజతే లోకో లోకాన్నోద్విజతే చయః। 
హర్ష్నామర్షభయోద్వేగైర్ముకో యస్స చ మే ప్రియః ॥ 15 


అ. ఏ సన్నాసి (జ్ఞాని) నుండి లోకము సంతాపమును జెందదో, లోకమునుండి యే 
జ్ఞాని (సన్న్యాసి) సంతాపమును జెందడో, హర్ష, అమర్హ భయ ఉద్వేగములను వీడిన యట్టి 
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సన్నాసి (జ్ఞాని) నా కిష్టుడు. 
ఇష్టవస్తువు లభించినపు డన్తఃకరణకుగలిగెడి యుత్మర్ష హర్షమనబడును. రోమముల 
గగుర్పాటు, కన్నీరు ప్రవించుట మున్నగునవి హర్షమునకు చిహ్నములు. 
ఇష్టవస్తువుయొక్క ప్రతిఘాతమును సహించలేకపోవుట యమర్షము. భయమనగా 
త్రాసము. ఈ గుణము లన్నియు సన్వాసికి యావశ్యకములు. కర్మికి సంభవించవు. పైగా 
అనావశ్యకములు కావున నిట్టి జ్ఞానియే భగవంతునకు ప్రియుడు. కర్మి భగవంతున కిష్టుడు 


కాడు. 15 
శ్లో;  అనపేక్షశ్ళుచిర్దక్ష ఉదాసీనో గతవ్యధః | 
సర్వారంభపరిత్యాగీ యో మద్శక్తస్స మే ప్రియః ॥ 16 


అ. దేహేంద్రియ విషయాదులయందపేక్షను వదలి, కార్యమాత్రమంతయు మిథ్యయని 
తెలియు సామర్ధ్యము గలిగి, బాహ్యాభ్యంతరశుద్ధి గలిగి మిథ్యాభూతములయిన కర్మలయందు 
(బ్రవర్తించక, గతవ్యధుడై ఐహికాముష్మిక కర్మలను వీడి నాయందు భక్తిగలిగిన జ్ఞాని నా కిష్టుడు. 

ఇందు బేర్మొనబడిన ధర్మములన్నియు సన్వ్యాసియగు జ్ఞానికి సంభవించునుగాని కర్మికి 
సంభవించవు. అందువలన నిచట “మద్నక్తకి అను పదమునకు జ్ఞానియని యర్థమును 


జెప్పవలయునుగాని కర్మలలో జేరిన భక్తు డను నర్థము చెప్పవీలులేదు. 16 
శ్లో! యోన హృష్యతి న ద్వేష్టి న శోచతి న కాంక్షతి । 
శుభాశుభపరిత్యాగీ భక్తిమాన్‌ యస్స మే ప్రియః ॥ 17 


అ. ఇష్టవస్తువు (ప్రాప్తించినపుడు సంతసింపక అనిష్టవస్తువు (ప్రాప్తించినపుడు ద్వేషింపక 
ఇష్టవస్తువు వియోగము జెందినపుడు దుఃఖింపక అ(ప్రాప్తమయిన ఇష్ట వస్తువును గోరక 
పుణ్యపాపకర్మలను పరిత్యజించు స్వభావము గలవాడై నాయందు భక్తిగలవాడు (జ్ఞానముగలవాడు) 
నా కిష్టుడు. కర్మ కర్మపరికరములు ప్రాప్తించినపుడు సంతోషించక మానడు. ప్రాయశ్చిత్తా 
ద్యనిష్టములు ప్రాప్తించినపుడు ద్వేషింపకమానడు. అట్లే కర్మ చెడిపోయినచో దుఃఖించును. 
మొదలిడిన కర్మయొక్క ముగింపును గోరును. పాపకర్మను కర్మి విడచినను పుణ్యకర్మ విడువనేరడు. 
కాన నీశ్లోకమునందలి లక్షణములన్నియు జ్ఞానికి సంభవించునుకాని, కర్మికిగాని యందుజేరిన 


భక్తునకుగాని సంభవించవు. కాన నిచట భక్తపదమునకు జ్ఞానియే యర్థము. 17 
శ్లో; సమశ్శత్రౌ చ మిత్రే చ తథా మానావమానయోః | 
శీతోష్టసుఖదుఃఖేషు సమస్సంగవివర్ణితః ॥ 18 


అ. శత్రుమిత్రులయందు, పూజాతిరస్మారములయందు, శీతోష్ట సుఖదుఃఖముల 
యందును సమానమయిన బుద్ధిగలవాడున్ను శరీరానుబంధముగల పుత్రమిత్రకళత్రాదుల యందు 
ఆసక్తిలేనివాడును నా కిష్టుడు. ఇట్టివాడు సంన్యాసి యగు జ్ఞానియగును కాని, కర్మి కానేరడు. 
కర్మికి మానావమానములయం దభిమాన ముండును. మరియు కర్మికి దారాపుత్రాదులయం 
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దాసక్తి యనివార్యముగా నుండును. శీతోష్టాదులయందు దేహా భిమానముగల కర్మి వికారము 
నొందునుగాని నిర్వికారముగా నుండనేరడు. కనుక నీయవి సంన్యాసియగు జ్ఞానియొక్క ధర్మము 


లనక తప్పదు. 18 
శో తుల్యనిందాస్తుతిర్మానీ సంతుష్ణ్టో యేన కేనచిత్‌ । 
అనికేతః స్థిరమతిర్భక్తిమాన్‌ మే ప్రియో నరః ॥ 19 


అ. నిందాస్తుతులను సమానముగా జూచుకొనుచు, వాగింద్రియమును నిగ్రహించు 
కొని దైవసంప్రాప్తమయిన వస్తువుతో సంతోషించుచు, ఎల్లపుడొకేచోట నుండక పరమార్థవస్తువగు 
నాత్మతత్త్వమునందు స్థిరమయిన బుద్ధిగలిగి యున్నజ్ఞాని నా కిష్టుడు. నిందాస్తుతులు దేహ 
విషయములుకాని, ఆత్మవిషయములు కావను జ్ఞానము జ్ఞాని కుదయించునుగాని కర్మి కుండదు. 
కర్మి, యెప్పుడును నన్ను వీడు నిందించుచున్నా డని ద్వేషించుచుండును. నన్ను వీడు భూషించు 
చున్నాడని సంతోషించుచుండును. మరియు, కర్మికి పెక్కుమాట లావశ్యకములు. గృహకృత్యము 
లను నెరవేర్చుకొనుటయందుగాని, గృహోపకరణములను సంపాదించుకొనుట యందుగాని, 
కర్మి బహుభాషిగ నుండును. 


అట్లే కౌపీనాదులను గప్పికొని శాకఫలాదులను భుజించుచు స్థండిలశాయిగా నుండుట 
సన్న్యాసి యగు జ్ఞానికి జెల్లునుగాని గృహస్థుడగు కర్మికి చెల్లదు. 

ఇందుకు ప్రమాణవచన మిట్లున్నది. శ్లో. యేన కేన చిదాచ్చన్నో యేన చిదాశితః 
యత్ర క్వచన శాయీ స్యాత్‌ తం దేవా బ్రాహ్మణం విదుః అని. ఇచట బ్రాహ్మణశబ్దము 
సంన్యాసియందు సార్థకమగుచున్నది. కనుకనే “బ్రాహ్మణస్య విజానతఃి” అనుచోట భాష్యకర్తలు 
బ్రాహ్మణపదము సంన్యాసిపరముగ వ్యాఖ్యానించిరి. ఇతరున కాత్మనిష్టయం దధికారము లేదు. 
దేహాభిమానము లేని సంన్యాసియే బ్రహ్మాత్మజ్ఞానమువలన కౌపీనము గట్టినదేహమును 
పీతాంబరముగట్టిన దేహమును ఒకేవిధముగ జూచును. హంసతూలికా తల్పమును భూతలమును 
ఒకే విధముగ జూచును. కర్మి కిట్టి సమత్వజ్ఞాన ముండదు. 


అట్లే ఒక్కొక్కరాత్రి యొక్కొక్క యూరుచొప్పున దేవాలయాదులయందు కాలమును 
గడువుట, పరమార్భసత్యమయిన బ్రహ్మమే తా నను బుద్ధికలిగియుండుట జ్ఞానికే 
సంభవించునుగాని కర్శికి సంభవించవు. కావున నీ ప్రకరణమునగల భక్తి పదము జ్ఞానిపరముగాని 


కర్మపరము గాదు. కేవల భక్తిపరమును గాదు. 19 
శ్లో! యేతు ధర్యామృతమిదం యథోక్తం పర్యుపాసతే / 
శ్రద్దధానా మత్సరమా భక్తాస్తేః తీవ మే ప్రియాః ॥ 20 


అ. పూర్వము “అద్వేష్టా సర్వభూతానాం” అను శ్లోకముచే ప్రారంభించిన 
అక్షరోపాసకులయొక్క ధర్మము నుపసంహరించుచున్నాడు. 


ఎవరు శ్రద్ధతో, నేనే నిరతిశయమగు గతియని, నాయందు భక్తికలిగి నమ్మి, ముక్తసాధన 
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మగు నీ ధర్మము నుపాసించెదరో వారుకూడ నాకు మిక్కిలి యిష్టులు. ఇచట ధర్మమునందు 
అమృతపద మౌపచారికము. అమృతహేతువని యర్థము (మోక్షహేతువని యర్థము). ఇచట 
“మద్భక్తా? అనుపదమునకు పరమార్థలక్షణ జ్ఞాను లర్థముకాని, విశ్వరూపోపాసనాత్మకభక్తియోగు 
లర్థము కాదు. “ప్రియో హి జ్ఞానినోత్యర్థం” అని వెనుక సంక్షేపముగా సూచించిన యర్థము 
నిట్లు వివరించెను. వస్తుతః జ్ఞానియే విష్ణువున కాత్మరూపు డగుటచే ప్రియుడగును కాని 
భేదభావముగల భక్తుడు ప్రియుడు గాడు. 

రామానుజమతము : రామానుజులు “అద్వేష్టా సర్వభూతానామ్‌” ఇత్యాది శ్లోకములచే 
కర్మయోగియొక్క ధర్మములు చెప్పబడినవనియు, 'యేతు ధర్య్యామృతమిదమ్‌” అను నీ శ్లోకమున 
భక్తియోగియొక్క ధర్మము చెప్పబడిన దనియును వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఈ యది నిస్సారము. సర్వారంభపరిత్యాగ మను ధర్మము కర్మియందు బొత్తుగా 
సంభవించ దనునది యెల్లరకు దెలిసిన విషయము. సర్వారంభపరిత్యాగపదమునకు విహితకర్మల 
కంటె నితరకర్శలను విడచువాడని యర్థమును గల్పించుట కూడ పొసగదు. అపుడు సర్వశబ్దము 
నకు సంకోచము నంగీకరించవలయును. వ్యాసుల కిట్టియాశయమే యున్నచో నపుడు 
'నిషిద్ధకర్మసంత్యాగీ” అనియే చెప్పియుండెడివారు. 

అట్లే అనికేతత్వముగూడ కర్మియగు గృహస్థునకు సంభవించదు. అనికేత పదమునకు 
గృహాదులయందాసక్తిలేనివా డను నర్భమును గల్పించుటకూడ న్యాయ్యము కాదు. అపుడు 
“సంగవర్ణితఃి అను పదముతో పౌనరుక్య్య మేర్పడును. 

అట్లే ఆత్మ యందు స్థిరమతిత్వమను ధర్మముకూడ కర్మికి సంభవింపదు. కర్మి యజ్ఞాని. 
అజ్ఞానిచిత్తము ఆత్మయందు స్థిరపడుట యసంభవము. 

ఇక, “యే తు ధర్యామృతమ్‌” అను శ్లోకము భక్తవిషయ మను దానిని విచారింతము. 


ఇందు “ఇదమ్‌” అను పదము కలదు. ఇది వెనుక జెప్పినయర్థమును పరా మృశించును. 
వెనుక జెప్పిన ధర్మములు కర్మిధర్మము లని యంగీకరించిన రామానుజులు తత్పరామర్శకమగు 
“ఇదమ్‌” శబ్దము భక్తులధర్మమును జెప్పుచున్న దనుటకు నో రెట్లు వచ్చెనో తెలియకున్నది. 

ఇక 'యే తు అనుచోట తుకారమువలనను 'అతీవ మే ప్రియాః అనుచోట “అతీవ” 
అను పదమువలనను వెనుకజెప్పిన యధికారులకంటె నితరులను జెప్పునని యూహించినను, 
విశ్వరూపోపాసకులకంటె నితరులయిన జ్ఞానులను జెప్పుననుటయే యుచితము. జ్ఞాని 
నీకిష్ణుడయినచో నీకు మిక్కిలి యిష్టు డెవడను ప్రశ్నకు జ్ఞానియే నాకు ప్రియతముడు (మిక్కిలి 
యిష్టుడు) అనుటకే యిచట “అతీవ” అను శబ్దము ప్రయోగింపబడినదికాని వేరుకాదు. కాన 
నిచట ప్రియ, ప్రియతర, ప్రియతమ త్వాదిభేదమును సంచరింపజేయ వీలులేదు. కాన జ్ఞానియే 
భగవంతున కత్యంత ప్రియుడు భక్తుడు గాడు. అయితే జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతమ్‌” అనుచోటగూడ 
జ్ఞానిపదమునకు భక్తుడని యేల అర్థమును జెప్పగూడదు? కూడదు, వినుము. అచట “జ్ఞానీ” 
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అని స్పష్టముగా జ్ఞానిని చెప్పు పదము గలదు. అయితే యిచట మాత్రము భక్తా? అనుపదము 
స్పష్టముగా భక్తులను జెప్పుటలేదా? నిజమే. అయినను వెనుకజెప్పినదానికి విరోధము లేకుండ 
నన్వయించుటకు నిచట భక్తపదముచే జ్ఞానినే గ్రహింపవలయును. 


అయితే, భక్తి జ్ఞాన మెట్లగునని శంక యుదయింపవచ్చును. వినుము, కేవలాత్మయగు 
నీశ్వరునియందలి రతియే జ్ఞానము. అదియే భక్తి - యీరెంటికిని భేదము పరమార్ధదశలో 
లేదు. కనుకనే శంకరులు భక్తిపదమునకు “పరమార్థజ్ఞానలక్షణాం ఉత్తమాం భక్తిమ్‌' అని 
వ్యాఖ్యానించిరి. 

దీనివలన విశ్వరూపోపాసనరూపమయిన భక్తి యధమమనియు నీ యది యుత్తమ 
మనియు దేలినది. ఈ యది యుక్తము, జీవేశ్వరభేదబుద్ధిని శ్రుతి నిందించుచున్నది. కాన 
భేదబుద్ధితోగూడిన భక్తి యధమమనుటలో సందియములేదు. 


కావున యే తు ధర్యామృతమిదమ్‌” అను శ్లోకముచే మొదలిడిన జ్ఞానుల యొక్క 
ధర్మపుంజమే ముగింపబడిన దనుట నిరవద్యము. 20 


ఈ యధ్యాయమునందు విశ్వరూపోపాసనాత్మకమగు అనుత్తమభక్తియు అక్షరోపాసనాత్మక 
మగు ఉత్తమభక్తియు ప్రతిపాదింపబడినందున నీ యధ్యాయము భక్తియోగాధ్యాయ మను 
బేరును వడసెను. 

ఇట్లు శ్రీ భగవద్గీతాభాష్యార్నప్రకాశికానువాదమునందు ద్వాదశాధ్యాయము ముగిసెను. 
ఇట్లు మల్లావరులోపనామక వేంకటసుబ్బరామశాగ్తి కృతమగు 
భాష్యార్మప్రకాశికానువాదమున మధ్యమషట్మము సమాప్తము 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


Kokok 


తృతీయషట్కము 


1356 అధ్వియకు నుండి 185 అధ్వాయకు కరకు 


ఒం 


నమో భగవతే 
హయగ్రీవాయ నిష్లవే 
నుహ్యం మేధాం ప్రజ్ఞాం 
ప్రయచ్చ స్వాహా 
చా 


శ్రీ గురుభ్యో నమః 
శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 
త్రయోదశాధ్యాయము 


అ. పరమేశ్వరునకు పర, అపర అను రెండుప్రకృతులు గలవని యేడవ అధ్యాయమున 
సూచింపబడినది. అందు అపరప్రకృతి గుణత్రయరూపము; ఎనిమిది విధముల విభాగమును 
జెందియున్నది. పరప్రకృతి క్షేత్రజ్ఞరూపము; యీశ్వరరూపమున్ను. ఈ రెండుప్రకృతులవలననే 
యీశ్వరుడు ప్రపంచమును బుట్టించుచు, పోషించుచు, నుపసంహరించుచున్నాడు. ఈ రెండు 
ప్రకృతులను నిరూపించుచు, ఈశ్వరునియొక్క తత్వమును నిర్ణయించదలచి యిపు డీ 
క్షేత్రక్షేతజ్జాధ్యాయ మారంభింపబడుచున్నది. 

మటియు, నాజవయధ్యాయమున తుదివరకు తత్త్వజ్ఞానులయొక్క జ్ఞాననిష్ట నిరూపింప 
బడినది. “తత్త్వజ్ఞాను లన నెవరు? వా రెట్టిధర్మము లాచరించిన భగవ దనుగ్రహము 
నొందుదురు?” అను విషయములను వివరించుటకూడ నీ యధ్యాయమునం దావశ్యకము. 

గుణత్రయరూపమగు ప్రకృతి దేహేంద్రియ విషయాకారములనొంది, పురుషునకు 
భోగాపవర్గముల నిచ్చును. కావున, ప్రకృతియొక్క పరిణామమగు దేహేంద్రియాదుల సంఘాతమే 
శరీరమని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు. 

శ్లో ఇదం శరీరం కౌంతేయ క్షేత్రమిత్యభిధీయతే । 

ఏతద్యో వేత్తి తం ప్రాహుః క్షేత్రజ్ఞ ఇతి తద్విదః ॥ 1 

అ. ఇచట శ్రీకృష్ణుని ప్రతివచన(జవాబు) రూపమయిన నీశ్లోకమునుబట్టి యింతకు 
పూర్వము, పార్గుని ప్రశ్చరూపమగు ఒకానొకశ్లోకము గలదని యూహింపదగియున్నది. కొన్ని 
ప్రతులందు శ్లోక మిట్లు కనిపించుచున్నది. 

శ్లో ప్రకృతిం పురుషం చైవ క్షేత్రం క్షేత్రజ్ఞమేవ చ। 

జ్ఞానం జేయం కిమిత్యేతత్‌ జ్ఞాతుమిచ్చామి కేశవ ॥ అని. 

కనుక ముందు దీని యర్థమును వివరింతుము. 

ఓయి కృష్ణా! నేను ప్రకృతిని, పురుషుని, క్షేత్రమును, క్షేత్రజ్ఞుని, జ్ఞానమును, జ్లేయమును, 
తెలిసికొనదలచితిని కాన, ప్రకృతి యననేమి? పురుషు డెవరరు? క్షేత్రమేది? క్షేత్రజ్ఞుడెవడు? 
జ్ఞానమననేది? జేయమని దేనినందురు? అని యిట్లు ఆరుప్రశ్నల నర్జును డడిగెను. ప్రకృతి 
క్షేత్రములకు, పురుషక్షేత్రములకు అభేదమును గుర్తింపలేక అర్జునుడు ఆరుప్రశ్నలుగ విభజించెనని 
తెలియుచున్నది. 

లేక, కార్యకరణసంఘాతమగు శరీరము క్షేత్రమనియు, దీనికిని అచేతనమయిన 
పాషాణాదులకును కారణమయిన మాయ ప్రకృతియనియు, సంసార సంబంధముగల జీవుడు 
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(ప్రమాత) క్షేత్రజ్ఞడనియు, సాక్షిచైతన్యము పురుషుడనియును (గ్రహించియయినను అర్జునుడు 
వీనిని ఆరు పదార్థములుగ ప్రశ్నింపవచ్చును. 

పార్భునిప్రశ్న కనుకూలముగ శ్రీకృష్ణుడుగూడ ఆరువస్తువులను నిరూపించి యున్నాడు. 
“ఇదం శరీరం” అని క్షేత్రమును, “ఏతద్యో వేత్తి” అని క్షేత్రజ్ఞుని, “తత్త్వజ్ఞానార్థదర్శనం ఏతద్‌ 
జ్ఞానమితి ప్రోక్తమ్‌” అని జ్ఞానమును, “భూతభర్తృ్ర చ తత్‌ జ్లేయం” అని జ్లేయమును, “ప్రకృతిం 
పురుషం చైవ విద్ధ్యనాదీ ఉభావపి” అని ప్రకృతిపురుషులను, శ్రీకృష్ణుడు చెప్పబోవుచున్నాడు. 

లేక, అర్జునుడు నాలుగింటినే యడిగెను. “ప్రకృతిం క్షేత్రం” ప్రకృతిశబ్దముచే చెప్పదగిన 
క్షేత్రమును, “పురుషం” “క్షేత్రజ్ఞం” పురుషశబ్దముచే చెప్పదగిన “క్షేత్రజ్ఞని” అని శ్లోకమును 
అన్వయించెను. 

ఇందు కనుకూలముగ శ్రీకృష్ణుడుగూడ క్షేత్రజ్ఞుని చెప్పి పిదప “ఇతి క్షేత్రం తథాజ్ఞానం 
జేయం చోక్తం సమాసతః” అని నాలుగువిషయములతోనే ముగించి యున్నాడు. శ్రీకృష్ణుడు 
మరల “ప్రకృతిం పురుషం చైవ” అని ప్రకృతిపురుషుల నుటంకించుట, వెనుకజెప్పిన 
క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులను ప్రకృతి పురుషశబ్దములతో పరామర్శించుటకాని, నూతనముగ నిరూపించుట 
కాదు. 

క్షేతక్షేతజ్ఞజ్ఞానముకంటె వేరుగా ప్రకృతివురుషజ్ఞానము లేదు. క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులే 
ప్రకృతిపురుషులు. క్షేత్రక్షేతజ్ఞజ్ఞానములవలననే మోక్షము. 

మరియు మట్టికంటె కుండ వేరుకానటుల క్షేత్రముకంటె పురుషుడు వేరుగాడు. అట్లే 
క్షేత్రజ్ఞానికంటె సాక్షియగు పురుషుడును వేరు కాదు. కాన నాలుగు పదార్థములనే అర్జును 
డడిగెననియు వానినే కృష్ణుడు నిరూపించెననియును జెప్పుట సమంజస మనవచ్చును. 

లేక, అర్జునుడు ప్రకృతి, పురుషు జ్ఞేయముల మూటినే యడిగెను. కృష్ణుడు కూడ నీ 
మూటినే “ఇతి క్షేత్రం తథా జ్ఞానం జేయం చోక్తం సమాసతః” అని నిరూపించెను. 

లేక, సప్తమాధ్యాయమున ఈశ్వరుడు తనకు రెండు ప్రకృతు లున్నట్లు చెప్పెను. దానిని 
విన్న అర్జునుడు ఆ రెండుప్రకృతులను, అవిగల యీశ్వరుని, వాని జ్ఞానమును అని నాలుగు 
పదార్థముల నడిగెననియు; ఆ నాలుగుపదార్థములనే శ్రీకృష్ణుడు నిరూపించెననియు జెప్పుట 
తగును. 


ఓయి, ఇందర్గునుడు దృక్‌, దృశ్యము అను రెండు పదార్థములనే అడుగవలెను. 
శ్రీకృష్ణుడుకూడ నీరెంటినే నిరూపింపవలెను. నిజమేకాని, కృష్ణుడు బుద్ది ధర్మమగు జ్ఞానమును 
క్షేత్రమునందు జేర్చదగియున్నను అట్లు చేర్చక జ్ఞానము అవశ్యముగ సంపాదింపదగినదను 
నుద్దేశ్యముతో దానిని వేరుజేసి మూడు పదార్థములను నిరూపించెను. 


నిజస్థితిలో అర్జునుడు తెలియక, ఆరు పదార్థములనే యడిగెను. ఇతనికి (ప్రకృతి 
క్షేత్రములు, పురుషక్షేత్రజ్ఞులు, క్షేత్రజ్ఞబహ్మలు) ఒక్కటేయని తెలియదు. అట్లు తెలిసియున్నచో 
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నిట్లడుగడు. భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడుమాత్రము అతని యవివేకమును గ్రహించి, యర్జునుని 
పొరపాటును తొలగింపదలచి, ప్రకృతిపురుషులు, క్షేత్రక్షేతజ్ఞులకంటె వేరుకారని సూచించుచు, 
నాలుగుపదార్థములనే “ఇదం శరీరం కౌంతేయ” అను శ్లోకముచే నిరూపించుచున్నాడు. 


అట్లుకానిచో అర్జునుని ప్రశ్నక్రమమును విడచి, ముందుగ క్షేత్రమును కృష్ణుడు 
నిరూపించతగదు. ముందు ప్రకృతిని, ఆపైని పురుషుని, నిరూపించియే క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞుల నిరూపింప 
వలెను. కావున పార్టుడు ఆరుపదార్థముల నడిగెననియు, దానిని గ్రహించియే కృష్ణుడు, 
అంతర్భాగము చెందదగినవానిని అంతర్భాగము చేసి, మిగిలినవానినే నిరూపించెననియు జెప్పుట 
యుచితము. 


అయితే, కృష్ణుడు నాలుగుపదార్థములను నిరూపించికూడ నుపసంహారము నందు 
మూడుపదార్థములనే యెట్లు ముగించెను? క్షేత్రజ్ఞ, బ్రహ్మ లిరువురు యొకరను భావముతో 
నట్లు ముగించెను. ఇక నీవిమర్శ చాలింతము. 

నిజస్థితిలో నీశ్లోకము ప్రక్షిప్రమనవచ్చును. దీనిని శ్రీశంకరులుగాని, ఆనందగిరి 
పండితులుగాని, మధుసూదన, రామానుజాదు లెవ్వరుగాని వ్యాఖ్యానించి యుండలేదు. 
నాగరగ్రంథములయందును లేదు. 

కావున నీయధ్యాయమునందు క్షేత్రము, క్షేత్రజ్ఞుడు, ఈశ్వరుడు, జ్ఞానము - అను 
నాల్గుపదార్థములు నిరూపింపబడుచున్నవి. క్షేతక్షేత్రజ్ఞనిరూపణమే, ప్రకృతి పురుషుని రూపము. 
కాన ప్రకృతిపురుషుల వేరుగ నిరూపింపబనిలేదు. ఓయి అర్జునా? ప్రత్యక్షాదిప్రమాణములచే 
ఉపలభ్యమానమగుచున్న ఈ శరీరము క్షేతమనబడుచున్నది. దీనిని గుర్తెజింగినవాడు క్షేత్రజ్ఞుడని 
తత్వవేత్త లందురు. 

పంచమహాభూతములు, అహంకారము, బుద్ది, పదియింద్రియములు, మనస్సు, 
శబ్బస్పర్భాదివిషయములు అయిదు - ఈ యిరువదిమూడు తత్వములును కలసి శరీర మనిపించు 
కొనుచున్నవి. సత్వరజస్తమోగుణాత్మకమయిన ప్రకృతి జీవులకు, భోగ మోక్షముల నీయగలందు 
లకు, దేహేంద్రియవిషయముల యాకారము నొందుచున్నది. కనుకనే శరీరమునకు భోగాయతన 
మని తార్మికులు పేరిడిరి. ఎల్ల శరీరములు సుఖదుఃఖానుభవము నకు సాధారణములయినను, 
మోక్షసంపాదనకు మాత్రము మానవశరీరమొక్కటే, అసాధారణము. ఈ యది మోక్షప్రకరణము 
కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు “ఇదం శరీరం” (ఈశరీరము) అని మానవశరీరమునే నిర్దేశించెను. 


జడమయిన ప్రకృతికి ఈ మూడురకముల పరిణామము ఈశ్వరానుగ్రహముననే 
కలుగుచున్నది. స్వతస్సిద్ధముగ జడమయినదానికి పరిణామమను క్రియ యుండదు. 


శరీరమునకు క్షేత్రమని పేరువచ్చుటకు నాజుహేతువులు గలవు. 


1. జ్ఞానమును బుట్టించి, మానవుని నరకపాతరూపమయిన దెబ్బనుంచి కాపాడునుగాన 
శరీరము క్షేత్రము. 
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2. భోగసాధనమయిన శరీరము భోగముల నిచ్చుచు, భోగనాశరూపమయిన దెబ్బనుంచి 
మానవుని కాపాడునుగాన శరీరము క్షేత్రము. 


3. కవచము దెబ్బలనుంచి శరీరమును గాపాడినట్లు, లోపలనున్న జీవుని యీ శరీరము 
దెబ్బతగులకుండ గాపాడునుగాన శరీరము క్షేత్రము. 


4. “క్షీయత ఇతి క్షేత్రమ్‌” నశించుటవలన గూడ శరీరము క్షేత్రమగుచున్నది. 


5. “క్షరతీతి క్షేత్రమ్‌” ఇచట క్షరణమనగా జారుట, శరీరము స్వస్వరూపమునుండి 
(జారి) భ్రంశమునొంది భస్మమగునుగాన శరీరము క్షేత్రము 


6. కర్మఫలములు మొలకరించుటకు శరీరము క్షేత్రము (పొలము) వంటిదిగాన క్షేత్రము. 


ఇట్టి శరీరమును అపాదమస్తకము (అరికాలినుంచి తలవరకు) నెవడు జ్ఞానగోచరము 
చేసికొనుచున్నాడో వాడు క్షేత్రజ్ఞుడు లేక, గురూపదేశమున గలిగిన ఆత్మానాత్మవివేకమున ఇది 
శరీరము, ఇది యింద్రియము, ఇది విషయము అని వేరుపరచి తెలుసుకొనువాడు క్షేత్రజ్ఞ 
డనబడును. 


ఇట్టి క్షేత్రజ్ఞుడు, ఆపాదమస్తకము వ్యాపించియుండి క్షేత్రమును దెలిసికొనును. కాన, 
విభుపరిమాణుడుగాని, అణుపరిమాణుడును, మధ్యమపరిమాణుడును గాడు. కనుకనే 
ఏయవయవమున బాధగలిగినను గ్రహింపగలుగుచున్నాడు. 


దీనివలన శరీరము క్షేత్రమనియు, శరీరి (శరీరముగలవాడు) క్షేత్ర జ్ఞుడనియు దేలినది. 
ఈ క్షేత్ర, క్షేత్రజ్ఞలే ప్రకృతిపురుషులు. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు ప్రకృతిపురుషులను వేరుగ 
నిరూపింపలేదు. 

దేహేంద్రియాదిసంఘాతరూపముగ పరిణమించిన ప్రకృతియే క్షేత్రము. 

అది యను పురమందు శయనించియున్న క్షేత్రజ్ఞుదే పురుషుడు. 


శరీరాకారముగను, పంచమహాభూతముల యాకారముగను పరిణమించిన ప్రకృతియు, 
ఇట్లు పరిణామము చెందని మూలప్రకృతియు క్షేత్రమగును. సప్తమాధ్యాయము నందు జెప్పిన 
ఈశ్వరుని యపరప్రకృతియంతయు క్షేత్రమనుటకు సందేహములేదు. కాని యిచ్చట శ్రీకృష్ణుడు 
శరీరమను క్షేత్రమును మాత్రమే పేర్మొనెను. ముముక్షువు శరీరమునుంచి ఆత్మను వేరుపరచి 
తెలియవలెను. శరీరమునందాత్మాభిమానమే సంసారమునకు మూలకారణము. దానిని 
మాపుకొనిన మానవుడే ఆత్మజ్ఞానము నొందును. కావున ముందు శరీరముయొక్క తత్త్వమును 
దెలియవలెను. అందువలననే కృష్ణుడు కారణ్రకృతిని విడచి కార్యప్రకృతియగు శరీరమును 
మొదట నిర్దేశించెను. దానిని “ఇదం” అనుపదముచే నిర్దేశించుటచే స్థూల, సూక్ష్మ, కారణ 
రూపమయిన శరీరమంతయు ఇదం ప్రత్యయవిషయమయినందున ఆత్మ గాదని తేలినది. 


దీనిని తెలిసికొనువాడు క్షేత్రజ్ఞుడనుటచే తెలిసికొనునట్టి ఆత్మ “విషయి” అని తేలినది. 


త్రయోదశాధ్యాయము 7 
ఇందుమూలమున శరీరాత్మలకు సూత్రభాష్యమునందు సూచించిన విషయ, విషయిత్వరూపమగు 
వైలక్షణ్యమును ఇచటగూడ శ్రీకృష్ణుడు చూపినట్లయినది. 

మరియు, శరీరమనుపదమువలన నశించుస్వభావముగలదియను నర్థము వచ్చుటచే, 
నశించునట్టి శరీరముకంటె జీవునకు నశించకుండుటయను వైలక్షణ్యము గూడ సూచితమగు 


చున్నది. 1 
శ్లో. క్షేతజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు భారత! । 
క్షేతక్షేతజ్ఞయోర్‌జ్ఞానం యత్తద్‌ జ్ఞానం మతం మమ ॥ 2 


అ. క్షేత్ర, క్షేత్రజ్ఞులను తెలిసికొనినంతమాత్రమున సంసారభయము తొలగదు. 
బ్రహ్మాత్మజ్ఞానమునగాని సంసారభయము నశించదు. భేదజ్ఞానము భయమునకు కారణము. 
“య ఉ దరమన్తరం కురుతే అథ తస్య భయం భవతి” అనుక్రుతి భేదజ్ఞానముగలవానికి 
భయము కలుగునని చెప్పుచున్నది. 


“భీషాస్మాద్వాతః పవతే” అనుశ్రుతికూడ ఈశ్వరుని వలన సూర్యాదులు భయపడు 
చున్నారని చెప్పుచున్నది. జీవేశ్వరులకు అభేదజ్ఞానమున్నచో నియమ్యనియామకభావమే లేదుగాన 
భయమున కవకాశము లేదు. “ఈశ్వరునిచే శిక్షింప దగినవాడను” అనుబుద్ధి జీవేశ్వరులకు 
భేదమున్నపుడుగానియేర్పడదు. జీవునకు సర్వసంసారభయనివృత్తి అభేదజ్ఞానమువలననే 
కలుగును. కాన నీశ్వరాభేదజ్ఞానమును ఈ శ్లోకముచే చెప్పుచున్నాడు. 


ఈశ్వరాభేదజ్ఞానముగలవానికిగూడ యమాదులవలన భయము కలుగును కదా అని 
యనరాదు. ఈశ్వరపరతంత్రులగు యమాదులు ఈశ్వరాభేదజ్ఞానిని బాధింపజాలరు. ఈశ్వరుడు 
యమాదులకుగూడ ఆత్మరూపుడు. అందువలన తమను తాము బాధించుకొనుట తటస్థించదు. 
యమాదులు ఈశ్వరునియందు కల్పితులు. కాన మిథ్యారూపులు. ఈశ్వరుడు అధిష్టానము 
కాన సత్యరూపుడు. మిథ్యావస్తువు సత్యవస్తువును బాధించుట అసంభవము. మరీచికోదకమువలన 
భూమి బురదగానేరదు. సర్వసంసారబంధమును నశింపజేసి కొనుటకు జీవులు అభేదజ్ఞానమును 
సంపాదించుకొనవలెను. 


అయితే, సంసారియగు జీవుడు అసంసారియగు నీశ్వరుడనని యనుకొనుట ఉచితమా? 
అది భ్రాంతికాదా? అని సందేహము కలుగవచ్చును. నిజమే. అది భ్రాంతి కాదు. జీవునకుగూడ 
సంసారసంబంధము నిజముగ లేదు. దేహేంద్రియాదులతో తాదాత్యమును ఆరోపించుకొని 
నందున ఏర్పడినది. జీవునకు నిజరూపము (స్వస్వరూపము) సచ్చిదానందలక్షణము. కాన 
నీతడు యీశ్వరాభిన్నుడు. ఈశ్వరాభేదము నుపదేశించుటకే యీ శ్లోక మారంభింపబడుచున్నది. 

ఓయి అర్జునా! సర్వక్షేత్రముల (శరీరముల) యందునుండి క్షేత్రముల గుర్తెరుంగునట్టి 
క్షేత్రజ్జుడు 'నేనే' అని తెలిసికొమ్ము. 

ఇచట అపి శబ్దము ఏవకారార్థము. కావున “ఈశ్వరుడే సర్వశరీరములయందును 
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క్షేతజ్ఞ (జీవ) రూపముతో నుండునని తెలియుము” అని దీని భావము. 

ఇచట “క్షేత్రేష” అని బహువచనమును బట్టియు, “క్షేతజ్ఞం” అను నేకవచనమును 
బట్టియు, శరీరము లనేకములనియు, జీవు డొక్కడే యనియును దేలినది. కావున, నొకే 
యీశ్వరుడు ఘటాద్యుపాధులచే మహాకాశమువలె, శరీరోపాధులచే విభజింపబడినవాడై వేరు 
వేరుగ గనిపించుచున్నాడు. ఇందువలన లౌకికులకు తార్మికులకు జీవు లనేకు లను భ్రమ 
యేర్పడినది. 


ఉపాధిభేదమువలన ఉపహితునకు వాస్తవభేద ముండదు. కనుకనే గీతలలో శ్రీకృష్ణుడు 
“న త్వేవాహం జాతు నాసమ్‌” అను శ్లోకమున దేహభేదముననుసరించి “వయమ్‌” 
“మనమందరము” అను బహువచనమును వాడెను. 


ఆత్మనిజస్థితిలో సమస్తఉపాధిసంబంధమును లేనివాడు. కనుకనే సదసదాదిశబ్దము 
లకు గోచరుడు గాడు. లోకములో ఇంద్రియగోచరమైనవస్తువు సత్‌ అనబడుచున్నది. ఆత్మ 
యింద్రియగోచరు డగుటలేదుగాన, సత్‌ అనుపదమునకు వాచ్యుడు గాడు. లోకములో లేని 
వస్తువు అసత్‌ అని యనబడుచున్నది. ఆత్మ ఉన్నందున అసచ్చబ్దమునకును విషయుడు గాడు. 


ఆత్మ మాయాకల్పితములయిన ఉపాధులతో వేర్వేరుగా కనిపించుచున్నను విద్వాంసుడు 
ఉపాధిసంబంధము నిజముగ ఆత్మకు లేదని గ్రహించుట యుచితమగును. నిజస్థితిలో న 
యుపాధు లెవ్వియు క్షేత్రజ్ఞునియందు లేవు. కావున నిరుపాధికుడయిన ఈశ్వరుడొక్కడే పరమాత్మ 
యని [గ్రహింపవలెను. ఇట్టి జ్ఞానమే శ్రీకృష్ణసమ్మతమయిన సమ్యగ్‌జ్ఞానము. తార్మికాదులు 
ఘటపటాదిజ్ఞానము గూడ సమ్యగ్‌జ్ఞానమని యందురు. కృష్ణుడు అట్టిజ్ఞానము సమ్యగ్‌జ్ఞాన 
మని యొప్పడు. 

“ద్వా సుపర్గా సయుజా సఖాయౌ” అను (శ్రుతి కర్మఫల మనుభవించు జీవులు వేరనియు, 
సాక్షియగు ఈశ్వరుడు వేరనియు చెప్పుచుండ అన్ని శరీరములయందును ఈశ్వరు డొక్కడే 
క్షేత్రజ్ఞుడనియు, వీనికంటె వేరుగ కర్తృత్వభోక్తృత్వాదిధర్మములుగల జీవుడు లేడనియు ననుట 
విరుద్ధముగదా? ఇట్టితతీ యీశ్వరునకు సంసారసంబంధ మేర్చడుట కాని, సంసారంసంబంధము 
గలవా డెవ్వడు లేకుండుటకాని తటస్థించదా? ఈ రెండు దోషములు అంగీకరింపదగినవికావు. 


నిత్యముక్తుడయిన ఈశ్వరుడు సంసారియై బద్దుడైనచో ఈతని విడిపించువాడు లేనందున, 
ఈశ్వరునకు ముక్తి లేకపోవును. స్వతంత్రుడయిన ఈశ్వరునకు బంధమునునది దుశ్శకము. 
స్వతం[త్రుడెవ్వడును బంధమనుభవింపడు. అస్వతంత్రుడు యీశ్వరుడు గానేరడు. ఈశ్వరునికంటె 
వేరెవ్వరులేనందున ఈశ్వరునకు పారతం(త్యమున్ను సంభవించదు. ప్రకృతి యీశ్వరునకు 
పరతంత్రమగునుకాని ప్రకృతికి నీశ్వరుడు పరతంకత్రుడుగాడు. ప్రకృతి జడము. ఈశ్వరుడు 
చేతనుడు. చేతనునకు జడము లొంగవలెగాని, జడమునకు చేతనుడు లొంగపనిలేదు. కనుక 
ఈశ్వరునకు పారతంత్ర్యము లేనిచో బంధమోక్షములే కుదరవు. బంధమోక్షములు లేనపుడు 
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వేదాంతశాస్త్రమే వ్యర్థమగును. 

మరియు, ఈశ్వరునికంటె వేరుగ జీవులు లేరన్నచో ప్రత్యక్షాదిప్రమాణములకు విరోధము 
వాటిల్లును. ఆయా జీవులయందు వేరువేరుగ సుఖదుఃఖములు కనిపించు చున్నవి. వీటికి 
కారణములగు ధర్మాధర్మములుగూడ వేరని అనుమానప్రమాణమున ఊహింపనగును. లోకములో 
నొకడు ధనికుడు, మరియొకడు దరిద్రుడు; ఒకడు రోగి, మరియొకడు నిరోగి; ఒకడు సుఖి; 
మరియొకడు దుఃఖి? ఇట్లు అనేకవిధములయిన మార్పులు జీవులలో గనిపించుచున్నవి. వీని 
కనుకూలముగ పుణ్యపాపములు వేరువేరుగ గలవని యూహింపనగును. జీవేశ్వరులు వేరు 
గారన్నచో నీ యనుభవమంతయు తారుమారగును. భేదవాదమునం దీ దోషము లేవియు 
నుండవు. ఈశ్వరుడు సంసారబంధ రహితుడు. జీవులు సంసారసహితులు. కాన వీరు బద్దులు. 
వీరిని విడిపించువాడు ఈశ్వరుడు. ఇట్లు బంధమోక్షములు, వాటికొరకు వేదాంతశాస్త్రము 
సార్థకమగును అని ద్వైతవాదులపూర్వపక్షము. 

అభేదాది సిద్ధాంతము: జీవేశ్వరు లొక్కటేయను సిద్ధాంతమునందు దోషమేమియు లేదు. 
జ్ఞానాజ్ఞానములనుబట్టి బంధమోక్షాదికమంతయు కుదురును. అద్వితీయాత్మతత్వము 
నాశ్రయించుకున్నది జ్ఞానమార్గము. ఆత్మభేదము నాశ్రయించుకున్నది అజ్ఞానమార్గము. ఈ 
రెండుత్రోవలు పరస్పరభిన్నములు. అజ్ఞానమార్గమునందు జీవేశ్వరులకు భేదము కలదు. జీవునకు 
బంధము కలదు. ఈశ్వరునకు నిత్యముక్తత్వము, జీవులను విడిపించుట, జీవనానాత్వముకూడ 
కలదు. దీని నాధారపరచుకొని సర్వసంసారము ఏర్పడును. జ్ఞానమార్గమునందు జీవుడే 
ఈశ్వరుడు. అతడు సచ్చిదానందలక్షణుడు. వానికి బంధము లేదు. మోక్షమున్ను లేదు. ఇట్లు 
రెండుమార్గము లుండ నీశ్వరునకు సంసారము లేదు. అజ్ఞానదశలో జీవునకు సంసారము 
కలదు. గాన సంసార మెవ్వరికి లేకనూపోలేదు. 


జ్ఞానిదృష్టిలో సంసారమే లేదుగాన, నీశ్వరుడు జీవుడయినను అతనికి సంసారము 
లేదు. అజ్ఞానిదృష్టిలో సంసారమున్నను జీవునికంటె నీశ్వరుడు భిన్నుడగుటచే ఈశ్వరునకు 
సంసారములేదు. కావున బంధమోక్షాదిశాస్త్రముకూడ వ్యర్థము కానేరదు. అయితే జ్ఞానిదృష్టిలో 
సంసారమే లేనపుడు బంధమోక్షశాస్త్రము వ్యర్థము కాదా? కాదు. జ్ఞానిదృష్టిలో శాస్తములుకూడ 
లేవు. ఆత్మ యొక్కడే కలడు. శాస్త్రములే లేనపుడు వానికి వైయర్ధ్యమెక్కడిది? 

శ్లో “ననిరోధోన చోత్పత్తిర్న బద్దో న చ సాధకః । 

న ముముక్షుర్న వై ముక్త ఇత్యేషా పరమార్థతా 11” 

అను (శ్రుతి పరమార్ధదశలో నేమియు లేదని చెప్పుచున్నది. జ్ఞానమార్గమే పరమార్థ 
దశ. ఇందు శాస్త్రములు లేవు. వానికి వైయర్థ్యమున్ను లేదు. 

ఒకవేళ వాసనాబలమువలన జ్ఞానిదృష్టితో గూడ శాస్త్రములుండుగాక! అయినను అప్పుడవి 
మిథ్యాభూతములు గనుక వాటి కానర్ధక్యము మా కిష్టము. అయితే శాస్తమువలన జ్ఞానమును 
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సంపాదించుకొని, దాన కృతార్థుడయి శాస్త్రమును నిరాకరించుట యుచితమా? అని యనరాదు. 
నీటికొరకు గోయిత్రవ్వి, నీరు దొరికినతరువాత ఆ నీటిని బావికట్టించి, భద్రపరచుకొని, తుదకు 
నీరు దొరికినగోతిని పూడ్చివేసినట్లు జ్ఞాని శాస్త్రమువలన జ్ఞానమునొంది, దాన గృతార్భుడయి 
శాస్త్రమును నిరాదరించుట యుచితమగును. శాస్త్రము సంసారనివర్తకమగు జ్ఞానము నీయదని 
జ్ఞాని యన్నచో నాతనికి నుపజీవ్యవిరోధమనునది సంభవించును. 

జ్ఞాని యట్లనుటలేదు. శాస్త్రము చెప్పినట్లు గురుశాస్తాదికమంతయు మిథ్యయని జ్ఞాని 
యనుచున్నాడు. అందువలన నాతని దోషమేమియు లేదు. పైగా జ్ఞాని శాస్త్రమును జదివికూడ 
ద్వైతప్రపంచమంతయు సత్యమని చెప్పినచో “బ్రహ్మ సత్యం జగన్మిథ్యా' అను శాస్త్రమునకు 
విరుద్ధమయిన అర్థమును జెప్పినందున దోషియగును. అందువలన నీశ్వరునకుగూడ విరోధి 
యగును. శాస్తమనగా ఈశ్వరుని యాజ్ఞారూపము. ఈశ్వరుని యాజ్ఞను మీరినందున 
ఈశ్వరునకు విరోధి యగును. కావున శాస్త్రాభిమతముకాని యాత్మభేదమును వాదించెడి ద్వైతులే 
శాస్త్రవిరోధులు. ఇట్లు జ్ఞానాజ్ఞానములవలన రెండుమార్గములు ప్రసిద్ధములై యుండ నీశ్వరునకు 
సంసారప్రసంగముకాని, సంసారాభావ ప్రసంగముకాని యేమియు లేదు. 

జీవబ్రహ్మాభేదము జ్ఞానమార్గమనియు, తద్భేదము అజ్ఞానమార్గమనియును కాఠక(శ్రుతి 
నిరూపించుచున్నది. “దూరమేతే విపరీతే విషూచీ అవిద్యా యా చ విద్యేతి జ్ఞాతా” “యా, 
అవిద్యా, విద్యా, ఇతి చ, జ్ఞాతా, ఏతే విషూచీ, దూరం విపరీతే” అని పదాన్వయము. విషూచీ 
అను శబ్దమునకు మార్గములని యర్థము. జ్ఞానాజ్ఞానము లను మార్గములు రెండును 
పరస్పరవిలక్షణములు అని శ్రుత్యర్థము. 

అవిద్యామార్గమునందు జీవుడు సంసారి; ఈశ్వరునికంటె భిన్నుడు. ఈశ్వరుడు సంసార 
రహితుడు; ఒక్కడు. 

విద్యామార్గమునందు జీవుడు అసంసారి, ఒక్కడు. ఈశ్వరుడును, సంసారము మిధ్య 
అని యిట్లు రెండుమార్గములకు భేదము కలదు. ఈ రెండు మార్గములకు స్వరూప భేదము 
మాత్రమే కాదు. ఫలభేదముగూడ కలదు. అవిద్యకు బంధరూపమగు స్వర్గాదికము ఫలము. 
జ్ఞానమునకు బంధనివృత్తిరూపమయిన మోక్షము ఫలము. ఇందుకు “శ్రేయశ్చ ప్రేయశ్చ మనుష్య 
మేతః, తౌ సంపరీత్య వివినక్తి ధీరః, శ్రేయో హి ధీరో అభిప్రేయసో వృణీతే, ప్రేయో మందో 
యోగక్షేమాద్యణీతే” అను కాఠక[శ్రుతి ప్రమాణము. ఇచట విద్యావిషయమగు స్వర్గ పశు 
పుత్రాది రూపమయిన ఫలము శ్రేయస్సు. నిత్యసిద్ధమయిన మోక్షము విద్యాఫలమనుటగూడ 
నౌపచారికము. 

ఇట్లు విద్యా౭_ విద్యామార్గములు రెండు వేరని గీతాస్మృతి ప్రమాణము కలదు. 
“జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌” అని. 


ఓయి, కర్మమార్గ మెట్లు వ్యావహారికమో, జ్ఞానమార్గముకూడ అట్లే వ్యావహారికము. 
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పరమార్థదశయందు జ్ఞానమార్గముకూడ లేదు. ఇట్లుండ పరమార్ధదశలో జ్ఞానమార్గమని 
చెప్పుటెట్లు? 

వినుము. జ్ఞానమార్గమునం దున్నవాడు సంసారము మిథ్యయని తలచును. పరమార్ధదశ 
యందున్నవాడు సంసారమేలేదని తలంచును. ఇట్లు పరమార్థదశకు జ్ఞానమార్గము కొంచెము 
సన్నిహితమయినందున జెపచారికముగ జ్ఞానమార్గము పరమార్థ దశ యని చెప్పబడినది. 


లేక జ్ఞానాజ్ఞానమార్గములు రెండును వ్యవహారదశయందే జెప్పవచ్చును. అపుడు 
జ్ఞానిదృష్టిలో సంసారముండును కదా? ఉండదు. సంసారరహిత (బ్రహ్మోత్మసాక్షాత్మారమే జ్ఞాన 
మనబడును. జ్ఞాన ప్రారంభదశలో సంసారమునందు మిధ్యాత్వ నిశ్చయముండును. పరిపాకదశ 
యందు సంసారాభావము దోచును. 


లేక ఎవ్వనికి జ్ఞానమార్గము పరిపక్వమయినదో వాడే జ్ఞాని. వానిదృష్టిలోనే సంసార 
Sy ౧ (Sy అ 
ముండదు. 


ఇట్లు మార్గద్వయ ముండుటచే, నవిద్యవలన ఈశ్వరునకు బంధమనియు, విద్యవలన 
ఈశ్వరునకు మోక్షమనియును తేలినది. అజ్ఞానమువలననే యీశ్వరుడు బద్దుడనియు, 
జీవుడనియును లోక మనుకొనుచున్నది. కాన, సంసారము అవిద్యావస్థ యందేకాని, విద్యావస్థ 
యందు లేదని స్పష్టము. కనుక నవిద్యను దాని కార్యములగు రాగద్వేషాదులతోగూడ నిర్మూలించ 
వలెను. 

“ఇహచేదవేదీదథ సత్యమస్తి న చేదిహావేదీన్మహతీ వినష్టి” (ఈ జన్మ యందే బ్రహ్మను 
తెలిసికొనినచో మోక్షము కలదు. లేనిచో నరకాదిప్రాప్తిరూపమయిన గొప్పచేటు కలదు.) 
“[బ్రహ్మవిద్‌ బ్రహ్మైవ భవతి” (బ్రహ్మజ్ఞాని బ్రహ్మయే యగును.) “నాన్యః పంథా విద్యతే9_ 
యనాయ” (మోక్షమునకు జ్ఞానముకంటె వేరుమార్గము లేదు.) ఇత్యాది [శ్రుతులనేకములు 
జ్ఞానమువలన అజ్ఞానమును నశింపజేసికొన్నదో మోక్షము కలుగునని చెప్పుచున్నవి. 


నేను వేరు, ఈశ్వరుడు వేరు (“అన్యోసావన్యో౭_ హమస్మి) అని యనుకొనువాడు 
దేవతకు పశుతుల్యుడు. ఆత్మజ్ఞానికి ప్రపంచమంతయు బ్రహ్మస్వరూపముగ గనిపించును. 
“యదా చర్మవదాకాశం వేష్టయిష్యంతి మానవాః । 
తదా దేవమవిజ్ఞాయ దుఃఖస్యాంతో భవిష్యతి 11” 
(మానవులు చర్మమును గప్పికొనినట్లు, ఆకాశమును గప్పికొనగలిగినచో ఆత్మను 
దెలిసికొనకుండగ దుఃఖనివృత్తిరూపమగు మోక్షము నొందుదురు. అనగా ఆకాశమును 
కప్పికొనుట యసంభవము. అట్లే ఆత్మజ్ఞానములేనిదే మోక్షమును బడయుట అసంభవము.) 


లోకములో పాడుబడ్డ బావిలోని గరికపోచలను, పాములను జూచి నేర్చుగల మానవులు 
ఇది బావియని తెలిసికొని తొలగిపోవుదురు, అజ్ఞానులు దానిని గ్రహించలేక నందులో పడుదురు. 
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ఇట్లు జ్ఞానాజ్ఞానములకు ఫలభేదము ప్రత్యక్షసిద్దము. అజ్ఞానము సంసారకూపమునందు బడుటకు 
కారణము - జ్ఞానము దానిని తొలగించుకొనుటకు కారణము. దేహాదులయం దాత్మబుద్ది 
యజ్ఞానమనబడును. అజ్ఞాని రాగద్వేషాదులచే ధర్మాధర్మముల నాచరించుచు, జన్మమరణముల 
నొందును. చెజకుముక్క గానుగచక్రములోపడి నలిగిపోయినట్లు అజ్ఞాని సంసారచక్రములో 
బడి కడు ఖేదపడును. 


ఆత్మ దేహేంద్రియాదివ్యతిరిక్తు డనుజ్ఞానమే జ్ఞానము. ఇట్టి జ్ఞానికి రాగద్వేషాదు లుండవు. 
వీడు ధర్మాధర్మముల నాచరించరు. కాన వీనికి జన్మమరణములుండవు. ముక్తి నొందును. 
ఇద్దానిని కాదని త్రోసిపుచ్చుట కేరికిని శక్యముగాదు. 


కావున నిట్లు అజ్ఞానికి సంసారబంధమనియు, జ్ఞానికి సంసారబంధము లేదనియు 
ప్రత్యక్షమగుచుండ ఈశ్వరుడు సంసారియగు టెట్లు? అజ్ఞానులగు జీవులనేకు లుండ సంసారబంధ 
మనునది లేకపోవుటెట్లు? 


కొద్దిచీకటి లోనున్న స్థాణువును (కొయ్యమొద్దును) జూచి యవివేకులు అజ్ఞానమున 
పురుషుడని నిశ్చయించుకొనుచున్నారు. అట్లే అసంసారియగు నీశ్వరుడే యయియున్న క్షేత్రజ్ఞుని 
(జీవుని) అవివేకులగు తార్మికాదులు సంసారియని తలచుచున్నారు. బౌద్దాదులు దేహమే 
యాత్మయని అనుచున్నారు. 


అయితే ఇంతమాత్రమున క్షేత్రజ్ఞునకు సంసారబంధము నిజముగా నంటునని 
భ్రమింపవలదు. మనము పొరపడి యనుకున్నంతమాత్రమున స్థాణువునకు పురుష ధర్మ 
మంటుచున్నదా? పురుషునకు స్థాణుధర్మ మంటుచున్నదా? ఏదియు లేదు. అట్లే ఆత్మధర్మ 
మగు చైతన్యము దేహమున కంటదు. దేహధర్మమగు సుఖత్వ, దుఃఖత్వాదిక మాత్మ కంటదు. 
ఈ యది తథ్యము. ఇందు తార్మికాదులు మిక్కిలి పొరపడిరి. శరీరాత్మలకు భేదమును గుర్తింపలేక 
తార్మికులు దేహధర్మమయిన సంసారమును ఆత్మయం దధ్యసించిరి. (ఆరోపించిరి). 


స్థాణుపురుషదృష్టాంతము శరీరాత్మలయందు బొసగదని కొంద రందురు. స్థాణు 
పురుషులు జ్లేయములు కాన దానియందు వీనిధర్మమును, వీనియందు దానిధర్మమును 
ఆరోపించుట పొసగును. కాని ప్రకృతమున దేహము జేయము. క్షేత్రజ్ఞుడు జ్ఞాత. దృష్టాంతము 
విషమము. కనుక వీరిరువురకు పరస్పరాధ్యాసము పొసగదు. అందువలన దేహధర్మము 
(జేయధర్మములు జ్ఞాతయగు క్షేత్రజ్జున కంటవచ్చునని వీరి యాశయము.) లయిన జరామరణ 
ములు ఆ జ్ఞాత కంటవనియు సుఖదుఃఖ మోహేచ్చాదులు మాత్రమే అంటుననియు జెప్పుటకు 
కారణమేమి? జరామరణములుకూడ నంటునన్నచో, ఆస్తికులు శరీరము మరణించిన తరువాత 
దేహిని (ఆత్మను) గురించి శ్రాద్ధాదుల నెట్ల జేతురు? స్వర్గాదిఫలము నపేక్షించి యజ్ఞాదులెట్లా 
చరింతురు? కనుక జరామరణములు స్థూలదేహధర్మము లనియు, సుఖదుఃఖాదులు సూక్ష్మదేహ 
ధర్మము లనియును జెప్పవలెను. ఇంతేకాని యిందేవియు ఆత్మధర్మములు గావు. 
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సుఖదుఃఖమోహాదు లాత్మధర్మములే యయినచో వానిని తొలగించుకొనుట ఆత్మకు 
సాధ్యము కాదు. ఆత్మధర్మములయిన ఆనన్దచైతన్యాదులను ఆత్మ తొలగించుకొననేరదు. అట్లే 
ఆత్మయం దారోపింపబడనిచో ఆత్మచే (గహింపబడనేరవు. ఒకదానిధర్మమును మరియొకటి 
(గ్రహింపనేరదు. సుఖదుఃఖాదులను జ్ఞానులు తొలగించుకొనుచున్నారు. అజ్ఞానులు స్వీకరించు 
చున్నారు. కావున నీయవి ఆత్మకు స్వాభావికములుగావనియు, ఆత్మయం దారోపితములనియు 
జెప్పవలయును. కాన ఆరోపితములయిన ధర్మములచే ఆత్మకు కలిగెడు హాని లేదు. బాలురు 
తెలియక ఆకాశమునందు తలమలినతాదుల నారోపించినంతమాత్రమున ఆకాశమున కేమి 
యొరిగినది? ఏమ్‌ చెడినది? అట్లే మనోధర్మములయిన సుఖదుఃఖమోహేచ్చాదులను ఆత్మయం 
దారోపించినంతమాత్రమున ఆత్మకు సంసారవాసనకూడ లేదు. 

స్థాణుపురుషదృష్టాంతము దేహాత్మలయందు కుదరదని యనరాదు. అవిద్యా ధ్యాసమాత్ర 
మిచట దృష్టాంత దారాంతికములకు సాధర్యము. ఈ యది రెంటను సరిపోవుచున్నది. 
స్థాణుపురుషులయందు పరస్పరాధ్యాస యవిద్యవలననే జరుగుచున్నది. దేహాత్మలయందుగూడ 
నట్లే. కాన నిం దనౌచిత్యమేమియు లేదు. 

క్షేత్రజ్ఞనియందవిద్యయున్నందున సంసారిత్వముకూడ నుండునని యూహించ రాదు. 
అవిద్యయన తామసప్రత్యయము. ఈ యది యావరణాత్మకము. దీనివలన సంశయ, విపర్యయ, 
అగ్రహణములు కలుగును. “ఇది స్థాణువు కాదు పురుషుడు” అనునది విపర్యయజ్ఞానము. 
“స్థాణువా? పురుషుడా?” అనునది సంశయాత్మకము. “ఇచట స్థాణువు లేదు” అనునది స్థాణ్వ 
గ్రహణము. ఇట్లే “ఆత్మ దేహమా? దేహాతిరిక్తుడా?” అనునది సంశయము. “దేహమే యాత్మ” 
అనునది విపర్యయము. “ఆత్మలేదు” అనునది అగ్రహణము. ఈ మూడురకములజ్ఞానము 
తామసము. కాన సంసారము అవిద్యాకార్యము కాని వాస్తవము కాదు. వెలుతురున్నపుడు 
చీకటి నశించినట్లు, విద్యయున్నపుడు, ఈ మూడురకములజ్ఞానము లుండవు. అందువలన 
నీయది యవిద్య యనక తప్పదు. 


ఇట్టి యవిద్య జ్ఞాతృ (ఆత్మ) ధర్మముగాదు. లోకములో తిమిరాదిదోషములు సాధన 
మయిన చక్షురాదులదోషములుకాని, కర్తయగు ఆత్మయొక్క దోషములుగావు. అట్లే అవిద్యగూడ 
కరణదోషముకాని కర్షృదోషము కాదు. జ్లేయము లెన్నడును జ్ఞాతృధర్మములు కావు. సుఖదుః 
ఖాదులుగూడ జేయమయిన మనోధర్మములుకాని జ్ఞాతయగు ఆత్మధర్మములు కావు. సత్యత్వ 
ఆననత్వాదులు ఆత్మాభిన్నములుకాని యాత్మధర్మములు కానేరవు. ఆత్మ వ్యతిరిక్త ప్రపంచ 
మంతయు సంవేద్య మగుచున్నది. అవిద్యాదులుగూడ ఆత్మవ్యతిరిక్తములు. కాన సంవేద్యములే 
యగును. సంవేద్యములు (జేయములు) సంవేత్త (జ్ఞాత) యొక్క ధర్మములు కానేరవు. 

అవిద్యాదులాత్మధర్మములని ద్వైతులుగూడ నంగీకరించరు. మోక్షము చక్షురాదీంద్రియ 
ములు వియోగమును జెందగా ఆత్మకు నవిద్యాదిదోషము లుండవని యెల్ల మతముల వారంగీక 
రించిరి. అవిద్యాదు లాత్మధర్మములయిననవి ముక్తియం దాత్మను విదచిపోవునని యనరాదు. 
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అగ్నికి సహజధర్మమయిన వేడిమి యెన్నటికి అగ్నిని విడచి పోనేరదు. వేడిమి పోయినచో 
అగ్నియే నశించును. అట్లే సంసారిత్వము ఆత్మధర్మమగుచో ఆత్మను విడచి యెప్పుడును బోనేరదు. 


కాక నిర్వికారుడయిన ఆత్మకు ధర్మసంయోగవియోగము లను వికారములు పొసగవు. 
ఆకాశమువలె సర్వవ్యాపకుడయిన ఆత్మకు ఒకానొకధర్మముతో నూతన సంయోగముకాని, 
ఒకానొకధర్మముతో వియోగముకాని సంభవించదు. లోకములో పరిచ్చిన్నము, సవికారము 
నయిన ఘటాదులకే ఒకానొకవస్తువుతో సంయోగవియోగములు కలుగుచున్నవి. అపరిచ్చిన్నము 
నిర్వికారమునయిన ఆకసమునకు దేనితోను అపూర్వ సంయోగవియోగములు కలుగుటలేదు. 
కాన క్షేత్రజ్ఞునకు అసంసారిత్వము నిత్యము. అనగా ముక్తియందుమాత్రమే జీవుడు 
అసంసారికాదు. బంధమగు సంసారము అవిద్యాధర్మమని నిర్ణయింపబడినందున ఎల్లపుడు 
ఆత్మ అసంసారియే యగుచున్నాడు. 


లోకములో తిమిరాది దోషములు చక్షురాది కరణగతములు. సుఖదుఃఖమో హేచ్చాది 
ధర్మములు దేహాదిగతములు. దేహేంద్రియమనస్సులు కరణములు (సాధనములు). ఇంద్రియ 
ములు మనసు కరణ (సాధన) మగునుకాని, దేహము కరణముగాదని శంకించరాదు. గమనాది 
కియలయందు పాదాదీంద్రియములద్వారా దేహముగూడ కారణమగుచున్నది. ఇందవిద్యా 
(గహణాదిదోషము లంతఃకరణధర్మములు. కాన అవిద్యాప్రయుక్తమయిన సంసారమంతయు 
అంతఃకరణధర్మమే యగుచున్నది. ఆత్మవిద్యచే నంతకరణమునందు యవిద్య తొలగగా (నశిం 
చగా) ఆత్మయందు సంసారము కనిపించనందున క్షేత్రజ్ఞునకు అసంసారిత్వము, ఈశ్వరత్వము 
సుస్థిరమగుచున్నది. ఇందు, “అనాదిత్వాన్నిర్లుణత్వాత్‌...” అను గీతాస్మ అతి ప్రమాణమగుచున్నది. 
ఈ గ్రంథమువలన ఈశ్వరునకు సంసారిత్వము ప్రాప్తించినదను వాదము నిరాకరింపబడినది. 
ఈశ్వరునకు జీవత్వముగూడ నిట్లే అవిద్యాకల్పితముకాన, నది మదియం దుంచదగదు. 


జీవేశ్వరులభిన్నులగుచో లోకములో సంసారమే లేకపోవునన్న దానిని విచారింతము. 
ఆత్మవేత్తలందరు సంసారములేదనియే యంగీకరించుచున్నారు. సంసారము లేనపుడు సంసారి 
లేకపోవుట వింతకాదు. సంసారము లేనందువల్లనే ఆత్మలు నిత్యముక్తు లగుచున్నారు. అయితే 
వీరియెడల శాస్త్రము వ్యర్థముకదా? నిజమే. మే మది యంగీక రింతుము. కాని యది దోషము 
కాదు. ముక్తాత్మలకు శాస్తాదులతో బనిలేదు. విద్యావస్థ యందు శాస్తాదులు నిప్ర్రయోజనములు. 
అవిద్యావస్థయందే వీనిఫలము కనిపించును. ద్వైతులందరును బంధావస్థయందే శా(స్తాదులు 
సార్థకము లనియు, ముక్తావస్థయందు నిరర్థకములనియు, నంగీకరించుచున్నారు. అట్లే అద్వైతులు 
కూడ జీవునకు విద్యావస్థ యందు శాస్తాదులు వ్యర్థములనియు, అవిద్యావస్థయందే సార్థకము 
లనియు నంగీకరించుదురు. ఇందు తప్పేమి? ఉభయమతములయందు నీ దోషము సమానమే 
కదా? 

కాదు. వినుడు. ద్వైతవాదులమతమున బంధమోక్షములు రెండును పరమార్ధములు. 
వారిమతమున హేయోపాదేయములను తత్సాధనములను వారంగీకరించుచున్నారు. కనుక 
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ద్వైతులకు శాస్తాదులు సార్థకము లగును. బంధమోక్షము మిథ్యాభూతములనియెడి యద్వైతులకు 
శాస్తాదు లెట్లు సార్థకము లగును? అనగా సర్పము నిజముగా నున్నచో దానిని కొట్టుటకు 
కర్ర కావలెను. సర్పమే నిజముగా లేనప్పుడు యింక కర్ర యేల? కలలో కనిపించు పశ్వాదులు 
సత్యము లయినచో వానిని మేపుటకు గడ్డికావలయును. పశువులే మిథ్యయయినచో వాటిని 
మేపుటకు గడ్డి తేవలెనని ప్రయాసపడనేల? 

తాను కోరిన కాంత సత్యముగానున్నచో దానితో భోగింపదలచి యాచించుట సఫల 
మగును. ఆమెయే మిథ్యయయినపుడు యాచించి పొందుఫలమేమి? 

అట్లే జీవునకు బంధము సత్యమగుచో మోక్షముకొరకు గురువునాశ్రయించుట, శాస్త్రము 
నభ్యసించుట సఫలమగును. బంధమే అసత్యమయినప్పుడు గురువెందుకు? శాస్త్ర మెందుకు? 

కావున ద్వైతమతమున శాస్తాదులు సార్థకములుకాని, అద్వైతమతమున శాగస్తాదులు 
సార్థకములు కావు అని ద్వైతవాది యాశయము. 

సమాధానము : ఆత్మకు బంధమోక్షములు యథార్థముగ నేకకాలమున సంభవించునా? 
లేక క్రమముగా సంభవించునా? అని ద్వైతుల నడుగవలెను. ఇందు మొదటి పక్షము కుదరదు. 
పరస్పరవిరుద్దములయిన స్థితిగతులు రెండును ఒకరియం దొకేకాలమున నుండవు. అట్లే 
బంధమోక్షములు రెండును యేకకాలమున నేకపురుషునియం దుండవు. శీతోష్టములు సుఖ 
దుఃఖములు యేక కాలమునందు ఏకవ్యక్తియం దుండుట లోకవిరుద్ధము. 


ఇక రెండవపక్ష మవలంబించినను క్రమముగా కలిగెడి బంధమోక్షములు నిమిత్తవశమున 
కలుగునా? లేక నిర్నిమిత్తముగా కలుగునా? నిర్నిమిత్తముగా కలుగు నన్నచో, ముక్తుడయిన 
ఆత్మకుగూడ నిష్మారణముగ మరల బంధమేర్పడును. కాన నాత్మకు మోక్షమే లేకపోవును. ఇక 
ఆత్మకు బంధమోక్షములు అవిద్యారాగాదులనుగాని విద్యాశమదమాదులనుగాని నిమిత్తముల 
నపేక్షించి వచ్చునన్నచో అపుడు బంధమోక్షములు నిమిత్తవశమున కలుగుచున్నవికాని, 
స్వతస్సిద్ధముగా కలుగుటలేదు కాన, అయ్యవి పరమార్ధములు కానేరవు. స్వతస్సిద్ధముగా 
లేనివస్తువు పరమార్థమని లోక మనదు. స్వతస్సిద్ధముగాని రజ్జుసర్పము అపరమార్థమనియు, 
స్వతస్సిద్ధమయిన రజ్జువుమాత్రమే పరమార్థమనియు లోక సమ్మతము. రజ్జుసర్పము సత్యమని 
ఏ ద్వైతియు నంగీకరించడు. రజ్ఞాసర్బము కంటియందలి కాచకామలాది దోషములవలన 
గలిగినందున, అపరమార్థము. నిజమైన సర్చ మట్టిదోషములవలన బుట్టదు. కావున పరమార్థము. 


అయితే నిజమయిన సర్పముగూడ అజ్ఞానమను దోషమున బుట్టినందున అపరమార్ధమేల 
గాదు? అని యనరాదు. (బ్రహ్మోభిన్నమయిన జగత్తంతయు మిథ్యయని యంగీకరించెడి యద్వైతుల 
మతమం దిది పొసగును కాని, ద్వైతమతమున నీ ప్రశ్న పొసగదు. ద్వైతమతప్రకారమే యీ 
సమాధానము ప్రతిపాదింపబడినది. లేక అద్వైతులు గూడ కాచాదిదోషములవలన బుట్టని 
సర్పమును వ్యావహారిక సత్యముగా నంగీకరించు చున్నారు. దోషజనితమయిన రజ్జుసర్పమును 
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వ్యవహారమువలన గూడ అసత్యమనియే తలంచుచున్నారు. ఇం దేకల్పము నంగీకరించినను 
పై సమాధానవచన ముపపన్నమగును. 

కావున ద్వైతమతమున గూడ ఆత్మకు బంధమోక్షములు పరమార్థములు గావని తేలి 
నందున వారి కభ్యుపగమహాని యను దోషము వాటిల్లును. (అనగా తామంగీకరించినది 
నిలువకుండుట). 


ఓయి, నిమిత్తమువలన బుట్టినది యసత్యమనియు, నిర్నిమిత్తమయినది సత్య మనియు 
నన వీలులేదు. లోకానుభవమును తిలకింపుడు. లోకములో ననిమిత్తము లయిన వస్తువులే 
సత్యములు. నిర్నిమిత్తములయిన స్వప్పరథాదు లసత్యములని తేటతెల్లము. సర్పమను 
నిమిత్తమునబుట్టిన సర్పము సత్యము. సర్పమను నిమిత్తము వలన బుట్టనందు ననే రజ్జుసర్పము 
అసత్యమనబడుచున్నది. ఏ కార్యమున కే కారణము నిమిత్తమని లోకములో ప్రసిద్ధమయియున్నదో 
ఆ కారణమువలన బుట్టిన వస్తువు సత్యమని లోక వ్యవహారము. నిర్నిమిత్రమయిన వస్తువు 
లోకమునం దేదియు లేదు. రజ్జ్ఞుసర్పాదులు ప్రసిద్ధసర్పాదులవలన బుట్టినందునను, అ ప్రసిద్ధ 
మయిన రజ్ఞ్వాది నిమిత్తమువలన బుట్టి నందునను అసత్యములని యంగీకరింపబడుచున్నవి. 
కావున విపరీతనిమిత్తమువలన బుట్టిన వస్తువే యపరమార్థము. సనిమిత్త్రమయిన వస్తువు 
అపరమార్థము గాదు. కాన సనిమిత్తములయిన బంధమోక్షములు పరమార్థములే యగునన్నచో 
అట్లుకాదు. “వాచారంభణం వికారో నామధేయం మృత్తికేత్యేవ సత్యం” అను శ్రుతినిబట్టి 
కారణపదార్థమే సత్యము. కార్యము సత్యము గాదు. కారణముకంటె వేరుగ కార్యమునకు 
స్వరూపము లేదు. కావున దాని కింకొకనిమిత్తములేక అదియింకొకదానికి నిమిత్తమగువస్తువే 
సత్యము. కనుకనే బ్రహ్మ సత్యము, జగత్తు మిథ్య అని యద్వైతుల సిద్ధాంతము. మృదాదివస్తువులు 
ఘటాదులగురించి కారణములయినను, జలాదులవలన బుట్టుచున్నందున అనిమిత్తములు గావు. 
కనుక సత్యములు గావు. “మృత్తికేత్యేవ సత్యమ్‌” అను శ్రుతివాక్యము ఘటాది కార్యములద్వారా 
మట్టి సత్యమని చెప్పుచున్నది. ప్రపంచమంతయు కార్యమగుటవలన నిమిత్తము కాదుగనుక 
ప్రపంచము సత్యముగాదు. (బ్రహ్మ జగత్తంతకు నిమిత్తము. “యతో వా ఇమాని భూతాని 
జాయంతే” అను [శ్రుతి బ్రహ్మ జగత్మారణమని చెప్పుచున్నది. బ్రహ్మ కార్యరూపుడు కాడుకనుక 
నిమిత్తములేని వాడుగూడ నగుచున్నాడు. “అనిమిత్తం నిమిత్తం వస్తు సత్యం” అను లక్షణము 
సత్యమయిన బ్రహ్మయందే సమన్వయించును గాని అసత్యమయిన కార్యప్రపంచమందు 
సమన్వయించదు. ఈ లక్షణమునకు వ్యభిచారమును లేదు. 

ఇట్లయితే ప్రపంచమంతయు సనిమిత్తమయినందున అసత్యమగుచుండ దుష్ట కారణము 
లవలన బుట్టిన రజ్ఞుసర్పము మిథ్యయగుటలో విచిత్రమేమి? అవును. ప్రపంచము నిజముగా 
మిథ్యయే. అయినను వ్యవహారదశలో సత్యమగుచున్నది. అయితే సనిమిత్తము లయిన బంధ 
మోక్షములుమాత్రము వ్యవహారదశలో సత్యము లేలకావు? ఎవరు కావనిరి? బంధముక్తాది 
వ్యవహారము అజ్ఞానము నాశ్రయించియుండును. కాన అజ్ఞానదశయం దాత్మకు బంధమోక్షములు 
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గలవు. విద్యావస్థయందుమాత్రము ఆత్మకు బంధమోక్షములు లేవని యద్వైతు లందురు. 
ఇంతమాత్రమున అద్వైతులకుగూడ బంధముక్తాద్యవస్థ ఇష్టమే కదా? అని యనరాదు. విద్యా 
వస్థలో నీయవి (బంధమోక్షములు) లేనందుననే వాస్తవముగా లేనట్లు చెప్పబడినది. కాన 
ఆత్మకు పరమార్థముగా బంధమోక్షములులేవు. కనుకనే, గౌడపాదులవారు “న నిరోధో న 
చోత్పత్తిర్న బద్దో న చ సాధకః, న ముముక్షుర్నవై ముక్త ఇత్యేషా పరమార్ధతా” అని చెప్పిరి. 

మరియు ఆత్మకు బంధమోక్షములు పరమార్థము లనినచో బంధము లేనిదే మోక్ష 
ముండదు. కాన మోక్షము బంధపూర్వక మనవలయును. ఆ బంధమున కంతములేనిదే మోక్షము 
సంభవించనందున బంధమున కంతము గలదనియు, కనిపించనందున అది లేదనియు జెప్ప 
వలయును. కాన బంధము అనాదియు (సాంతమును అంతముకలదియు నని చెప్పినట్లగును. 
ఈ యది ప్రమాణవిరుద్ధము. అనాది పదార్థమునకు అంతముండుట ప్రమాణవిరుద్దము. ఇట్లే 
మోక్షముగూడ సాదియు, అనన్తము ననుట ప్రమాణవిరుద్దము. సాదిపదార్థము నశింపవలెగాని, 
నశించకుండ నుండనేరదు. ఆదిగలదాని కంతము, అంతముగలదాని కాదియు దప్పక 
యుండును. “జాతస్య హి ధ్రువో మృత్యుః ధ్రువం జన్మ మృతస్య చ” అను గీతావచన మిందుకు 
ప్రమాణము. లోకానుభవమున్ను యిట్లే యగపడుచున్నది. 

ఓయి, ప్రాగభావమునకాదిలేకున్నను అంతమున్నది. ప్రధ్వంసాభావమున కాది యున్నను 
అంతములేదు. కాన పై న్యాయమట్లే కుదురును - అనినచో 

వినుము. పుట్టని ప్రాగభావము చచ్చుననియు, పుట్టిన ప్రధ్వంసాభావము చావదనియును 
దార్మికులందురు. వారిసిద్ధాంతముతో మాకు పనిలేదు. అజ్ఞానము అనాదిభావపదార్థమయి, 
జ్ఞానముచే నివర్తించుటచే అనాదియు, సాంతము - (అంతముగలదియు) నగుచున్నది. అనినచో 
నదియు పొసగదు. “మాయా చావిద్యా చ స్వయమేవ భవతి” అను (శ్రుతి యజ్ఞానమున 
కాదిగలదని చెప్పుచున్నది. 

ఫలానపుడు పుట్టినట్లు చెప్పుటకు శక్యముగాదనియే యనాదిపదమున కర్ణము గ్రహింప 
వలయును. అవిద్యాకార్యమగు ప్రపంచము ప్రవాహముగా ననాదిగా నున్నటుల అవిద్యకూడ 
ప్రవాహరూపముగ నుండుటచే అనాదియని చెప్పబడుచున్నది. 


ప్రపంచము అజ్ఞానముచే ఆత్మయందు గల్పింపబడినది. ఆత్మకార్యమని యనబడు 
చున్నది. అట్లే అజ్ఞానముగూడ ఆత్మయందు గల్పింపబడును. ఆత్మకార్య మనబడుచున్నది. 
కార్యవస్తువు సాదియే యగును. సాది పదార్థమున కంత ముండుట యుక్తము. 

ఓయి, ఆత్మ నిర్ధర్మకుడుకదా? అతనియందు కర్తృత్వ మను ధర్మముకూడ నుందదు 
కదా? ఇట్టితరి కర్తృత్వమను వికారములేని యాత్మ అజ్ఞానము నెట్లు పుట్టించును? అజ్ఞానము 
ఆత్మ నాశ్రయించియుండి జగత్తును పుట్టించుగాక! అది మే మంగీకరింతుము. అజ్ఞానము 
మాత్రము ఆత్మకార్యము గానేరదు. అనినచో - 
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వినుము. అవిద్యను ఎవడును సృజించడు. అది తనంతట తానే పుట్టును. “మాయా 
చ అవిద్యా చ స్వయమేవ భవతి” అను శ్రుతి యవిద్య స్వయముగా బుట్టునని చెప్పుచున్నది. 
ఆత్మయందు బుట్టునుగాన ఆత్మకార్యమని వ్యవహరింపబడుచున్నది. 

కావున అంతముగల బంధము ఆదికలదియే యగును. ఆదిగల మోక్షమున్ను అంతము 
గలదియే యగును. ఇందుకు ద్వైతులిష్టపడినచో వారిమతమునగూడ బంధమోక్ష శాస్త్రములు 
వ్యర్థములగును. ఏలయన బంధమున కాదియున్నపుడు బంధముకంటె పూర్వమాత్మకు 
సంసారసంబంధము లేదు. కాన మోక్షశాస్తాదులు వ్యర్థము లగును. మోక్షమున కంతమంగీక 
రించినచో మోక్షము నశించినతరువాత మరల ఆత్మకు బంధమేర్చడును. అప్పుడును మోక్షశాస్త్రము 
వ్యర్థమగును. మోక్షము నిత్యపురుషార్థమని తలచి, ఆలుబిడ్డలను వస్తువాహనములను విడచి, 
వివేకవంతులు మోక్షమార్గమునందు బ్రవర్తించుచున్నారు. అట్టి మోక్షమార్గముగూడ స్వర్గాదులవలె 
అనిత్యములగుచో మోక్ష మార్గమునందు ప్రవర్తించవలెనను ప్రయాస వ్యర్థమయ్యెడిది. ఎవరును 
మోక్షశాస్తమునందు ప్రవర్తించరు. 

కాక ప్రమాణవిరుద్దమయిన అర్థము నంగీకరింపవలనుపడదు. బంధమునుండి మోక్షము 
నకు, మోక్షమునుండి బంధమునకు దిరుగు ఆత్మ నిత్యుడు కానేరడు. ఘటాకారమునుండి 
కపాలాకారమును జెందు ఘటము నిత్య మనబడదు. అవయవ స్వరూపమునుండి భస్మరూపము 
నొందెడి శరీరము నిత్య మని యనబడదు. 


అయితే, సత్మార్యవాదమునందు అవస్థలు మారునుగాని, యవస్థగలవాడు మారడుగదా? 
వాడు నిత్యుడుగానే యుండును. ఎట్లన మట్టి ఘటత్వ కపాలత్వ చూర్ణత్వాది యవస్థల 
నొందుచున్నను, మట్టి రూపముతో నిత్యముగానే యున్నది. ఘటత్వాద్యవస్టలే నశించుచున్నవి, 
పుట్టుచున్నవి. కాన యవస్టలే యనిత్యములు. కావున బంధముక్ష్యవస్థలు గల యాత్మ నిత్యుడే 
యగును. బంధమోక్షావస్థలు మాత్రమనిత్యములు. ఆత్మ యనిత్యుడు గానేరడు. అనినచో - 

కాదు వినుము. సత్మార్యవాదమునుగూడ మేమంగీకరింపము. దీనినికూడ దూషింతుము. 
కార్యము పుట్టకపూర్వము లేక (ఉండక), కారకవ్యాపారమువలన బుట్టుచున్నదని యసత్మార్య 
వాదము. ఇట్టితతీ యసద్రూపములయిన శశశ్ళంగాదులుగూడ బుట్టవలసివచ్చు నను 
నభిప్రాయముతో కార్యము కారణమునందు తాను పుట్టకపూర్వ ముండియే కారకవ్యాపారముచే 
నభివ్యక్తమగుచున్నదని సత్మార్యవాదము బయలుదేరినది. కార్యము పూర్వముండియున్నచో 
కారకవ్యాపారము వ్యర్థమగునని తలచి, కార్యము సత్తు కాదు; అసత్తును కాదు; మిథ్యయే అని 
మిథ్యావాద మవతరించినది. ఇట్లుండ ఘటత్వా ద్యవస్థలు, ఘటాద్యుత్పత్తికి పూర్వము మృత్తునం 
దున్నచో నపుడు కులాలాదుల వ్యాపారము వ్యర్థ మగును. మరియు పిండాకారమయిన మట్టి 
యందుగూడ ఘటబుద్ది పుట్టవలసి వచ్చును. ఘటత్వాద్యవస్థలు కారణమునందు లేనిచో 
శశశ్చంగము పుట్టినట్లు మట్టివలన ఘటము గూడ బుట్టకపోవును. కావున మట్టికి సంబంధించిన 
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ఘటత్వాద్యవస్థలు సదసత్తులుగా నిర్వచింపనలవికావు గనుక మిథ్యాభూతములే యనవలయును. 

అట్లే ఆత్మకు బంధముక్తావస్థలుకూడ మిథ్యాభూతములే. ఏలయన బంధము కంటె 
పూర్వము బంధమున్నచోరాగాది దోషములు వ్యర్థములగును. లేనిచో శశశ్చంగము వలె బంధము 
పుట్టకుండును. అట్లే ముక్తికిపూర్వము ముక్తియున్నచో గురుశాస్తాదులు వ్యర్థములు. లేనిచో 
శశశృ్శంగాదులవలె ముక్తి పుట్టకపోవును. కావున సత్మార్యాసత్మార్య వాదములు రెండును చెల్లవు. 
మిథ్యావాదమే సరియయినది. 

అయితే మిథ్యావాదమునందుగూడ అవస్థలే మిథ్యాభూతములుగాని, యవస్థలుగల 
ద్రవ్యము మిథ్యకాదు. కాన బంధముక్తావస్థలు మిథ్యలయినను, ఆత్మమాత్రము నిత్యుడగును 
అనినచో నది సరికాదు. అవస్థలు మిథ్యలయినచో అవస్థగల ద్రవ్యముగూడ మిధ్యయగును 
ఎట్లన? మొదటిపక్షమున మృద్దవ్యమునందుండు యవస్థబంధము గలిగియుండుట యనవల 
యును. అదికూడ నవస్థయేకాన మిధ్యయే యగును. రెండవపక్షమున నిరవస్థ మయిన 
మృద్దవ్యము (మట్టి) అనిర్వాచ్యమే యగును. అది యిట్టిరూపము కలదని నిర్వచించి చెప్పుటకు 
వీలుకాదు. నిరవస్థమయిన మృద్దృవ్యము మృద్రూప మనదగదు. అందు మృత్వముండుటచే 
నయ్యది మృత్వమను నవస్థతో సావస్థయే యగును. మృత్త్వమను నవస్థలేనిచో మృద్రూపత్వమే 
దానికి సిద్ధింపదు. కావున నిట్లు సావస్థమగు మృద్దవ్యము నుండి మిథ్యాభూతమగు మృత్స్వ్వావస్థ 
తొలగిపోయినచో నపుడు మృద్దవ్యమే లేనందున మృత్తు మిథ్యయే యనవలయును. ఘటము 
నుండి ఘటత్వమును వేరుపరచగా ఘటపదార్థమేముండును? 

అయితే ఘటమునుండి ఘటత్వమును తీసివేసినచో మట్టి మిగులును. దాని యందలి 
మృత్త్వమును దీసినచో జలము మిగులును. దానియందు జలత్వమును దీసినచో నగ్ని మిగులును. 
అందగ్నిత్వమును దీసినచో వాయువుండును. వాయుత్వమును దీసినచో నాకసము మిగులును 
- అనినచో నట్టితరి ఘటత్వాదులవలె మృత్త్వజలత్వా ద్యవస్థలుగూడ మిధ్యాభూతములేకాన 
అవస్థాంతములయిన మృజ్ఞ్జలాది ద్రవ్యములకుగూడ మిథ్యాత్వము ప్రసక్తించును. ఇందువలన 
“అవస్థావంతమయిన ద్రవ్యము మిథ్యయని వ్యాప్తి సిద్ధించినది. కాన ఆత్మబంధ ముక్తాద్యవస్థ 
కలవాడగుచో మిధ్యయే యగును. దానివలన ఆత్మ కనిత్యత్వమును ప్రసక్తించును. కావున 
శాస్త్రానర్ధక్యాది దోషము ద్వైతులకుగూడ పరిహరింప సాధ్యముకాదు. ఇందద్వైతులను వెక్కిరింప 
బనిలేదు. 

కాక, దేహాద్యభిమానముగల యజ్ఞానులగురించి విధిప్రతిషేధాది శాస్త్రములు ప్రవర్తించిన 
వని చెప్పెడి యద్వైతుల మతమున శాస్తాదులు వ్యర్ధములే కావు. శా(స్తాధికారు లగు 
అవిద్వాంసులు మా మతమున కలరు. కాన ద్వైతులకే శాస్త్రానర్థక్యదోషము అపరిహార్యము. 

శాస్త్రము అవిద్వాంసుల గురించియే ప్రవర్తించినది. ఆత్మజ్ఞానులగురించి ప్రవర్తించలేదు. 
అజ్ఞానులకే దేవశరీరాదులయందు గోరికయుండును. వారలు తమ దేహేంద్రియాదులయం 
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దహంబుద్ధియుంచి కర్మల చేయుదురు. దేహాది విలక్షణాత్మజ్ఞానము గల విద్వాంసులకు దేవాది 
శరీరములయందుగాని, తమ శరీరమునందుగాని ఆత్మబుద్ది యుండదు. 


ఆత్మానాత్మవివేకము లేనివాడు మూఢుడు. స్వపరవివేకము లేనివా డత్యంత మూఢుడు. 
ఎంతటి మూఢుడును నీరునిప్పులు, ఎండనీడలు ఒకటని యనుకొనడు. అట్లనుకొన్నచో దాహ 
మయినవాడు నిప్పు మింగవలయును. ఎండ నోర్వలేని వాడు ఎండకు చెమటబట్టినవాడు 
నిప్పులో దుముకవలయును. ఎవ్వ డయిన నిట్లు చేయుచున్నాడా? లేదు. కావున నీ చందమున 
ఆత్మానాత్మవివేకముగలవా డెవ్వడును ఆత్మానాత్మల కభేదమును దలంచడు! ఆత్మానాత్మ 
వివేకములేని మూఢుడట్లు తలంచినచో దలంచుగాక! 

కావున “యజేత స్వర్గకామః” ఇత్యాది విధిశాస్త్రమున “న పరదారాన్‌ గచ్చేత్‌” ఇత్యాది 
నిషేధశాస్త్రమున్ను అనాత్మపదార్థములకంటె ఆత్మపదార్థము వేరని తెలిసికొన్న వానిని గురించి 
ప్రవర్తించవు. 

ఇందు దృష్టాంతమును జూపెదము. లోకములో యజ్ఞదత్తుడు దేవదత్తుని “నీ వీపనిని 
చేయుమని” యొకానొకపనియందు నియమించుచుండ, చెంతనున్న 'విష్ణుమిత్రుడు ఈమాట 
వినుచున్నను, నే నీపనియందు నియమింపబడితినని యనుకొనడు (అనగా యజ్ఞదత్తుడు 
దేవదత్తుని నీరు తెమ్మని నియోగింప చెంతనున్న విష్ణుమిత్రుడు నీరుతెచ్చుటకు పరుగిడడు. ) 
పైగా ఈ నియోగము (ప్రేరణ) నా విషయము కాదని యుపేక్షంచియుండును. ఒకవేళ 
“నీపనియందు యజ్ఞదత్తుడు దేవదత్తుని నియమించెనా? లేక నన్ను నియ మించెనా?” అని 
విష్ణుమిత్రునకు సందేహమున్నచో నియోగవిషయవివేకము లేనందున దేవదత్తునిపనియందు 
విష్ణుమిత్రుడు ప్రవర్తింపవచ్చును. ఇట్టిసందేహములేక 'ఈ నియోగము (విధి) దేవదత్తునిది” 
అను విషయవివేకజ్ఞానమున్నపుడు విష్ణుమిత్రుడు తాను నియమింపబడినట్లు గ్రహింపడు. తా 
నాపనిని చేయుటకును ప్రవర్తింపడు. 


అట్లే, కార్యకారణము (భలహేతువులయందు ఆత్మత్వభ్రాంతిగల యజ్ఞానులకే 
కర్మలయందు బ్రవృత్తి. ఆత్మానాత్మలు వేరు అను నిర్ణయజ్ఞానముగల వివేకులకు కర్మల యందు 
(బ్రవృత్తి యసంభవము. 

ఓయి? అనాత్మవస్తువులయిన కార్యకారణముల (ఫలహేతువుల)కంటె ఆత్మవేరని 
తెలిసినను విద్వాంసులకు అహం - మమాభిమానరూపమయిన ప్రాకృత (అజ్ఞానిక) సంబంధము 
వలన శాస్త్రము న న్నీ పనిని చేయుమన్నది, శాస్త్రము న న్నీ పని మాను మన్నది అను జ్ఞానము 
సహజముగా గలుగుచున్నది. ఇల్లు తగులపడిపోగా నింటిలో నివసించు యజమాని యింటికంటె 
వేరయినను, యింటియందున్న మమాభిమానమువలన దుఃఖాదు లనుభవించుచున్నాడు. ఇట్టి 
మమాభిమానము నపేక్షించియే విద్వాంసుడుగూడ తాను ఇష్టఫల హేతువునందు బ్రవర్తింపబడితి 
ననియు, అనిష్టఫలహేతువునందు నివర్తింప బడితిననియు దలంచుచు, ననుకూలకర్మయందు 
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బ్రవర్తించుచున్నాడు; ప్రతికూలకర్మనుండి నివర్తించుచున్నాడు. దేహసౌఖ్యముచే తనకు సౌఖ్యము, 
దేహముయొక్క అసౌఖ్యముచే తనకసౌఖ్యము లోకములో ననుభవసిద్ధమేకదా? అట్లే స్వర్గలోకమున 
ఒకానొక దివ్యదేహము నొంది సుఖ మనుభవించెదను. యాతనాదేహ(ప్రయుక్తమయిన 
దుఃఖము నాకు వలదు, అని తలంచి వివేకముగల మానవుడు విహితమును జేయుచున్నాడు, 
నిషిద్దమును బరిత్యజించుచున్నాడు. కావున విద్వాంసులకుగూడ విహితములెవ్వియో, అవిహితము 
లెవ్వియో తెలియుటకు శాస్త్ర మావశ్యకము. కాన శాస్త్రమునకు విద్వద్విషయత్వముగూడ 
సంభవించును. 


లోకములో తండ్రికంటె నేను వేరనుజ్ఞానము కుమారునకు, కుమారున కంటె నేను 
వేరను జ్ఞానము తండ్రికి నున్నను వీరురువురు, ఒకరిపనియందు మరియొకరు ప్రవర్తించుచునే 
యున్నారు. కుమారుడు తండ్రికి సుఖాదు లొనగూర్చుటకు తండ్రిపనియందు బ్రవర్తించుచున్నాడు. 
తండ్రియు పుత్రునకు నరకాది దుఃఖముల దొలగించుటకొరకు పుత్రుని నిషిద్ధకర్మలనుంచి 
నివారించుచున్నాడు. ఇందుకు కారణము వారుభయులు వేరయినను వా రుభయులకు 
ఒకరియందు మరి యొకరికి గల మమకారమే నని స్పష్ట పడుచున్నది. అట్లే విద్వాంసునకుగూడ 
ఆత్మానాత్మవివేకజ్ఞానమున్నను అనాత్మవ దార్భముల యందున్న మమకారమువలన 
విధిప్రతిషధములయందు బ్రవృత్తి యుపపన్న మగునని భావము. 

అయితే యిందొకానొక యవాంతరాశంక కలుగును. ఎట్లన తండ్రికొడుకులకు 
పరస్పరము భేదజ్ఞానమున్నను, కుమారుడు “మ మాయం జనక” నాకు వీడు తండ్రి యను 
ప్రకృతసంబంధము (మమకారము) వలన దండ్రికొరకు విధిప్రతిషేధముల గుర్తెరుంగునుగాక! 
దేహముకంటె నేను వేరను జ్ఞానముగలవాడు దేహముకొరకుగాని, తనకొరకుగాని విధి 
ప్రతిషేధముల దెలియజాలడు. కారణమేమన - దేహము నశించును. ఆత్మయో? యసంగుడు, 
అవిక్రియుడును. కాన విధి ప్రతిషేధముల దెలిసికొని చేయున దేమి? ఇందుకు సమాధానము, 
దేహముకంటె నేను వేరను జ్ఞానముగలవానికిగూడ “దేహము నాది అను మమకారము గలదు. 
అట్టివా డీదేహమునందుండియే స్వర్ణలోకమున తనకు దివ్యదేహము కావలెనని కర్మ్శచేయును. 
నాకు నీచజన్మ రాకుండుగాక యని నిషిద్దాచరణమునుంచి నివర్తించును. అనగా వివేకవంతులకు 
గూడ ఫలహేతువులగు అనాత్మపదార్థములయందాత్మబుద్ధి లేకున్నను, ఆత్మీయబుద్ధి (ఇవి నావి 
యనుబుద్ధి) యుండుటచే శాస్త్రార్థమునందు ప్రవృత్తి సంభవింపవచ్చునని పూర్వవాదియొక్క 
పరమాశయము. 

సిద్ధాంతియొక్క సమాధానము : విధిప్రతిషేధశాస్త్రములు అజ్ఞానివిషయములుగాని, 
జ్ఞానివిషయములు గావు. దేహాది విలక్షణాత్మజ్ఞానము గలిగినంతమాత్రమున కర్మలయందు 
ప్రవృత్తి నివృత్తుల నాచరించెడివాడు విద్వాంసుడు కానేరదు. ఆత్మ దేహాదులకంటె భిన్ను డనుజ్ఞాన 
ముదయించకపూర్వము ఎల్ల మానవులకు అనాత్మభూతములగు ఫలహేతువుల యందాత్నాఖి 
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మానము స్వతస్సిద్ధము. విధిప్రతి షేధార్థమును గుర్తెజింగిన పిదప ఫల హేతువుల (కార్యకారణ 
ముల) కంటె ఆత్మ వేరనిమాత్రము తలంచును. అదెట్లన మానవులు తమ కనాదికాలముగా 
జరుగుచున్న దేహాదులయందలి యాత్మాభిమానముతో విలసిల్లుచు, విధిప్రతిషేధముల గుర్తెలిగి 
ఇనేన్రు బ్రాహ్మణుడను; స్నానసంధ్యాది కర్మలయందు శాస్త్రముచే నియోగింపబడితిని; మద్యపానాది 
కర్మలనుంచి నిషేధించబడుచున్నాను” అని తలంచుచు విహితకర్మలయందు ప్రవర్తించును. 
నిషిద్ధకర్మలనుంచి నివర్తించును. 


ఇట్లు విధినిషేధార్థజ్ఞానము కలిగినతరువాత వివేకముకలిగి యిట్లు విచారించును. 
దేహమే నే నగుచో దేహ మీలోకముననే నశించుచుండ నాకు విహితకర్మలయందు (బ్రవృత్తి 
యేల? నిషిద్ధకర్మలనుంచి నివృత్తి యేల? అని పిదప శాస్త్రమును బ్రమాణముగా చేసికొని 
యాస్సికుడు దేహాదులకంటె ఆత్మవేరని తలంచును. 

ఈ జ్ఞానమును బురస్మరించుకొని తా నీ లోకమున ననుష్టించిన కర్మలకు పరలోకమున 
ఫలమును నే ననుభవింతు నను నిశ్చయముతో మానవుడు విధిప్రతిషేధములను నెరవేర్చుకొను 
చున్నాడు. కావున కర్మలయందు ప్రవర్తించిన అజ్ఞానికి, దేహముకంటె ఆత్మవేరనియు, ఆత్మ, 
కర్త భోక్రయనియును జ్ఞానముకలిగినను అయ్యది తా నాచరించదగిన కర్మలను నెరవేర్చుకొనుట 
కుపయోగించునుగాని, మోక్షమునొందుట కుపయోగించదు. అజ్ఞాని కర్మమార్గమున ప్రవర్తించక 
పూర్వమే దేహభిన్నమయిన ఆత్మను అనుసరించినచో నాతనికి తనయందు కర్తృత్వ భోకృత్వ 
నిశ్చయమే పుట్టనందున కర్మలయందు ప్రవృత్తియే కలుగదు. కాన, నజ్ఞానికి కలిగిన దేహవిలక్షణా 
త్మజ్ఞానము కర్మఫల భోక్త యగు నాత్మను సంపాదించుచు, కర్మల నెరవేర్చు కొనుటకుపయో 
గించునుగాని కర్మసన్వాసమున కుపయోగపడదు. 

ఓయి, శాస్త్రము విద్వద్విషయమా? లేక అవిద్వద్విషయమా? అని కదా ప్రకృతప్రశ్న 
దానికి సమాధానమేమి వచ్చినది? వినుము, ఏ అజ్ఞానికి దేహాదులయం 'దహి మభిమాన 
ముండెనో వానికే కర్మలయందు ప్రవర్తించిన తరువాత ఆత్మ దేహముకంటె వేరనుజ్ఞానము 
కలుగగా దేహాదులయందు మమాభిమానము, ఆత్మయందు కర్శృత్వభోకృృత్వాభిమానములున్ను 
కలుగును. అట్టితరి యా మానవుడు దేహభిన్నాత్మజ్ఞాని యయినను, కర్త ృత్వభోక్త త్వా భిమానము 
లుండుటచే నజ్ఞుడేయగును. ఇక కర్మలయందు ప్రవర్తించని దేహభిన్నాత్మ జ్ఞానికాని, కర్మలయందు 
ప్రవర్తించినను దేహభిన్నాకర్త్శృభో క్రాత్మ జ్ఞానికాని, దేహాదికమును దాని నాశ్రయించియున్న 
కర్మజాలమును కర్మఫలములను మమకారముతో జూడడు. ఇట్టివాడు విద్వాంసుడనబడును. 
కావున దేహభిన్నాత్మజ్ఞాన మున్నను కర్తృత్వభోక్తృత్వ విశిష్టాత్మజ్ఞానము గల యజ్ఞానిని గురించియే 
శాస్త్రము ప్రవర్తించును గాని, అకర్ర భోక్రసంగాత్మజ్ఞానియగు ప్రాజ్ఞానియెడల విధిప్రతి షేధశాస్త్రము 
ప్రవర్తించదు. విద్వాంసునకు దేహాదులయందు మమాభిమాన ముండదు. వానియందు మమాభి 
మాన ముండుచో వాడు విద్వాంసుడే కానేరడు. విద్వాంసునకు దేహాదులతో ప్రాకృతసంబంధము 
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గూడ నుండదు. ప్రాకృతసంబంధ మనునది యజ్ఞానమువలన నేర్పడును. 


కావున, అజ్ఞానకార్యములయిన అహం మమాభిమానములు గల యజ్ఞానులే 
విధిప్రతిషేధ శాస్త్రమునకు విషయము లగుదురుగాని, అహం మమాభిమానరహితులగు 
విద్వాంసులు శాస్త్రమునకు విషయభూతులు కారు కనుక, విధిప్రతి షేధశాస్త్రము అవిద్వద్విషయ 
మగుచు సార్థకమగుచున్నది. ఇట్లే మోక్షశాస్తముగూడ నవిద్వాంసులయెడలనే సార్థకమగును. 

అవిద్వాంసులు (అజ్ఞానులు) ఆత్మ సంసారియనియు, బద్దుడనియు తలంచుచు, 
సంసారబంధమునుండి యాత్మను విడిపించుటకొరకు గురువునుంచి శాస్త్రము నభ్యసించి శమ 
దమాదిసంపాదనద్వారమున జ్ఞానమును సంపాదించి ముక్తు లగుచున్నారు. కాన మోక్షశాస్తము 
గూడ వ్యర్థముగాదు. విధిప్రతిషేధమోక్షశాస్త్రములు మూడును అవిద్వ ద్విషయములగుచు 
సార్థకము లగుచున్నవి. అందు విధి ప్రతిషేధశాస్త్రము, సకామాజ్ఞ విషయము (ఫలేచ్చగల 
యజ్ఞానివిషయము); మోక్షశాస్త్రము నిష్మామాజ్ఞవిషయము అని భేదము. మోక్షశాస్త్రముగూడ, 
మోక్షకామి (మోక్షమును గోరువాని) విషయ మని యనదగదు. మోక్షకామము కామములో 
చేరదు. ముముక్షువు నిష్మాముడని ప్రసిద్ధి. పురుషులకు బంధహేతువగు కామమే కామమని 
సిద్ధాంతము. మిగిలినవి కామములు కానేరవు. ముముక్షువునకు మోక్షకామమువలన బంధ 
మేర్చడదు. 

ఓయి, “కర్తా శాస్తార్ధవత్వాత్‌” అను సూత్రమునందు వేదవ్యాసులు శాస్తార్థములైన 
యజ్ఞాదులననుష్టించువా రుండుటచే శాస్త్రములు సార్థకములని సాధించెను. అది యెంత వరకు 
నిలచునని మన మాలోచించుట యావశ్యకము. 


ఏల యన? దేహాత్మవాదులగు నజ్ఞానులమతమున దేహ మిచ్చటనే నశించుట వలనను, 
స్వర్గాదిఫల మనుభవించువాడు వేరుగ లేకుండుటవలనను, దేహమే కర్తయగుట వలనను, 
కర్మానుష్టానము వ్యర్థమనుదృష్టితో నజ్ఞానులు యజ్ఞాదుల యందు ప్రవర్తించరు. 

దేహవ్యతిరిక్త అకర్రభోక్రాత్మజ్ఞానము గల ప్రాజ్ఞలకు మొదలే కర్మలతో బనిలేదు. కావున 
శాస్తార్థముల ననుష్టించువారు లేనందున “స్వర్గకామో యజేత” “న కలంజం భక్షయేత్‌” అను 
విధి ప్రతిషేధ శాస్త్రములు వ్యర్థము లగును. ఇపుడు వేదవ్యాసుల సూత్రమునకు వారి 
సిద్దాంతమునకును గతి యేమి? 

అలాగా, వినుము. లోకప్రసిద్ధాత్మజ్ఞానముగల పురుషులకు యజ్ఞాదుల యందు 
బ్రవృత్తియు, కలంజభక్షణాదులనుంచి నివృత్తియు కుదురును. జీవేశ్వరుల కభేదమును గ్రహించిన 
బ్రహ్మవేత్తకు ప్రవృత్తినివృత్తులుండవు. దేహాత్మవాది యగు నాస్తికునకును, యజ్ఞాదులయందు 
బ్రవృత్తినివృత్తు లసంభవములు. ఇక బ్రహ్మవేత్త “నాస్తికుడు వీరిరువురునుదప్ప కర్మానుష్ట్రాన 
పరుడని లోకములో బ్రసిద్ధిచెందిన ఆస్తికుడగు వైదికుడు శాస్తమునందు ప్రామాణ్యనిశ్చయ 
ముండుట వలన దేహాతిరిక్తమయిన ఆత్మ లేనిచో శాస్త్రమెట్లు ప్రమాణమగునని విమర్శించుకొని 
దేహాతిరిక్తుడు, కర్తయు, భోక్తయు నగు నొకానొకయాత్మ గలడని యూహించి, అట్టియాత్మయొక్క 
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అకర్ర భోకృసచ్చిదానందలక్షణ మయిన విశేషరూపమును గుర్తింపజాలక, ఆత్మయందు 
భోకృృత్వము గలదని భ్రమించి కర్మ ఫలమగు స్వర్గ్ణాదులయం దాసబడి కడు శ్రద్ధతో యజ్ఞాది 
కర్మలయందు బ్రవర్తించుట యెల్లరెతీంగినవిషయము. కావున శాస్త్రార్ధ మనుష్టించుటకు అజ్ఞుడు 
కర్తగానుండుట వలన శాస్త్రము వ్యర్థముగాదు. దేహాతిరిక్త కర్తృభోక్రాత్మవాది యగు కర్త 
నాధారపరచుకొని ప్రవర్తించిన వ్యాససూత్రమున్ను వ్యర్థముగాదు. 

అయితే “యద్యదాచరతి శ్రేష్టస్తత్తదేవేతరే జనాః” అనికదా? లోకన్యాయము. బ్రహ్మవేత్తలు 
శ్రేష్టులుకదా? వారు శాస్తార్ధ మనుష్టించుటకు ప్రవర్తించరుకదా? వారి వెంట బోవు 
నవివేకులుగూడ కర్మయందు ప్రవర్తించరు కదా? ఇట్టితరి శాస్త్రార్థ మనుష్టించుటకు కర్త 
యెవడు? శాస్త్రము సార్థకమెట్లగును? 

ఓహో, ఇదియా మీ యభిప్రాయము. లోకములో శాస్త్రార్థమనుష్టించువారే (కర్తలే) 
వేనవేలు గలరు. శాస్తార్థమునందు ప్రవృత్తికలుగని బ్రహ్మవేత్త (వివేకి) మచ్చున కొక్కడుండునో 
లేదో? కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు “బహూనాం జన్మనామంతే జ్ఞానవాన్‌ మాం ప్రపద్యతే” “మనుష్యాణాం 
సహస్రేషు కళ్చిద్యతతి సిద్ధయే, యతతామపి సిద్ధానాం కళ్చిన్మాం వేత్తి తత్త్వతః” అని 
చెప్పియుండెను. 

సామాన్యముగా రాగాదిదోషదూషితులయిన మూఢులు వివేకి ననుసరించి ప్రవర్తించరు. 
రాగాదుల బురస్మరించుకొని కర్మలయందే ప్రవర్తింతురు. శ్రేష్టులయిన జనకాదులు కర్మల 
నాచరించిరని శాస్త్రము చెప్పుచున్నను, మానవులు జనకాదులమార్ల మవలంబించవలెనని కర్మల 
నాచరించుట లేదు. వారికి కర్మఫలములయందుగల కోరికవలననే కర్మలనాచరించుచున్నారు. 
అట్లుకానిచో పరదారగమనాదులను, కలంజభక్ష ణాదులను, ఆభిచారికకర్శలను యే జనకాదు 
లాచరించిరని వీ రాచరించు చున్నారు? కావున నంతట కర్మ ప్రవృత్తికి ఫలేచ్చయే కారణము. 
ఇదియే అజ్ఞానులకు గల దోషము. 

అయితే “వర్త ఏవ చ కర్మణి” (నేను కర్మమార్గమునందే యుండుచున్నాను.) మమ 
వర్మానువర్తంతే మనుష్యాః పార్థ! సర్వశః (ఓయి అర్జునా! అన్నివిధముల మానవులు నా 
మార్గము ననుసరింతురు. ) అని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పిన మాటకు విరోధము వాటిల్లును కదా? అని 
యనరాదు. రాగాదిదోషములచే తమంతట తామే కర్మలయందు ప్రవర్తించినవారలకు 
విహితకర్మలయందు రుచిబుట్టించుటకు శ్రీకృష్ణు డట్లు చెప్పెను. కాక, శ్రీకృష్ణుడే మానవులకు 
కర్మప్రవృత్తి స్వాభావికమని “స్వభావస్తు ప్రవర్తతే” అని చెప్పియుండెను. కావున, మూఢులు 
భోజనాదులయందు (బైవర్తించినట్లు, ధర్మాధర్మ సంస్మారమువలన జన్మమొదలుకొని 
స్వాభావికముగనే ప్రవర్తింతురు. కావున శాస్త్రము, కర్మానుష్టానము యీరెండును అజ్ఞానివే. 
అవిద్యాప్రయుక్తమయిన సంసారముగూడ నజ్ఞానికే. ఇంతియెకాని కేవల క్షేతజ్ఞునకు అవిద్యకాని, 
తత్మార్యముగాని లేదు. అవిద్యాకల్పితమయిన సంసారము పరమార్థముగా ఆత్మను బంధింప 
జాలదు. (ప్రాతిభాసిక ములయిన గంధర్వనగరాదులు, పారమార్థికములయిన గగనాదులను 
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దూషింపజాలవు. నిజమయిన నీరు ఊషరక్షేత్రమును జేరి యా క్షేత్రమును బురదచేయగలదుకాని, 
మరీ చ్యుదకము (యెండమావులనీరు) మరుభూమిని చేరి బురదయొనర్పజాలదు. అట్లే అవిద్య 
గూడ క్షేత్రజుని యేమియు జేయజాలదు. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు “క్షేత్రజ్రం చాపి మాం విద్ది 
యా “క్షు Uy లా Er (0 
సర్వక్షేత్రేషు భారత” “అజ్ఞానేనావృతం జ్ఞానం తేన ముహ్యంతి జంతవః” అని చెప్పిరి. 


ఇచట అవిద్య యన నేమి? యని యిసుమంత విచారింతము. “ప్రపంచమున కనాదిగా 
నుపాదాన మగుచు మిథ్యయగునది యవిద్య” అని యవిద్యకు లక్షణము. సత్తుయనియు, 
అసత్తుయనియు నిర్వచించి చెప్పనలవికానిది మిథ్య యని యర్థము. 


ఇక తూలాజ్ఞానము అవిద్య యనుపక్షములో “ఉపాదానమగుచు మిథ్య యగునది” 
అవిద్య అనియే లక్షణము. 


ఎట్లయినను అవిద్య మిధ్యయే యగును. అవిద్యయే మిథ్యయయినపుడు దానివలన 
వచ్చిన సంసారము మిథ్యయని చెప్పుటకు విప్రతిపత్తియేమి? అవిద్య జ్ఞానముచే నశించు 
చున్నది. కాన, సత్యము (సత్‌) గాదు. ప్రతీయమానమగు చున్నందున అసత్తును గాదు. మ 
రేమనిన ప్రతీయమానమగుచు బాధింపబడుచున్నందున మిథ్యయే యగుచున్నది. కాన 
సంసారముగూడ మిథ్యయే. అందు సందియములేదు. 

“న చ మిథ్యాజ్ఞానం పరమార్థవస్తు దూషయితుం సమర్థమ్‌” అను భాష్యపంక్తికి మరియొక 
యర్థము స్ఫురించుచున్నది. మిథ్యాజ్ఞానమనగా (మిథ్యా చ తత్‌ అజ్ఞానం చ) అను వ్యుత్పత్తివలన 
మిధ్యాభూతమగు నజ్ఞానమని యర్థము. పరమార్థవస్తువనగా పరమార్ధసత్యమయిన (బ్రహ్మ. 
కావున మిథ్యాభూతమయిన అజ్ఞానము పరమార్థసత్యమగు (బ్రహ్మను దూషించుటకు అనగా 
సంసారినిగా జేయుటకుగాని, లేక మిథ్యాభూతునిగా జేయుటకుగాని సమర్థము గాదు. కారణ 
మేమియన, సత్య మిథ్యావస్తువులకు నితరేతర తాదాత్యము కుదరనందువలన - అని హేతువు. 
ఈ భావమునందుగూడ నూసరక్షేత్ర మరీచ్యుదకాదిదృష్టాంతములు పొసగును. దీనివలన అజ్ఞాలచే 
గల్పింపబడిన సంసారముతో క్షేత్రజ్ఞున కేమాత్రము లోపములేదని తేలినది. కాన అవిద్యవలన 
క్షేత్రజ్ఞుని సంసారము గలవానినిగా అజ్ఞాను లనుకొందురు గాక. అంతమాత్రమున ఆత్మ 
కేమాత్రము సంసార మంటదు. తెలియనిబాలుడు ఆకాశము నల్లగా నున్నదని యన్నంత 
మాత్రమున నిరూప మయిన ఆకాశమునకు రూపమంటుచున్నదా? అట్లే క్షేత్రజ్ఞునకుగూడ 
సంసార మంటదని భావము. వస్తుతః క్షేత్రజ్ఞుడు (జీవుడు) అసంసారి. కనుకనే, క్షేత్రజ్జుడు 
వస్తుతః ఈశ్వరుడగుచున్నాడు. ఈ యభిప్రాయముతోనే భగవంతు డగు శ్రీకృష్ణుడు “అజ్ఞానే 
నావృతం జ్ఞానం తేన ముహ్యంతి జంతవః” అని చెప్పెను. అజ్ఞానావరణమువలన క్షేత్రజ్ఞుడు 
సంసారి యని ప్రాణులు వ్యామోహమును జెందుచున్నారని దీనియర్థము. 


ఇట్లుండ మరల ద్వైతవాది శంకించుచున్నాడు. 
ఓయి; విద్వాంసులదృష్టిలో క్షేత్రజ్ఞుడు అసంసారి యయి, అవిద్వాంసుల దృష్టిలోనే 
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సంసారియగుచో అనాత్మభూతములయిన దేహాదులయందు “నేను, ఇది” “ఇది నాది” అను 
నభిమానము అవిద్వాంసులకువలె విద్వాంసుల కేల గలుగుచున్నది? సంసారహేతు వయిన 
నీ యభిమానము, అజ్ఞానమువలనగదా గలుగును? విద్వాంసుల కజ్ఞానముండదు కదా? 
కావున విద్వాంసులకుగూడ అనాత్మపదార్థములయం దహం మమాభిమాన ముండుటచే 
దేహాత్మలకు సంసర్గము (సంబంధము) సత్యమే యనవలయును. కావున దేహాదులతో నిజమయిన 
సంబంధముండుటచే క్షేత్రజ్జుడు నిజముగా సంసారియే యని యేల యనగూడదు? 


అద్వైతవాది సమాధానము : వినుము. లోకములో అత్యంతమూఢులు దేహమే యాత్మ 
యని తలంతురు. ఆస్తికులు దేహముకంటె ఆత్మ వేరనియు, కర్త, భోక్త యనియు దలంతురు. 
ఇట్లాస్తికులకు దేహమునం దాత్మాభిమానము లేకున్నను, అంతఃకరణమునం దహ మభిమానము 
గలదు. దీనిని పురస్మరించుకొనియే అంతఃకరణధర్మములయిన భోకృత్వాదులను ఆత్మయం 
దధ్యసింతురు. ఆస్తికులు ఆత్మ యంతఃకరణవిలక్షణుడని యనరు. వా రట్లంగీకరించుచో 
(వైదికులకు అంతఃకరణమునందు అహమభిమానము లేకున్నచో) కర్శృత్వభోక్త త్వ విశిషుయిన 
అంతఃకరణముకంటె విలక్షణమయిన ఆత్మను నిర్వికారునిగా జూతురు. అపుడు వారికి 
నాకీఫలముకావలెనని కోరికగాని, నే నీకర్మ చేయవలెనని కోరికగాని యుండదు. భోగములుకాని 
కర్మలుగాని వికారరూపములు. అవి క్రియాత్మజ్ఞానులకు నిట్టి వికారములయం దాకాంక్ష 
యుండదు. వారికి కర్మలయందు బ్రవృత్తియు నసంభవము. కావున కర్మలయందు ప్రవర్తించెడి 
యాస్తికులకు నంతఃకరణమునం దహమభిమాన ముండును. దానివలననే వారు ఫలాకాంక్షతో 
కర్మలయందు ప్రవర్తింతురు. అవిక్రియాత్మజ్ఞానముగల విద్వాంసులకు ఫలాపేక్షలేనందున 
కర్మలయందు ప్రవృత్తి లేకపోవుచుండగా; దేహేంద్రియవ్యాపారోపరమరూపమయిన నివృత్తి 
వారియం దారోపించబడుచున్నది. ఇంతియెకాని నివృత్తిగూడ నొకానొకవిధమయిన కర్మయే 
యని భ్రమింపదగదు. కావున కర్త భో క్రంతకరణ తాదాత్యాధ్యాసతో గూడిన వైదికులకే యహం 
మమాభిమానముగాని తత్వవేత్తల కుండదు. ఈ యది యద్వైతవాదులసిద్ధాంతము. 


ఇందుకు వ్యతిరేకముగ ద్వైతవాదులు తమ పాండిత్యము నిట్లు ప్రకటింతురు. ఎట్లన? 
క్షేత్రజ్ఞ డన నీశ్వరుడేకాని, జీవుడు కాడు. జీవుడు సంసారి. క్షేత్రజ్ఞుడు అసంసారి. క్షేత్రజ్ఞ 
(ఈశ్వరు) నిచే ప్రకాశింపజేయదగిన క్షేత్రము (శరీరము) క్షేత్రజ్ఞుని (ఈశ్వరుని) కంటెయు, 
జీవునికంటెయు విలక్షణము. క్షేత్రజ్ఞుడగు నీశ్వరుని సాక్షాత్మార మొనర్చుకొని, భ్రమరకీటన్యాయ 
ముగ నీశ్వరరూపముతో నుండుచు సంసారబంధమును రూపుమాపు కొనును అని ద్వైతు 
లందురు. అనగా క్షేత్రజ్ఞుదే (ఈశ్వరుడే) సంసారియగునని యద్వైతులభావము. క్షేతజ్ఞు డనగా 
నీశ్వరుడని యంగీకరించుచు, సంసారియగు జీవు డీశ్వరునికంటె వేరని ద్వైతులభావము. 


ఇందు నిజమేమన జీవుడు క్షేత్రజ్ఞుడు గాడని తెలిసికొను పండితుడుగాని, శిష్యుల 


కిట్లు బోధించు గురువుగాని వీరిరువురు పండితాపశదులు (నీచపండితులు). సంసార మోక్షములు 
మిథ్యయగుచో శాస్త్రము వ్యర్థమగునని తలంచి, యా రెంటికిని సత్యత్వమును వర్ణించి శాస్త్రమును 
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సార్థకమొనర్పదలచిన మూర్చులు వీరు. ఇట్టి నీచులు తాము మూఢులగుచు, నితరుల మోసపుచ్చ 
సమకట్టి, యాత్మనాశమొనర్చి, వ్యాసశుకాది గురుశిష్యపరంపరాప్రవృత్తమయిన శాస్తసంప్రదాయ 
మును మంట గలుపుచున్నారు. శాస్తార్థసంప్రదాయ మెట్లు ప్రవర్తించినది నిర్ణయించుట 
ముఖ్యము. మూలకర్త యగు వ్యాసులు తనశిష్యుడు, కుమారుడు నగు శుకయోగీంద్రునకు 
దన యాశయమును యథార్థముగా బోధించెను. ఆ శుకులు గౌడపాదులను తమశిష్యుల 
కుపదేశించిరి. గౌడపాదులవారు గోవిందయోగీంద్రుల కుపదేశించిరి. గోవిందయోగీం[ద్రులు 
శ్రీశంకరుల కుపదేశించిరి. ఇట్లు శాస్తార్ధసంప్రదాయము పరంపరాప్రాప్తమని గీతార్థసంప్రదా 
యము నందు సుస్పష్టము. 

శంకరులు తమ యభిప్రాయమును సర్వజనసులభమగునటుల భాష్యరచనా ద్వారమున 
లోకమునకు వెల్లడించిరి. కాన నెవడు ఇట్లు సంప్రదాయపూర్వకముగ ప్రవృత్తమయిన శాంకర 
భాష్యమును పఠింపజేయునో వాడే సంప్రదాయవేత్త యగు గురువు. 


మిగిలిన రామానుజులు మున్నగువారల కిట్టి సంప్రదాయము లేదు. 


కావున రామానుజాదులభాష్యమును పఠింపజేయువారు సంప్రదాయరహితులు. అందు 
వలన వీరు శాస్త్రసిద్ధమయిన యర్థమును పరిత్యజించి, తాము స్వతంత్రముగా లేని యర్థమును 
గల్పించి లోకమును మోసపుచ్చుచున్నారు. కాన నిట్టి వారలముఖమును జూడగూడదు. వారి 
నుపేక్షించవలెగాని, వారికి శిష్యత్వ మవలంబించి వారిని సేవింపగూడదు. 


చూడుడు, వారు లోకమున కానర్చెడి మోసమును - “ఇదం శరీరం కౌంతేయ 
క్షేత్రమిత్యభిధీయతే” అను శ్లోకముచే శ్రీకృష్ణుడు శరీరము క్షేత్రమని చెప్పి “ఏత ద్యో వేత్తి తం 
ప్రాహుః క్షేత్రజ్ఞ ఇతి తద్విదః” అను శ్లోకముచే శరీరమును దెలిసికొనువాడు క్షేత్రజ్ఞుడని చెప్పెను. 
శరీరమును దెలిసికొనువాడు శరీరసంబంధము గల జీవు డని యెల్లరకు ననుభవసిద్ధము. 
“నేను మనుష్యుడను, నేను స్థూలుడను, ఇది నాశరీరము, నాచేయి” అను ప్రతీతులు జీవునకు 
సహజములు. అట్టి క్షేత్రజ్ఞుడే (జీవుడే) “క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు భారత” అను 
శ్లోకముచే తా నని చెప్పి, జీవున కీశ్వరాభేదమును దృఢపరచెను. 

ఇట్టి యథాశ్రుతార్థమును విడచి, జీవుడు క్షేత్ర జ్ఞడు గాడనియు, క్షేత్రజ్ఞుడనగా నీశ్వరుడ 
నియును అర్థమును వర్ణించుట లేనిదానిని కల్పించుటయే కదా? క్ష్మేతజ్ఞడయిన ఈశ్వరునికంటె 
జీవుడు వేరనియు, క్షేత్రజ్ఞ (ఈశ్వర) ధ్యానముచే ఈశ్వరస్వరూప ప్రాప్తి కలుగుననియు జెప్పుట 
యుక్తముకాదు కదా? 

ఒకవస్తువునకు మరి యొకవస్తువుయొక్కరూప మెట్లుసంభవించును? జీవున కున్న 
రూపము నశించినచో జీవుడు నశించినట్లే కదా? జీవుడు మారురూపము నొందెననగా మరల 
పుట్టినట్లే కదా? ఇట్లు జన్మనాశములుగల జీవుడు నిత్యు డెట్లగును? ఘటము కంబుగ్రీవాద్యా 
కారమును వదలినచో నశించిన దని యనుచున్నాము. కపాలస్వరూపముతో పుట్టినదని యను 
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చుంటిమి. ఇట్టి ఘట మనిత్యమని కదా లోకప్రసిద్ధి. 


ఇక జీవుడు మొదటిరూపమును విడువకయే ఈశ్వరరూపమును బొందు ననుటయు 
బొసగదు. రెండురూపము లేకవ్యక్తియం దేకకాలమున నుండుట విరుద్ధము. అట్లుండుటకు 
లోకదృష్టాంతమును గానము. భ్రమరకీటన్యాయమునందుగూడ కీటము కీటరూపమును విడచియే 
(భ్రమరరూపమును బొందుచున్నది. కీటభ్రమరరూపములు రెండును నొకచోట కనుపింపవు. 
(భ్రమరకీటరూపములు రెండును పరస్పరవిలక్షణ మయియుండ, కీటరూపమును విడువక 
కీటము భ్రమరరూపమునొందుటెట్లుపొసగును? భ్రమరకీటరూపములకు పరస్పరభేదమే లేదం 
దురా? అపుడు ఇది భ్రమరము, ఇది కీటము అను వ్యవహారమేయేటకలియును. ఇక ఘట 
రూపమును విడచి కపాలరూపమునొందిన మృద్దవ్యము నిత్యముగా నున్నందున పూర్వ 
రూపమును విడచి, ఉత్తరరూపము బొందినను, జీవుడు నిత్యుడే యగునుకాని యనిత్యుడుగాడని 
యనరాదు. దృష్టాంతమునందు (మృద్దవ్యమునందు) ఘట కపాల ద్వయానుగతమయిన మృద్దవ్య 
మొకటియే. కావున నచట మృద్దవ్యము నిత్యమగుగాక. ప్రకృతమునందు కీటభ్రమరములవలె 
జీవేశ్వరులుగూడ వేరయినందున జీవుడు నిత్యుడు గానేరడు. మరియు ఉభయరూపానుగత 
మయిన మృద్దవ్యము నిత్యమయినను తద్వికారములయిన ఘటకపాలము లనిత్యములే 
యగుచున్నట్లు, జీవేశ్వరానుగతమయిన మరియొకవస్తువు నిత్యమనియు, జీవేశ్వరు లనిత్యు 
లనియు జెప్పవలయును. అట్లు చెప్పుటకు ద్వైతమతమున జీవేశ్వరానుగతమయిన వస్తువేదియు 
లేదు. అట్టి వస్తువు నంగీకరించినచో జీవునివలె నీశ్వరుడుగూడ అనిత్యు డగును. అబ్బా! జీవ 
నిత్యత్వమును సాధింపసమకట్టిన నీవు యీశ్వరానిత్యత్వమును సాధించితివికదా? ఏమి ఫలమును 
బొందితివి? 

ఇక ఘటకపాలముల రెంటియందును మృద్దవ్య మనుగత మయినట్లు జీవేశ్వరులయందు 
చైతన్య మనుగతమయి కలదనియు అదియే నిత్యము, సత్యము ననియు ద్వైతు లంగీకరించినచో 
మృద్రూపముతో ఘటకపాలము లేకరూప మయినట్లు (అభిన్నమయినట్లు) చైతన్యరూపముతో 
జీవేశ్వరుల కేకత్వము చెప్పిన ట్లగును. కాన, వారికి స్వమతభంగము, పరమత ప్రవేశము 
సంభవించును. మరియు 

(1) జీవేశ్వరులకు ఘటపటములకువలె రూపమువలన భేదమా? 

(2) లవణకర్పూరములవలె ధర్మతః (ధర్మమువలన) భేదమా? 

(8) రెండుఘటములకువలె వ్యక్తితః భేదమా? లేక 

(4) ఘటరూపములకువలె పదార్థతః భేదమా? లేక 

(5) వాయ్వాకాశమువలె గుణతః (గుణమువలన) భేదమా? లేక 

(6) ఘటకలశములవలె నామతః (నామమువలన) భేదమా? 

(1) జీవేశ్వరులు నీరూపులయినందున మొదటిపక్షము పొసగదు. 
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(2) జీవేశ్వరులు నిర్ధ్మకులయినందున రెండవమతము చెల్లదు. 

(3) వ్యక్తిద్వృయము ప్రత్యక్షముకానందున మూడవమతము కుదరదు. 

(4) ఆత్మత్వముతో జీవేశ్వరులిరువురు యేకపదార్థమయినందు నాల్గవపక్షము నిలువదు. 

(5) జీవేశ్వరులు, గుణరహితులయినందున అయిదవపక్షము ఘటింపదు. 

(6) కావున నిక పరిశేషన్యాయముచే నారవపక్ష మంగీకరింపనగును. 

ఒకేవస్తువుకు ఘటము, కలశము అని పేరిడినట్లు ఒకేయాత్మకు (వైతన్యమునకు) 
జీవుడు, యీశ్వరుడు అని నామమాత్రమేకాని, వాస్తవముగా జీవేశ్వరులకు భేదము లేదు. 

అయితే, భేదములేనిదే అభేదవాదముగూడ పొసగదు. నిషేధ మెప్పుడును ప్రసక్తి 
పూర్వకముగా నుండును. భేదములేనిదే భేదనిషేధరూపమయిన అభేదవాదమెట్లు పొసగును? 
అని యనరాదు. అజ్ఞానులదృష్టిలోనున్న భేదమును ప్రతియోగినిగా దీసికొని తన్నిషేధరూపమయిన 
అభేదవాదము చెల్లనగును. 

అంతఃకరణావచ్చిన్నత్వ, మాయావచ్చిన్నత్వరూపవిశేషణ భేదముచే తదవచ్చిన్నచైతన్య 
రూపులగు జీవేశ్వరులకు భేదమనుటయు పాడిగాదు. నిర్విశేష చైతన్యమునందు విశేషణ 
సంబంధముండదు. కనుకనే ఆత్మ నిర్ధర్మకు డని శ్రుతులు చాటుచున్నవి. మరియు పరిపూర్ణమగు 
చైతన్యము, అంతఃకరణాదులతో పరిచ్చిన్నము కానేరదు. ఘటాకాశ మఠాకాశములకు వలె 
జీవేశ్వరులకు భేద మౌపాధికమను వాదముకూడ చెల్లదు. బెపాధికభేదము వాస్తవభేదమును 
బుట్టింపనేరదు. ఉపాధి ప్రయుక్తమగుభేదము ప్రయోజనకరముగాదు. ఉపాధి సంబంధమువలన 
వస్తువు పరమార్థముగా భిన్నము గానేరదు. ఘటమరఠభేదమువలన ఆకాశము భిన్నమగుటలేదు. 
ఉపాధిప్రయుక్తమయిన భేదము నిస్సారము కనుకనే వెనుకటి వికల్పములలో నిద్దానిని చేర్చలేదు. 
కనుక జీవేశ్వరభేద వాదము అయుక్తము. అప్రమాణము నగుచున్నది. పైగా “స ఆత్మా తత్త్వ 
మసి” ఇత్యాది శ్రుతులు జీవేశ్వరాభేదమును సాధించుచున్నవి. “ద్వాసుపర్లా సయుజా సభాయౌ” 
అను డశ్రుతిగూడ జీవేశ్వరులకు భేదమును సాధించుటలేదు. అయ్యది, అంతఃకరణజీవులకుగాని 
ప్రమాతకు సాక్రికిగాని గల భేదమును సూచించుచున్నది. ప్రమాత - సాక్షులకుగూడ వాస్తవ 
భేదము లేదు. సాక్షియగు కూటస్థచైతన్యమునందే ప్రమాతృత్వము కల్పింపబడి నందున సాక్షియే 
జీవుడుగాని, జీవుడు సాక్షికంటె నిజముగ వేరుగాడు. అజ్ఞానులు ప్రమాతృ చైతన్యమునే, 
అధ్యస్తాహంకారరూపుడగు జీవునిగా దలంచుచున్నారు. అహంకారమే జీవుడని భ్రమింపదగదు. 
సుషుప్తిదశయందు అహంకారము లయముచెందినను, దానికి (అహంకార లయమునకు) 
సాక్షిగా జీవుడున్నాడు. కనుక జీవేశ్వరభేదవాదము సర్వథా అప్రమాణము. కనుకనే 
“అన్యోసావన్యోహమస్మీతి యే విదుస్తే పశవః” అను (శ్రుతి ఆత్మభేదవాదిని పశువని నిందించు 
చున్నది. కనుకనే శంకరాచార్యులు భేదవాదులను పశువులని యనలేక మూర్చులనియు, నుపేక్షింప 
దగినవా రనియును తమ భాష్యమునందు వాక్రుచ్చిరి. పశు తుల్యులగు భేదవాదులకు సంసార 
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భయము దుర్వారము. ఈశ్వరు డసంసారి కాగా, తద్భిన్నుడగు జీవుడు తప్పక సంసారియే 
కావలయును. కాన, సంసార నివర్తకమయిన సమ్యగ్‌జ్ఞానమును సంపాదించుటకు దగిన 
మానవజన్మమునొందియు సమ్యగ్‌జ్ఞానమును సంపాదించుకొనలేక, ఆత్మను సంసారమునుంచి 
విడిపించుకొన లేనివాడు మానవాధముడు గాక మరేమి? ఆత్మహంత లన వీరలేకదా? ఇట్టి 
వారలకు నరకము తప్పదని “అనం తమః ప్రవిశంతి యే కే చాత్మహనో జనాః” అను శ్రుతి 
చెప్పుచున్నది. కావున భేదవాదులు తాము నరకమునకు బాల్పడి, యితరుల గూడ నరకముపాలు 
చేయుచుండ, వీరలతో పొత్తు ఏల? “దుష్టుని దూరముగా విడువవలె” నన్న న్యాయ మవలంవబించు 
టయే మంచిది. ఆత్మహంత లనగా ఆత్మను జంపువా రని యర్థము గాదు. ఆత్మ యొకనిని 
చంపువాడుగాని, యొకనిచే జంపబడువాడుగాని కాడు. అజ్ఞానకల్పితమయిన ప్రమాతృత్వము 
నాత్మ కంటగట్టెడు భేదవాదులు ఆత్మయొక్క నిజరూపమును జెడగొట్టుచున్నారు కాన, ఆత్మహంత 
లనబడుదురు - కావున ఆత్మభేదమే యాత్మహత్య. కనుక అసంసారి యగు క్షేత్రజ్ఞుదే జీవు 
డని సుస్పష్టము. 

ఈపై గ్రంథముచే తేలిన దేమి? వినుడు. విద్యావిద్యలు రెండును వేరు. ఆత్మకు విద్యచే 
నీశ్వరత్వము, అసంసారిత్వము ప్రాప్తించును. అవిద్యచే ఆత్మకు సంసారిత్వము సంభవించును. 
అవిద్యచే నేర్పడ్డ సంసారిత్వముచే ఆత్మకు వాస్తవముగ లేపమంటదు. సంసారము సంసారి 
యీ రెండును అవిద్యాకల్పితములు, మిథ్యాభూతములు. కాన నీ రెండును వాస్తవముగా 
లేకుండుట విద్వాంసుల కిష్టము. విద్యాదశయందు సంసారములేదు; సంసారియు లేడు. అంతః 
కరణమునుంచి యాత్మను వేరుపరచి చూడ సంసారి యనువా డెచటను కనిపించడు. కేవలాంతః 
కరణమునకుగూడ సంసారములేదు. అయ్యది జడము. ఆత్మతాదాత్యాధ్యాసలేనిదే జడమయిన 
అంతఃకరణమునకు సంసారమంటనేరదు. అట్లగుచో జడములయిన ఘటాదులకు గూడ సంసార 
ముండవలయును. అట్లు లోకానుభవములేదు. కనుక ఆత్మాన్నకరణములకు భేదము తెలియ 
కుండుట వలననే సంసార మేర్పడును. ఆ రెంటికి భేదము తెలిసినపిదప సంసారి, ప్రమాత 
యను భేద ముండనేరదు. 


ఓయి! క్షేత్రజ్ఞున కవిద్య యుండును గదా? అదియే వానికి సంసారము. దాని వలననే 
క్షేత్రజ్ఞునకు సుఖదుఃఖము లనుభవగోచరము లగుచున్నవి. కావున క్షేత్రజ్ఞునకు (ఆత్మకు) 
సంసారము లేదనుటెట్లు? అని పూర్వవాది యాక్షేపము. ఈ దోష మొకతూరి నివారింపబడినను 
స్థూణానిఖననన్యాయముచే పరిహారమును దృఢపరచగలందులకు మరల లేవదీయబడినది. 


సమాధానము : అవిద్య జేయమయిన అంతఃకరణముయొక్క ధర్మముగాని, జ్ఞాతయగు 
ఆత్మయొక్క ధర్మముగాదు. జేయధర్మముచే జ్ఞాతకంటున దేదియు లేదు. జేయములగు ఘటాదుల 
యొక్క ధర్మమయిన జాడ్యాదులు జ్ఞాత కేమియు దోషమును గల్పించుట లేదు. అట్లే జ్లేయ 
గుణములుగూడ జ్ఞాతకు గుణమును గల్పింపనేరవు. ద్వైతులు క్షేత్రజ్ఞున కంటగట్టెడి దోషము 
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లన్నియు జ్ఞేయము లగుటచే క్షేత్రధర్మములేగాని, క్షతజ్ఞధర్మములు గావు. ఇచట దోషశబ్దము 
గుణమునకుగూడ నుపలక్షణము. ఆత్మ గుణదోషశూన్యుడు. కనుకనే యాత్మ నిర్ధర్మకుడు, 
సాక్షి యని సిద్ధాంతము. 

అయితే, అవిద్య (అజ్ఞానము) క్షేతధర్మమయినను, అయ్యది క్షేతజ్ఞునకు సంసారబంధము 
నేర్చరుచవచ్చును. అగ్నిధర్మమయిన బెష్ట్యము (వేడిమి) లోహమునకు తాపకత్వమను 
(కాల్చటయను) దోషమును కలుగజేయుచున్నది కదా? అని ప్రశ్న కలుగును. కాని యీ 
దృష్టాంతము సరిపోదు. అగ్నిలోహములు రెండును జ్ఞేయములు కనుక, ఒకదానియొక్క గుణ 
దోషములు మరియొకదానికంటును. ప్రకృతమున క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులు జ్లేయజ్ఞాతృరూపులు కనుక 
నీ రెంటికి పరస్పరసంబంధము కుదరనేరదు. జేయజ్ఞాతలకు పరస్పరసంబంధమే యుండునెడల 
జ్ఞాతకు జ్ఞాతృత్వమే నిలువనేరదు. అగ్నిసంపర్మమువలన లోహమునకు అగ్నిరూపత్వ మేర్చడినట్లు 
జ్లేయసంసర్గమువలన జ్ఞాతకుగూడ జేయ రూపము ప్రాప్తించు చుండ జ్ఞాతకు జ్ఞాతృత్వమెట్లు 
నిలుచును? అవిద్యాసుఖదుఃఖాదు లాత్మధర్మము లగుచో ప్రత్యక్షముగా నుపలభ్యమానములు 
గావు. అయ్యది యుపలభ్యమానము లగుచున్నవి. కావున నయ్యవి క్షేత్రజ్ఞధర్మములు గావు. 
క్షేతధర్మములే కావలయును. 

కనుక జ్ఞేయమంతయు క్షేత్రమనియు, జ్ఞాతయే క్షేత్రజ్ఞ డనియును నిర్ణయించిన పిదప 
ప్రత్యక్షముగా నుపలభ్యమానములగు అవిద్యాసుఖదుఃఖాదులు క్షేత్రజ్ఞధర్మము లనుటకాని, 
క్షేత్రజ్ఞధర్మములు ప్రత్యక్షముగ ఉపలభ్యమానములనుటకాని, యవిద్యా లంబనముచే జెప్పెడి 
విరుద్ధసంభాషణములుగాని వేరుగాదు. 

ఓయి, శరీరధర్మములు క్షేత్రజ్ఞునిచే దెలియబడినట్లు క్షేత్రజ్ఞుని ధర్మములు గూడ వానిచే 
దెలియబడుగాక. అట్లుకానిచో, జ్ఞానానందాదులగు క్షేతజ్ఞధర్మములు లేకపోవలసి వచ్చునుకదా? 
అని యనరాదు. “సచ్చిదానందం బ్రహ్మ” అను శ్రుతి క్షేత్రజ్ఞుడు సచ్చిదానంద రూపు డని 
చెప్పుచుండ, జ్ఞానానందాదులు క్షేత్రజ్ఞధర్మములనుట పాడిగాదు. జ్ఞానానందా దులు ఆత్మకు 
నిర్ధర్మకుడను సిద్ధాంతము పొసగుచున్నది. జ్ఞానానందాదులు జ్ఞాతచే దెలియబడుటలేదు. “నే 
నానందము ననుభవించుచున్నాను” అను త్రిపుటి లేదు. సుషుప్తి యందుగాని, మూర్చయందుగాని 
కనిపించుట లేదు. అచట కేవల మనుభవము మాత్రమే కలదు. “నేను సుఖము ననుభవించు 
చున్నాను” అను ప్రతీతి, యంతఃకరణధర్మమగు సుఖముయొక్క అనుభవమును సూచించుచున్నది. 
ఆత్మానందానుభవమును సూచించుట లేదు. కావున కేవలానుభవమే యానందము. అదియే 
క్షేత్రజ్ఞుదు. కేవలానుభవమునం దెట్టిధర్మమును లేదు. అట్లున్నచో నాధర్మముగలవాడు క్షేత్రజ్ఞ 
డగును. కనుక జ్ఞానమన్నను, ఆనందమన్నను జ్ఞాతయగు ఆత్మయొక్క స్వస్వరూపమేకాని, 
గుణము (ధర్మము) కాదని సిద్ధాంతము. ఇట్లయిననే జ్ఞానానందాదులకు సాక్షిరూపముతో 
స్వతఃప్రకాశము (జ్ఞానము) కుదురును. లేనిచో నియ్యది కుదరనేరదు. 
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అయితే, జ్ఞానానందాదులు ఆత్మధర్మములను శాస్త్రవ్యవహారము విరోధము కదా? యని 
ప్రశ్నింపదగదు. 

“ఆనందో విషయానుభవో నిత్యత్వం చేతి సన్తి తద్ధర్మాః, అపృథక్త్వేపి చైతన్యాత్స లత 
గివావభాసంతే” అను శాస్ర్రవ్యవహారము, ఆనందాదులు ఆత్మకంటె వేరయినట్లు తోచుచుండునని 
చెప్పుచున్నదికాని, నిజముగా ఆనందాదులు ఆత్మధర్మములని చెప్పుట లేదు. కాన శాస్త్రవిరోధము 
లేదు. 


సరేకాని, సచ్చిదానందములు ఆత్మస్వరూపములయితే కానిందు. సర్వాంతరత్వ సర్వ 
నియామకత్వ సర్వశేషిత్వ సర్వాధారత్వ అపహతపాష్మత్వాది ధర్మములాత్మకు కలవందురా? లే 
వందురా? ఆత్మ కున్నచో నయ్యవి ఆత్మచే దెలియ బడునా? - లేక నితరులచే దెలియబడునా? 

ఇందు మొదటిపక్షము పొసగనేరదు - జ్ఞాతృధర్మములు, జ్ఞాతృవేద్యములు కావని మీ 
రింతకు మున్ను చెప్పినదే కదా? ఇక నితరులచే నాధర్మములు తెలియబడునన్నచో నదియును 
పొసగదు. ఆత్మకంటె నితరమంతయు జడముకాన, జడమగున దేదియు ఆత్మధర్మములను 
దెలిసికొననేరదుకదా? ఇక పైన చెప్పబడిన ధర్మములు ఆత్మకు లేవన్నచో “ఏకో దేవస్సర్వభూతేషు 
గూఢః సర్వవ్యాపీ సర్వభూతాన్తరాత్మా, కర్మాధ్యక్షు సర్వభూతాధివాసః సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్చ॥” 
అను (శ్రుతివిరోధము ప్రసక్తించును. ఈ (శ్రుతి సర్వాంతరత్వాదిధర్మములాత్మకు కలవని చాటు 
చున్నది. లోకానుభవముకూడ నిట్లే కలదు. లోకములో నెల్లమానవులు దేవుడు ప్రపంచమున 
కాధారభూతుడనియు, సర్వాంతర్యామి యనియు, కర్మఫలప్రదాతయనియు ననుచున్నారు. కావున 
నిట్టి లోకానుభవవిరోధమును శ్రుతివిరోధమునున్ను ఆత్మ నిర్ధర్మకు డను మీవాదమున నె 
ట్లుపసంహరించు కొనెదరు? 

వినుము. ప్రపంచమంతా నిజమైతే సర్వాంతరత్వాదిధర్మములుగూడ ఆత్మకు నిజమగును. 
ప్రపంచమే నిజముకాదు. “అతోన్యదార్తమ్‌” అను (శ్రుతి బ్రహ్మ యొక్కడే సత్యమనియు, 
మిగిలినదంతయు నసత్యమనియును చెప్పుచున్నది. కావున అజ్ఞానముచే ప్రపంచమంతయు 
గల్పింపడినట్లు సర్వాంతరత్వాదిధర్మములుగూడ నవిద్యచే ఆత్మయందు గల్పింపబడినవి. ఆ 
ధర్మములు సాక్షి భాస్యములగుటగూడ గల్పింపబడినదే. కావున జ్ఞాతయొక్కధర్మములు జ్ఞాతచే 
దెలియబడుటకాని, జ్ఞాతచే దెలియబడునవి జ్ఞాతృధర్మము లగుటకాని, యీరెండును ఎంత 
మాత్రము పొసగవు. అయితే ఇదే న్యాయమున జ్ఞేయమయిన ప్రపంచము, దాని ధర్మములు, 
యీ రెండును జ్ఞాతచే దెలియబడుట, ఇది యంతయుగూడ అవిద్యచే కల్పితమేకదా? అవును 
నిజమే, అది మాకు సమ్మతమే. 


అయితే, ఈ యవిద్య ఆత్మకు సంబంధించినదా? లేక అనాత్మపదార్థమునకు సంబంధించి 
నదా? ఇందు మొదటిపక్షము కుదరదు. అసంగస్వప్రకాశుడయిన ఆత్మకు నవిద్యాసంబంధము 
అసంభవము. జడమయిన అనాత్మపదార్థము అవిద్యకాశ్రయము కానేరదు. ఇక “అవిద్య” ఆత్మ 
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నాశ్రయించియుండదు. ఈ యది స్వతంత్రముగా నుండు నన్నవో, నదిమాత్ర మెట్లు పొసగును? 
పరతంత్రమయిన జడపదార్థము స్వతంత్రముగా నుండుట దుర్లభము కదా? కావున న్‌ యవిద్య 
దేని నాశ్రయించియుండి యీ ప్రపంచమును ప్రాపంచికధర్మములను, ఆత్మధర్మములను గల్పించు 
చున్నది? అని పూర్వవాది యవిద్యా శ్రయమునుగూర్చి ప్రశ్నించెను. 

ఇందుకు సమాధానము జెప్పదలచిన సిద్ధాంతి పూర్వవాది నిట్లు వికల్పించి యడుగు 
చున్నాడు. 

ఓయి, పూర్వవాదీ! నీవు అవిద్యకు ఆశ్రయమాత్రము నడుగుచుంటివా? లేక అవిద్యా 
విశేషము నడుగుచుంటివా? ఇందు మొదటిపక్షమున ఎవనియం దవిద్య కనిపించుచున్నదో, 
వాడే దాని కాశ్రయము. అనగా, అవిద్య దృశ్యమా? లేక అదృశ్యమా? అని ముందు విచారించు 
కొనవలయును. దృశ్యమగుచో, పరతంత్రమయిన నవిద్య దేనినో నొకదాని నాశ్రయించి 
యుండును. కాన, నెవనియందవిద్య దృశ్యమగుచున్నదో, వాని నాశ్రయించియున్నట్లు, సుస్పష్ట 
మగుచున్నది. ఇక అవిద్య యదృశ్యమగుచో, ప్రకాశమే లేనందున అవిద్య లేకనే పోవలసివచ్చును 
అని భావము. 

ఇప్పటికిని అవిద్య దృశ్యమగుచున్నను, (కనిపించుచున్నను) అవిద్యకు నాశయ మయిన 
వస్తువిశేషము గోచరమగుటలేదని యెంచి మరల యాశ్రయమును గురించి ప్రశ్నించెడి 
పూర్వవాదిని నీ ప్రశ్నయే నిరర్ణకమని సిద్ధాంతి దూషించుచున్నాడు. 

ఓయి పూర్వవాదీ! నీ వవిద్యను జూచినచో, అవిద్యగలవానినిగూడ దెలిసికొనియే 
యున్నావు. ఆశ్రయము కనిపించనిదే ఆశ్రయవిశిష్టమయిన వస్తువు గోచరించదు. అవిద్యాశ్రయ 
మగు వస్తువు కనిపించనిదే, నీకు అవిద్య యెట్లు కనుపించినది? కనుక నీకెప్పు డవిద్య 
కనిపించినదో యపు డవిద్యాశయముకూడ గోచరించియే యున్నది. ఇట్టితరి నాకు కనిపించు 
చున్న యవిద్యకు ఆశ్రయ మెవ్వరని యడిగెడి నీప్రశ్న కర్థమేమి? లోకములో నెవ్వదయినను 
గోవులను గోస్వామిని జూచిన తరువాత, నీ గోవు లెవ్వనివి? అని యడుగునా? నీవింతటి 
మూర్చుడ వేమి? 

కాదు కాదు, ఓయి సిద్ధాంతీ! నీవు చూపిన దృష్టాంత మిచట పొసగదు. గోవులు, 
గోస్వామి, ఆ యిరువురికిగల సంబంధము యీ మూడును ప్రత్యక్షమగుటచే నచట ప్రశ్నింప 
నవసరము లేదు. ప్రకృతము, అవిద్యా, అవిద్యావంతులు ప్రత్యక్షముగా కనిపించుటలేదు. 
కావున నిచట ప్రశ్నించుట కవకాశము కలదు. 


ఓయి పూర్వవాదీ! అవిద్య ప్రత్యక్షమగుచున్నదని యంగీకరించినచో, అవిద్యా 
వంతుడుకూడ ప్రత్యక్షమగున ట్లంగీకరింపవలసివచ్చునని తలచి, రెండును అప్రత్యక్షము లంటివి. 
అవిద్యావంతుడు (అవిద్యగలవాడు) పరోక్షుడయినను, ప్రత్యక్షము కాకున్నను అవిద్యా 
(శయు డెవరని నీవడిగెడిప్రశ్న వ్యర్థమే యగును. నీకు ప్రత్యక్షము కాని యవిద్యావంతునితో 
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అవిద్యకు సంబంధమున్నదని నీకు దెలిసినంతమాత్రమున నీప్రశ్న వ్యర్థమని యాక్షెపించెడివారలకు 
నీ వేమి సమాధానము చెప్పగలిగితివి? ఇంతమాత్రమున నీ కేమియు సమాధానము లభించలేదు. 
అనగా అవిద్యతో సంబంధము గలదని నీకు పరోక్షజ్ఞానమున్నను “అవిద్య యెవనికి అను 
నీప్రశ్న నిష్టలమే యని భావము. 

ఓయి, సిద్ధాంతీ! అవిద్యయందు శోకమోహాదిలక్షణమయిన సంసారమును కలుగజేసెడి 
దోషము కలదు. అందువలన అవిద్య పోగొట్టుకొనతగినది. దానిని బోగొట్టుటకు నే నిట్లు 
ప్రశ్నించితిని అనినచో నదియును యుచితముగాదు. నీవు పరోక్షముగా కనిపెట్టిన యవిద్య 
యెవనికి సంబంధించియున్నదో, వాడే దానిని పోగొట్టుకొనగలడు. వాని యవిద్యను బోగొట్టవలె 
నన్న ప్రయాస నీ కేల? 

ఇక, ఆ యవిద్య నీకే యుండి నీకే నీ యవిద్యను బోగొట్టుకొనదలచి యి ట్లడిగినచో 
నపుడు నీ వవిద్యను, అవిద్యగల నిన్ను తెలిసికొనియే యున్నావు. కాన నవిద్య యెవరి కని 
మరల యడుగ నేల? 

మరల పూర్వవాది తనప్రశ్నను నిలపెట్టుకొనదలచి సిద్ధాంతితో ననుచున్నాడు. 

ఓయి, సిద్ధాంతీ! నేను, అవిద్యగల నన్ను గోవులుగల దేవదత్తుని దెలిసికొని నట్లు 
ప్రత్యక్షముగా తెలిసికొనుటలేదు. గోవులను, గోస్వామిని ప్రత్యక్షముగాజూచి నట్లు అవిద్యను 
అవిద్యగల నన్ను నేను ప్రత్యక్షముగా జూచినయెడల నా ప్రశ్న వ్యర్థమగును. అట్లు ప్రత్యక్షజ్ఞానము 
లేదు. పరోక్షజ్ఞానముమాత్రమే కలదు. (నేను - అవిద్యగలవాడను - అవిద్యాకార్యములయిన 
శోకమోహాదులు నాయందుండుటవలన - అవిద్య, అవిద్యాకార్యములు లేని ముక్తాత్మలవలె) 
అను అనుమానజ్ఞానముమాత్రమే నాకున్నది. కాన నాప్రశ్న నిష్టలము కాదు. అనగా, అవిద్య, 
అవిద్యావంతుడు నాకు ప్రత్యక్షముకానందున, పరోక్షముగా నారెంటిని దెలిసికొని, అవిద్య 
యెవరికని నేను ప్రశ్నించుచున్నానని పూర్వవాదిభావము. 

సిద్ధాంతి యీ భావము నాక్షేపించుచున్నాడు. 


ఓయి పూర్వవాదీ! నీవు అనుమానప్రమాణముచే, అవిద్యను అవిద్యావంతుని దెలిసికొని 
యున్నచో నపుడు నీకు అవిద్యకుగల తాత్మాలికసంబంధము నెట్లు గ్రహించితివి? అనుమాన 
ప్రమాణముచేతనే యాసంబంధమునుగూడ గ్రహించితి నన్నదో, నది యెంత మాత్రము పొసగదు. 
అవిద్యను దెలిసికొనిన సమయములో అవిద్యాసంబంధమును దెలిసికొనుటకు నీకు సాధ్యము 
కాదు. ఏలనన? అవిద్య జ్లేయము. నీవు జ్ఞాతవు. అవిద్యను విషయముగా గ్రహించి, దానికి 
జ్ఞాతవుగా నుపయోగపడిన నీకు అవిద్యాసంబంధమును దెలిసికొనుట యసంభవము. (అనగా 
అవిద్యాసంబంధమునకు జ్ఞాత వగుట యసంభవ మని తాత్సర్యము) 


ఇక అవిద్యను గ్రహించిన జ్ఞాత వేరనియు, తత్సంబంధమును గ్రహించిన జ్ఞాత వేరనియు 
నన్నచో, నపుడు జ్ఞాతల కనవస్థ యేర్చడును. ఎట్లన? మొదటి జ్ఞాతను, జ్లేయసంబంధమును, 
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మరియొక జ్ఞాత తెలిసికొను నన్నచో, నపు డాజ్ఞాతను దెలిసికొనుటకు ఇంకొక జ్ఞాత, వానిని 
దెలిసికొనుట కింకొకజ్ఞాత అని యిట్లు జ్ఞాతల కనవస్థ యేర్చడునని భావము. 


మొదటిజ్ఞాత మరియొక జ్ఞాత లేనిదే యెట్లు జ్లేయము (తెలియదగినవాడు) కాలేదో 
అట్లే రెండవజ్ఞాతగూడ మరియొక (మూడవ) జ్ఞాతలేనిదే తెలియబడనేరడు. కావున నిట్లు 
ఒక్కొక్క జ్ఞాతను దెలిసికొనుటకు ఇంకొక జ్ఞాతను కల్పించుచు పోవుచుండ నీకల్పన కెన్నటికిని 
యంతు చిక్కనేరదుగాన, ననవస్థ యేర్చడు నని నిశ్చయార్థము. 


ఓయి! మేము జ్ఞాత యగు నాత్మకు జేయత్వమును జెప్పుటలేదు. అట్లు చెప్పినచో 
జ్ఞాతల కనవస్థ యేర్చడుమాట నిజమే. మరేమనిన జ్ఞాతకు జ్ఞేయత్వము లేకపోతే పోనిమ్ము. 
అవిద్యా - ఆత్మలకు గల సంబంధము జ్ఞేయమగుటలో అనుపపత్తి యేమి? 


వినుము, జ్ఞాతయగు ఆత్మ జేయముగానిదే వానియం దున్న అవిద్యాసంబధము జేయము 
గానేరదు. ఆత్మ, అవిద్య అను రెండుపదార్థములు తెలిసిననే కాని, యాత్మావిద్యల సంబంధము 
తెలియనేరదు. కనుకనే జ్ఞాతయగు నాత్మకు కర్మ కర్తృత్వ విరోధము వాటిల్లు నను భీతిచేతనే 
ఆత్మావిద్యలసంబంధము జేయము గాదని అభియుక్తు లందురు. కావున నవిద్యాత్మల సంబంధము 
గూడ ఆత్మ జేయముగానిదే యుపపన్నము గానేరదు. 

అయితే అవిద్యావంతుడయిన ఆత్మ అనుమానప్రమాణముచే దెలియబడుట యెట్లు 
పనికిరాదో, అట్లే ప్రత్యక్షప్రమాణముచే దెలియబడుటకూడ పనికిరాకపోవుచుండ, శ్రీశంకర 
భగవత్పాదులు తమభాష్యమున “ఆత్మను ననుమానప్రమాణముచే దెలిసికొన్నచో నీకు, 
అవిద్యాత్మల సంబంధజ్ఞానమెట్లు కలిగినది?” అని యెట్లనిరి? వినుము. ఈ రెంటికిని భేదము 
కలదు. స్వయం(ప్రకాశరూపుడగు నాత్మ నిత్యాపరోక్ష చైతన్యరూపుడగుటచే నాతడు ప్రత్యక్ష 
మగుటలో విప్రతిపత్తి లేదు. 

“'యత్సాక్షాదపరోక్షాత్‌ (బ్రహ్మ అను శ్రుతి యాత్మ స్వయంప్రకాశ రూపు డనియు, 
నిత్యాపరోక్షు డనియును జెప్పుచున్నది. ఆత్మ యెల్లరకు ప్రత్యక్ష మగుచున్నాడు. లోకములో 
నెవ్వడును "నాకు నేను ప్రత్యక్షమగుటలే” దని తలచుటలేదు. ఆత్మ యెల్లరకు ప్రత్యక్షమయి 
నంతమాత్రమున జ్ఞాతకు జ్ఞేయత్వము సంభవించినదని యనరాదు. చక్షు రింద్రియముల 
వ్యాపార మున్నపుడు గాని జ్ఞేయత్వము ప్రసక్తించదు. చక్షురింద్రియము ప్రవర్తించిన తరువాత 
ఘటప్రత్యక్షము గలుగుచున్నది. అప్పు డయ్యది జేయమగుచున్నది. అంతఃకరణము వ్యాపారవంత 
మయిన పిదప సుఖాదులు ప్రత్యక్షము లగుచున్నవి. అప్పుడు సుఖాదులు జేయము లగుచున్నవి. 
కాన నింద్రియవ్యాపారములేక మునుపు నెవ్వియు జేయము లగుట లేదు. ప్రకృతము ఆత్మప్రమాణ 
(ఇంద్రియ) వ్యాపారమునకు బూర్వమే (అస్తీతి భాతీతి) కలడనియు ప్రకాశించుచున్నాడనియును 
(బ్రతీతియుండుటచే ఆత్మకు జేయత్వ మసంభవము. 


అనగా దెలిసికొనువాడు, తెలియదగినవా డెన్నటికిని కానేరడని సిద్ధాంతము. 
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36 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


కావున, ని ట్లాత్మ ప్రత్యక్షమయినను జ్ఞేయముగాడని సిద్ధింప, (న జానామి) తెలియ 
కున్నాను అను ననుభవబలముచే నవిద్య ప్రత్యక్షమగుచుండ, నా రెండిటి సంబంధముగూడ 
ప్రత్యక్షమగుటలో దోషమేమియు లేదు. కాన ఆత్మాతిరిక్రమంతయు (అవిద్య మొదలగునది) 
జడమగుటచే జేయమే యగునుగాని, జ్ఞాతకాదు. చేతనుడగుటచే ఆత్మ యొక్కడే జ్ఞాత. ఈతడు 
జేయుడుగాడు. వీరిరువురికి సంబంధము అప్రామాణికము, మిథ్యాభూతము గాన నంతమాత్రము 
న నాత్మ కేమియు ముప్పులేదు. 

ఈయదిచ్చట రహస్యము. పగలు సూర్యుడు స్వచ్చముగా వెలుగుచుండ, దివాంధమగు 
గుడ్లగూబకు, జీకటి గోచరించినట్లు ఆత్మ యసంగస్వప్రకాశుడయినను ఆత్మయందు అజ్ఞానుల 
కవిద్య యనుభవసిద్ధ మగుచుండును. ఈయది యప్రామాణికము, అనిర్వాచ్యము ననదగి 
యున్నది. సూర్యునియందు గుడ్లగూబ తలచెడి యంధకారము యెన్నడును లేనట్లు ఆత్మయం 
దజ్ఞా లనుకొనెడి యజ్ఞాన మెన్నడును లేదు కాన “ఆత్మయం దవిద్యాసంబంధ మెట్లు కలిగె'నను 
ప్రశ్నయే వ్యర్థము. “అహమజ్ఞః అను ననుభవబలమునుబట్టి యాత్మయం దజ్ఞానసంబంధము 
గలదని యంగీకరింపబలయును కాని యది మిథ్యాభూతముకాని, వాస్తవము కాదు. దానిని 
గురించి యెట్లు వచ్చినదా? యను విచారణయే పనికిరాదు. అది యింద్రజాలము వంటిది. 
తెలివితక్కువవా ళృనుకొనుదానిని గురించి యింత విచారణ యేల? అజ్ఞానస్వరూపమే 
విచారార్హము కాకపోవుచుండ జ్ఞానసంబంధమును గురించి విచారణ యేల? 


కావున ఆత్మయం దవిద్యాసంబంధము నిరూపింప నలవికాదు. ఆత్మకు నవిద్యా 
సంబంధమే లేనపుడు అవిద్యాకార్యములయిన సుఖదుఃఖాదులసంబంధ మెట్లుండును? కాన, 
ఆత్మ యసంగస్వప్రకాశచిద్రూపుదేకాని యవిద్యాదుఃఖాది సంబద్దుడు గాడని స్పష్టము. 

అయితే “నే నజ్ఞానిని” (నా కేమియు దెలియదు) “నేను దుఃఖిని అను ననుభవ 
బలముచే ఆత్మయం దజ్ఞాన, దుఃఖములు ప్రత్యక్షమగుచుండ, నాత్మయందివి లేవను టెట్లని 
యందువేమో? వినుము. ప్రత్యక్షసిద్దమయినను ప్రమాణవిరుమయిన అర్థము నంగీకరించుట 
న్యాయముగాదు. అజ్ఞానికి ప్రత్యక్షముగా రజ్జుసర్పము గనిపించుచున్నను రజ్జుసర్ప మచట 
లేదందుముగాని యున్నదని యంగీక రించుచుంటిమా? కావున భ్రాంతి సిద్దమయిన (పొరపాటు 
న యనుకొనెడి) పదార్థములను లేవని నిరాకరించుట సులభము. ఆత్మయం దజ్ఞానసంబంధము 
లేదని యన్నను అది యప్రామాణిక మనియును, ఆచార్యపాదు లెన్నియోసారులు బోధించిరి. 

సుఖముగా దెలియుటకు మరల యా విషయమునే మేము వివరింతుము. 

ఆత్మచే ననుభవింపబడియిడి యజ్ఞానము, దుఃఖము మున్నగునవి ఆత్మధర్మములా? 
ఇందు మొదటిపక్షము కుదరదు. ఆత్మధర్మములు ఆత్మచే ననుభవింపబడనేరవు. ఆత్మధర్మముల 
ననుభవించెడి యాత్మ మరియొకడు లేడు. అట్టివాని నింకొకనిని గల్పించినచో అనవస్థ 
యేర్చడును. “నాన్యో౭_తో9 స్తి ద్రష్టా” (జ్ఞాత మరియొకడు లేడు) అను శ్రుతికి భంగమున్ను 
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గలుగును. కావున నిక పరిశేషన్యాయముచే ననాత్మ యగు నంతఃకరణములే అని 
యనవలయును. 

అపుడు అనాత్మధర్మములకు ఆత్మయందు సంబంధ మెట్లు పొసగును? ఘట ధర్మము 
లయిన కంబుగ్రీవాదులు ఘటమును జూచు నాత్మ కంటునా? అంటవు. కావున అజ్ఞానదుః 
ఖాదులు అంతఃకరణధర్మములే యనవలయును. 


అచేతనమయిన అంతఃకరణము అజ్ఞానమున కాశ్రయ మెట్లగునని శంకిపరాదు. 
ఆత్మప్రతిబింబమును గ్రహించినందున నయ్యది సచేతన మగుచున్నది. 


ఈ యంతఃకరణధర్మములు అనాదిసిద్ధమగు మాయచే నాత్మయందు త్రాటియందు 
సర్పము గల్పింపబడినట్లు కల్పింపబడినవి. అందువలన అజ్ఞానులు నే నజ్ఞానిని” “నేను 
దుఃఖిని అని యనుకొనుచున్నారు. కావున అధ్యస్తములయిన అవిద్యాదుఃఖిత్వాదులచే ఆత్మకు 
వచ్చిన చే టేమియు లేదు. తెలియని బాలుడు ఆకసమునందు తలమలినత్వాదుల నారోపించినంత 
మాత్రమున ఆకాశమున కేమి యంటినది? కావున ఆత్మచే ననుభవింపబడియెడి యనాదిసిద్ధమగు 
మాయ ఆత్మ ధర్మము కాదు. అనాత్మధర్మమున్ను గాదు. అనాత్మపదార్థమంతయు మాయా 
కార్యమగుటచే మాయకు నాశయము కానేరదు. కనుక మాయ (అవిద్య) ధర్మ రూపమనికాని, 
ధర్మిరూపమనికాని నిర్వచింపనలవికానందున అనిర్వాచ్యమని యనవలయును. 

ఓయి, ఆత్మకు నవిద్యా, దుఃఖీత్వా ద్యనాత్మధర్మములతో సంబంధము లేనందున 
జెజుపులేనిచో పోనిమ్ము అయినను, దుఃఖజరాదిదోషములతో గూడిన యంతఃకరణశరీరాది 
లక్షణమయిన క్షేత్రమును దెలిసికొనుచున్నందున గలిగెడి దోషము ఆత్మకు దప్పదుగదా? దుష్టు 
లయిన భార్యాపుత్రాదులను జూచుచు బోషించుచున్న యజమానికి (భర్తకు) దోష మాపాదించి 
నట్లు దుష్టక్షేత్రము (శరీరము) నందు స్వీయత్వాభిమానమున్న ఆత్మకు శరీరసంబంధమయిన 
దోషమెట్లాపాదించదు? వినుము. ఆత్మకు క్షేత్రజ్ఞత్వ (శరీరమును దెలిసికొనుటయను) మను 
జ్ఞాతృత్వముగూడ తాత్త్వికము గాదు. నిర్వికారుడయిన ఆత్మకు జ్ఞాతృత్వమను వికార 
మసంభవము. “సత్యం జ్ఞానమనంతం (బ్రహ్మ అను శ్రుతినిబట్టి యాత్మ జ్ఞానస్వరూపుడే యనునది 
సిద్ధాంతము. 

అయితే జ్ఞానము మాత్రము నిర్వికారమని యంగీకరించుటెట్లు? ఘటజ్ఞానము, పట 
జ్ఞానము, కుడ్యజ్ఞానము అని భేదరూపమయిన వికారము జ్ఞానమునకు గలుగుచున్నది కదా? 


అనినచో నట్లుకాదు. అచట ఘటాదివిషయములకే భేదముగాని, జ్ఞానమునకు భేదము 
లేదు. జ్ఞాన మెప్పుడును ఏకరూపముగానే యుండును. అది స్వయంప్రకాశము. తనను నితరు 
లను బ్రకాశింపజేయును. ఘటటప్రకాశ, కుడ్యప్రకాశ, కుసూలాది ప్రకాశములయందు ఘటాదులకు 
భేదమున్నను ప్రకాశమునకు భేదము లేదు. ప్రకాశ మంతట యేకరూపముగానే యున్నది. 
ఘటజ్ఞానాదులు అంతఃకరణవృత్తులుగాన వికారరూపములని యనదగదు. అట్లన్నచో మృత్తులు 
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జడములుకాన జ్ఞానరూపములే కాకపోవును. వృత్తి ప్రతిఫలితచైతన్యము జ్ఞానమగుటచే 
వృత్తులయందు జ్ఞానత్వముపచరింప బడినది. 


కావున (అయం ఘటః) ఇది ఘటము అను జ్ఞానములకు గారణమయిన బుద్ది 
వృత్తులయం దనుగతమై, విషయములు భీన్నమయినను తానుమాత్రము భేదమును జెందక 
నిర్వికారముగా నున్న జ్ఞానమే యాత్మ. ఇట్టి జ్ఞానరూపుడయిన ఆత్మకు వికారము లేదు. లోకములో 
కాంతయొక్క కుచాదులను జూచుచున్న కాముకునకు మనశ్చాంచల్య మను వికారమున్నను 
కాంతయొక్క కుచాదిజ్ఞానమున కెవ్విధమగు వికారములేదు. కావున జ్ఞానస్వరూపుడై, నిర్వికారు 
డయిన ఆత్మకు జ్ఞాతృత్వ మౌపచారికముగాని వాస్తవము గాదు. కాన, నాత్మకు జ్ఞాతృత్వము 
వలన గలిగెడి దోషము లేదు. 

అగ్ని కేవలము ఉష్టస్వరూపము. అది జలనక్రియకు (మంటలు గలుగజేయుట యను 
పనికి) కర్తగాదు. కర్తృత్వము (క్రియను జేయుట) చేతనుని ధర్మము. అచేతనమయిన వస్తు 
వేపనిని చేయజాలదు. అగ్ని యచేతన మనునది నిర్వివాదము. కావున అగ్ని తాపకము గాదు. 
అయినను లోకులు “అగ్ని రహతి' అను ప్రతీతులచే తాపక్రియాకర్త ఎత్వము నగ్నియం దారోపించు 
చున్నారు. లోకులు అగ్నియం దట్టి యారోపణచేయుటకు అగ్ని యందుగల యుష్టత్వమే 
(వేడిమియే) వారలకు ప్రబలాధారము. కాన వేడిమిమాత్రముచే నచేతనమయిన అగ్నికి తాపకత్వ 
మను (వేడిని గలుగజేయట యను) చేతనధర్మము నెట్లారోపించుచున్నారో అట్లే జ్ఞానస్వరూపు 
డయిన ఆత్మ ప్రకాశరూపుడయినంతమాత్రమున జ్ఞాతృత్వ మనుక్రియ నాతని యందారోపించు 
చున్నారు. (క్షేత్రజ్ఞః క్షేత్రం జానాతి) శరీరమును దెలిసికొనువాడు అని. ఇంతియెకాని నిజముగా 
అతనికి జ్ఞాతృత్వ మను వికారము లేదు. దీనివలన క్షేత్రజ్జేశ్వరు డనియు, నాతడు సర్వావభాసకు 
దనియు, సర్వజ్ఞు డనియు సూచిత మగుచున్నది. 

సర్వము సన్నిహితమయినపుడు సర్వావభాసకత్వము యేర్చడును. ఈశ్వరుడు సర్వవ్యాపి 
(అంతట నుండువాడు) కావున, అతని కంతయు సన్నిహితమగును. అందువలన నీశ్వరుడు 
సర్వావభాసకుడు గావచ్చును. జీవుడు (క్షేతజ్ఞడు) పరిచ్చిన్నమయిన శరీరమునందుమాత్రమే 
యుండ నీతనికి సర్వము సన్నిహిత మగుటెట్లు? సర్వావభాసకత్వ మీతనికి సిద్ధించుటెట్లు? 
అని ప్రశ్నింపరాదు. 

ఈ శరీరమునందున్నవాడే యెల్లశరీరములయందు నున్నాడు. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు 
క్షేతజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు భారత” అని చెప్పియున్నాడు. కనుక ఎల్లశరీరముల 
యందుండి సర్వవ్యాపియగు క్షేత్రజ్ఞనకు సర్వము సన్నిహితమేకాన సర్వావభాసకత్వము 
సిద్ధింపవచ్చును. కాన క్షేత్రజ్జుడు సర్వజ్ఞాడయిన నీశ్వరుడేకాని కించిత్‌జ్ఞుడయిన జీవుడు గాడు. 

ఇట్లగుచో క్షేత్రజ్ఞుడు సర్వప్రపంచమును బ్రకాశింపజేయుచున్నటుల ప్రత్యక్షము 
కావలెనుగదా? అట్లు ప్రత్యక్షమగుటలేదే అని యనరాదు. నీకు సర్వమును ప్రకాశింప జేయు 
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నటుల క్షేత్రజ్జుడు ప్రత్యక్షమగుచున్నాడా? అదియును లేదే? “క్షేత్రజ్ఞ మహం న జానామి” 
నేను క్షేత్రజ్ఞాని దెలియకున్నాను, అని నీ వనుచుంటివే. కావున నీ వజ్ఞానివి. నీకు క్షేత్రజ్ఞుడు 
ప్రత్యక్షమగుచో నీవు జ్ఞానివే యయ్యుడివాడవు. ఇక బింకమును వీడలేక నీవు “నాకు క్షేత్రజ్ఞుడు 
తెలియు” నన్నచో నీవు గురూపదేశము శాస్త్రవ్రచనములవలన పరోక్షముగా దెలిసికొంటివా? 
లేక నపరోక్షముగా దెలిసికొంటివా? ఇందు మొదటిపక్ష మవలంబించినచో నదేవిధమున 
సర్వజ్ఞునిగూడ తెలిసికొనుము. రెండవపక్షమున క్షేత్రజ్ఞుని సాక్షాత్మార మొనర్చుకొనిన నీకు 
“సర్వము నాకు దెలియ” దను అజ్ఞానమెక్కడిది? క్షేత్రజ్ఞ సాక్షాత్మారమువలన యజ్ఞానము 
దానికార్యవర్గముతో గూడ నశింపవలసియుండెనుగదా? సూర్యుడు ప్రత్యక్షమయినపిదప యంధ 
కారముండునా? కావున క్షేత్రజ్జుడు ప్రత్యక్షముగానిదే క్షేత్రజ్ఞధర్మము లయిన సర్వజ్ఞత్వ సర్వాంత 
ర్యామిత్వాది ధర్మములు ప్రత్యక్షములుగావు. నీకు సంశయము దొలగనేరదు. కాన క్షేత్రజ్ఞుడు 
ప్రత్యక్షముగావలెనని నీకున్నచో (శవణమననాదులను జేయుము. శ్రవణాదుల జేయజాలనిచో 
నిర్వికల్పసమాధిని జేయుము. అందును శక్తి లేనిచో సవికల్పసమాధి నొనర్చుము. అందును 
నశక్తుడ వగుచో కర్మయోగ మాచరింపుము. ఇంతియేకాని క్షేత్రజ్ఞుడు అసంసారి, సర్వజ్ఞుడు 
యీశ్వరుడు అను భగవంతుని వచనమును పరిశీలింపుము. “సంశయాత్మా వినశ్యతి” అని 
పెద్దలందురు. సంశయాత్మకు సంసార మను నరకమునందు బడి నశించుట తప్పదు! 

కావున ఆస్తికులందరు భగవద్వచనమును గ్రహింపక దప్పనందున క్షేత్రజ్ఞ డన అసంసారి 
యగు సర్వజ్జేశ్వరు డనియే గ్రహింపవలయును. 

ఆత్మయందు క్రియాకారణాదిసంబంధము అవిద్యారోపితమేకాని వాస్తవము గాదనియు, 
అది ఆత్మయం దువచరింపబడినదనియు, స్వతస్సిద్ధముగా ఆత్మయందు గ్రియాకారకఫల 
సంబంధములేదనియును నీ యధ్యాయమునందుగాని, యీ శ్లోకమునందు గాని, భగవంతునిచే 
నెట్లు నిరూపింపబడినదో అట్లే గీతాశాస్తమునం దచ్చటచ్చట భగవంతునిచే నిరూపింపబడినది. 
ఆత్మయందు గ్రియాకారకఫలసంబంధము ఆరోపితము గాని వాస్తవముగాదు. స్వాభావికమయి 
నది వాస్తవమగును. ఆగంతుక మయినది దోషజన్యమగుటచే వాస్తవము గానేరదు. రజ్ఞువునందు 
స్వాభావికమయిన రజ్ఞాత్వము వాస్తవము. ఆగంతుకమయిన సర్పత్వము మిథ్యాభూతము. 
కాన నాత్మయందు గ్రియాకారక ఫలసంబంధము మిథ్యయే యను నర్థమును భగవంతు డగు 
శ్రీకృష్ణుడిచట ప్రతిపాదించి నటుల యనేక చోట్ల గీతలలో ప్రతిపాదించియున్నాడు. 

దీనివలన ఈ శ్లోకమున కపార్థమును గలిగించినచో ఆయా(ప్రకరణములకు విరోధము 
తటస్థించుననియు, ననేక ప్రకరణములసంవాద ముండుటంబట్టి ఈ శ్లోకమున కిదియే 
సమీచీనమయిన అర్థమనియును స్పష్టమగుచున్నది. 

ఆత్మయందు క్రియాకారకఫలాత్మత్వము లేదని భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు గీతాశాస్తమున 
నిరూపించినట్లు శ్రీశంకరులు తమభాష్యమునం దుదాహరించి యుండిరి. ఇందు గ్రియాకారక 
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ఫలాత్మత్వ మను పదమున కర్ణము వివరింపబడుచున్నది. 


క్రియ దేహము నాశ్రయించియుండునుగాన, నిచట క్రియాశబ్దమునకు లక్షణచే దేహ 
మర్గము. కారకము లనగా, కరణములు - అనగా మనసు మొదలగు నింద్రియములు. ఫలమన 
నింద్రియగోచరములగు శబ్దస్పర్శాది విషయములు. ఇవియే మానవులకు భోగ్యములు. దేవలోక 
మునగూడ నివియే దేవతలకు భోగ్యము లగుచున్నవి. విషయపంచకముకంటె ప్రపంచమున 
భోగ్యవస్తువు మరియొకటి లేదు. ఇట్టి క్రియాకారక ఫలములు స్వరూపముగాగలవాడు క్రియాకారక 
ఫలాత్ముడు అనగా కార్యకారణసంఘాత రూపుడని యర్థము (దేహేంద్రియసముదాయరూపు 
డని భావము). కావున ఆత్మ దేహేంద్రియసముదాయరూపుడుగాడని దీని ఫలితాంశము. సచ్చి 
దానందము లాత్మకు స్వాభావికమూలములుకాన, ఆత్మ సచ్చిదానందరూపు డని నిశ్చయార్థము. 
త్రాడునందు సర్పమువలె నాత్మయందు క్రియాకారకఫలములు (దేహేంద్రియవిషయములు) 
అధ్యస్తములు (కల్పింపబడినవి). అధిష్టాన మెన్నటికిని నిజముగ నధ్యస్తరూపము గానేరదు. 
త్రాడు నిజముగా సర్పరూపము గాదు. కావున అధిష్టానమయిన ఆత్మకు అధ్యస్తములైన దేహేంద్రి 
యాదులరూపము కల్పితము కాన మిథ్య. కావున నౌపచారికము. 

అధ్యాసము, ఉపచారము ఈ రెంటికి నర్థభేదము లేదు. ఒకదానియందు మరియొక 
దానియొక్క ధర్మము నారోపించుటయే యుపచారము. ఉ॥ మాణవకుని యందు సింహధర్మము 
నారోపించుటయే 'సింహో మాణవకః అను ప్రయోగమునకు తాత్పర్యము. అయితే భాష్యము 
నందలి “అవిద్యాధ్యారోపిత ఏవ... ... ఆత్మని ఉపచర్యతే” అను పంక్తియందు అవిద్యా 
ధ్యారోపితము యుపచరింపబడుచున్న దని యుండుటచే నచట ఆరోపిత మనుపదమునకు 
చేయబడినదని యర్థము కాన 'అవిద్యాధ్యారోపితము” అనగా, అవిద్యచే చేయబడిన దని దీని 
యర్థము. కాన పునరుక్తి లేదు. లేక “ఆరోపితము” అనగా “అధ్యస్తము” అనియే యర్థమగుగాక. 
అయినను పునరుక్తి లేదే. ఏలనన, అవిద్యచే మొట్టమొదట ఆత్మయందు దేహేంద్రియాదుల 
కధ్యాస, పిదప దేహేంద్రియాదుల ధర్మముల కధ్యాస. కావున “అవిద్యారోపితి మను పదముచే, 
ధర్యాధ్యాసయు, “ఉపచర్యతే” అను పదముచే ధర్మాధ్యాసయు జెప్పబడుచున్నందున బునరుక్తి 
లేదు. ఇందు ధర్యాధ్యాసవలన దేహేంద్రియాది (ప్రతీతి గలుగును. ధర్మాధ్యాసవలన నేను 
మనుష్యుడను”, నేను గ్రుడ్డివాడను”, నేను సుఖిని, నేను దుఃఖిని అను ప్రతీతులు గలుగును 
అని యిట్లు భేదమును గ్రహింపవలయును. అజ్ఞానకార్యమగు నీ యధ్యాసయే సర్వసంసారమునకు 
హేతవగుచున్నది. 

భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు 'య ఏనం వేత్తి హతారం’, “ప్రకృతేః క్రియమాణాని గుణైః 
కర్మాణి సర్వశః, 'నాదత్తే కస్యచిత్సాపం” ఇత్యాది ప్రకరణములయందు దేహేంద్రియాదు లాత్మయం 
దారోపింపబడిన వని నిరూపించియున్నాడనియు, దాముకూడ నట్లే వ్యాఖ్యానమొనర్చితిమనియు, 
నికముందుగూడ నాయా ప్రకరణములం దీవిషయమును జూపగలమనియును భాష్యకారులగు 
శంకరులు తమ భాష్యాంతమున వ్రాసిరి. దీనినిబట్టి చూడ శ్రీశంకరులు మాత్రమే శ్రీకృష్ణుని 
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యభిప్రాయమున కనుకూలముగ వ్యాఖ్యానమొనర్చి రనియు, మిగిలిన వ్యాఖ్యాతలు భగవదభి 
ప్రాయమునకు వ్యతిరేకముగ వ్యాఖ్యానించి రనియును సూచితమగుచున్నది. 

ఇట్లుండ, పూర్వవాది మరల శంకించుచున్నాడు: 

ఓయి! ఆత్మయందు స్వతస్సిద్ధముగా క్రియాకారకఫలరూపత్వము లేనిచో విద్వాంసులకు 
(ఆత్మజ్ఞానులకు) దేహేంద్రియాదులయం దభిమానము లేనందున, విద్వాంసులకు కర్మలయందు 
ప్రవృత్తి కలుగదు. అవిద్వాంసులకు (అజ్ఞానులకు) అజ్ఞానవశమున దేహేంద్రియాద్యభిమాన 
ముండుటచే, నేను బ్రాహ్మణుడను, నాకు స్వర్గము గావలయును” అని తలంచుచు నజ్ఞానులు 
కర్మలయందు బ్రవర్తించుచున్నారు. 


విద్వాంసుల కవిద్య లేనందున దేహేంద్రియాదులయం దభిమానము జంపుకొని, నేను 
సచ్చిదానందరూపుడ నను “ఆత్మ యాధ్యాత్యజ్ఞానముగలవారై స్వర్గాదిఫలముల నపేక్షింపక 
గర్మలయందు బ్రవర్తింపరు. కావున శాస్తార్థమునందు గొందరు ప్రవర్తింప కుండుటచే శాస్త్రము 
నకు నర్ధజరతీయముగ వైయ్యర్థ్యము సంభవించును. లేక, వ్యవసాయాదికర్మలవలెను, 
బుద్ద్ధాగమాదులవలెను, శాస్తారమంతయు (కర్మభాగమంతయు) మూఢవిషయమగుటచేతను, 
విద్వాంసులకు గ్రాహ్యము గా కుండుటచేతను పూర్తిగా నిరర్ణకమగును. విద్వాంసులకు 
గ్రాహ్యమగునదియే సార్థక మగును. కావున నిట్లు మరల శాస్త్రార్థమంతయు నవిద్వాంసుల 
పాలబడిన మాట వాస్తవము. విధి నిషేధరూపమయిన శాస్త్రమంతయు నవిద్వాంసులకొజకే 
పుట్టినది. అవిద్వాంసులే కర్మాధికారులు. వారు కర్మకాండయందు బ్రవర్తించనిచో శాస్త్రము 
వ్యర్థమయ్యెడిది. విద్వాంసుల కొరకు శాస్త్రము ప్రవర్తించలేదు. వారందు బ్రవర్తించనందున 
శాస్త్రము వ్యర్థము గానేరదు. నటులకొరకు బుట్టిన భరతశాస్త్రము నటకులు నాట్యసమయమున 
నాభరతశాస్త్రము నవలంబించనిచో నయ్యది వ్యర్థమగును కాని పురోహిత బ్రాహ్మణులు తాము 
పౌరోహిత్యముచేయునపుడు భరతశాస్త్రము నవలంబించనిచో నాభరతశాస్త్రము వ్యర్థమగునా? 
ఏది యేరికొరకు బుట్టినదో వా రందు బ్రవర్తించనపు డయ్యది వ్యర్థమగును. దేవదత్తుడు 
నివసించుటకు రాజు ఇల్లు కట్టించియియ్యగా నాత డందులో నివసించనియెడల నది వ్యర్థమగును. 
అంతియే కాని యుద్దేశించనిపని నెరవేరనందున వ్యర్థమని లోకానుభవమున లేదు. 

ఇక విధిప్రతిషేధ శాస్త్రము విద్వాంసులను అవిద్వాంసులను నుభయుల నుద్దేశించి 
ప్రవర్తించిన దన్నచో నది యుచితము కాదు. 'వేదావినాశినం నిత్యం య ఏకమజ మవ్యయమ్‌, 
కథం స పురుషః పార్థ! కం ఘాతయతి హంతి కమ్‌” అని విద్వాంసులకు కర్మాభావమును 
జెప్పిన భగవంతుడు విద్వాంసులకొరకు విధిప్రతి షేధశాస్త్రము నెట్లు నిర్మించును? కావున 
విద్వాంసులకొరకు భగవంతుడు శాస్త్రమును నిర్మించనందున విద్వాంసులు శాస్తమునందు 
బ్రవర్తించకున్నను శాస్త్రమునకు నిండుగాగాని, సగముగాగాని వైయర్థ్యము లేదు. బ్రాహ్మణుల 
కొరకుపుట్టిన వైశ్వదేవాదికర్మలయందు శూద్రులు ప్రవర్తించిననే వ్యర్థము లగును. ఒకరి 
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ధర్మములయందు మరొకరు ప్రవర్తించుట నరకహేతువు. ధర్మాధర్మనిరూపణద్వారమున లోకులను 
నరకమునుంచి తరింపజేయుటకు నీశ్వరుడు శాస్త్రమును నిర్మించెను. కావున సర్వకర్మసంన్యాసము 
నకు నర్గులయిన విద్వాంసులు కర్మలయందు బ్రవర్తించుటయే నరకహేతువు. మరికొంద 
రెవ్వరయినను యీ విషయమును దెలియని మూఢులు విద్వాంసుల గోచినంటి కర్మలయందు 
బ్రవర్తింపకున్నను శాస్త్రము ఏకదేశమున (కొంతభాగమున) వ్యర్థము గానేరదు. అనగా పురుషుని 
తప్పిదమువలన శాస్త్రము చెడిపోదు. 

రోగి తిట్టినంతమాత్రమున రుచిగలిగిన మంచి చక్కెరకేళి యరటిపండు రుచిలేని 
దగునా! కాన కర్మాధికారులు కర్మలయందు ప్రవర్తించనిచో వారే చెడిపోవుదురు. కాని శాస్త్రము 
చెడదు. ఉ॥ నీరుమోసికొనిరమ్మని ప్రభువు భృత్యునకాజ్ఞాపించి కావడి యిచ్చెను. ఆ భృత్యుడు 
కావడి గొంపోయి తటాకమువద్ద పెట్టుకొని నీరును దీసికొనిరా డనుకొనుడు. దానివలన 
భృత్యునకు చేటువాటిల్లునా? లేక రాజునకుగాని, రాజాజ్ఞకుగాని ముప్పు సంభవించునా? 
భృత్యునకే చేటు వాటిల్లును. 


కావున కర్మాధికారులయిన అజ్ఞానులయిన తైవర్ణికులకే విధినిషేధములు పుట్టినవి. 
సన్వ్యాసులకు గాదు. విద్వాంసులకు సర్వకర్మసన్వ్యాసమే ప్రాప్తమయినది. ఈ విషయము 
నింతకుము న్ననేకమారులు శంకరులు తమ భాష్యమున నిరూపించిరి. ముందుగూడ నచ్చటచ్చట 
విపులముగా నిరూపించగలరు. కాన జిజ్ఞాసువుల మనసు విసుగుజెందక నింతటితో నీవిషయ 
మిచట ముగింతము. 


ఇకముందు రామానుజమతమును వివరించి నిరాకరింతుము. 


ఇచట రామానుజులు వారిభాష్యమునం దిట్లు వ్రాసిరి. 'క్షేతజ్ఞం చాపి మాం విద్ధీతి 
సామానాధికరణ్యదర్శనాదీశ్వర స్యైవ సతః అజ్ఞానాత్‌ క్షేత్రజ్ఞత్వమివ భవతి. తన్నివృత్త్యర్థ 
శ్చాయమేకత్వోపదేశః. అనేన చాప్తతమభగవదుపదేశేన రజ్ఞురేషా న సర్ప ఇత్యాప్తోపదేశేన 
సర్పత్వభ్రమనివృత్తివత్‌ క్షేత్రజ్ఞత్వబ్రమో నివర్తత ఇతి కేచిదాహుళ అని దీని యర్థము. 

మూలమునందలి క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి అని క్షేత్రజ్ఞం' “మామ్‌ అను పదములు 
రెండును సమానాధికరణములు. సమానాధికరణములనగా రెండు పదము లొకే విభక్తియందును, 
ఒకే వచనమునందు నుండుట. ఇచ్చట క్షేతజ్ఞం' అను పదము 'మాంి అను పదము యీరెండును 
ద్వితీయావిభక్తియందును, ఏకవచనమునందును యుండి యున్నవి. అందువలన సమానాధి 
కరణములనబడుచున్నవి. అట్టి సామానాధికరణ్య ముండుటచే నీశ్వరు డయినవానికి అజ్ఞానము 
వలన క్షేత్రజ్ఞత్వము (జీవత్వము) గలిగినదివలె నున్నది. అట్టి క్షేత్రజ్ఞత్వమును (జీవత్వమును) 
నివర్తింపజేయుటకు నిచట జీవేశ్వరుల కభేదము చెప్పబడినది. ఇది త్రాడుగాని పాము గాదు 
అని చెప్పిన ఆప్తనియుపదేశముచే పామనుభ్రాంతి తొలగినట్లు పరమాప్తడయిన భగవంతుని 
యుపదేశముచే జీవత్వభ్రమ తొలగును అని గొందరందురు అని పైనకనుపరచిన రామానుజభాష్య 
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పంక్తులకు వారివ్యాఖ్యాతలగు వేదాంతదేశికులు వ్యాఖ్యానమునం దిట్లర్ణమును వివరించిరి. 

“సర్వజ్ఞ స్యేశ్వర స్యైవ సతో౨_ జ్ఞానాత్‌ క్షేత్రజ్ఞత్వభమో భవతి. స ఏవ చేశ్వరః క్షేత్రజ్ఞా 
యోపదిశతీతి చ వ్యాకులభాషిణస్తే ఇతి. 

దీని యర్థము - “సర్వజ్ఞుడయిన ఈశ్వరునకే యజ్ఞానమువలన జీవత్వభ్రమ కలిగినది. 
ఆ యీశ్వరుడే (అనగా క్షేతజ్ఞత్వ జీవత్వభ్రమ గల యీశ్వరుడే) క్షేతజ్ఞనికొర కుపదేశించుచున్నాడు 
అని వారు తబ్బిబ్బులుగ మాటాడుచున్నారు?” అని. 

ఇచట రామానుజభాష్యమునందు దేశికులవ్యాఖ్యానమునందును, కేచిత్‌, తే అను 
పదములు అద్వైతులగురించియే వాడబడినవి. 


ఇక వీరివ్యాఖ్యానము ఇసుమంత విచారింతము. అద్వైతు లెన్నడును యీశ్వరునకే 
అజ్ఞానమువలన క్షేత్రజ్ఞత్వము (జీవత్వము) గలిగిన దని జెప్పలేదు. మరేమనిన ఈశ్వరుడే 
యగుచున్న జీవునకు (క్షేత్రజ్ఞునకు) అజ్ఞానమువలన సంసారసంబంధ మేర్చడిన దని యద్వైతు 
లనిరి. కాన ఈశ్వరునకు క్షేత్రజ్ఞత్వము (భ్రమకాదు. ప్రమయే యగుచున్నది. ఈశ్వరుడే క్షేత్రజ్ఞ 
డగుటవలనను అతడు అసంసారి యగుటవలనను క్షేత్రజ్ఞత్వము ప్రమ యగుటలో బాధలేదు. 
వాడుకాని వానియందు వా డనుబుద్ధి కలిగినచో నది భ్రమ యగును. నియమించుట, క్షేత్రమును 
గుర్తించుట, అను ప్రవృత్తినిమిత్తభేదమువలన సచ్చిదానందరూపుడయిన ఆత్మయొక్కడే 
యీశ్వరుడు క్షేత్రజ్జుడు అను రెండుపదములకును వాచ్యు డగును. కావున నీశ్వరున కీశ్వరత్వ 
మెట్లు భ్రమకాదో క్షేత్రజ్ఞత్వముగూడ నట్లే భ్రమ కాదు. “సాక్షీ చేతా కేవల? అను శ్రుతులచే 
నీశ్వరునకు సాక్షిత్వము శ్రుతి సిద్ధమయినది. సాక్షాత్తుగా సర్వమును జూచువాడుగాన సాక్షి 
యని సాక్షిపదమునకు వ్యుత్పత్తి. చూచువాడుగనుకనే యీశ్వరు డుదాసీనుడును, నిర్వికారుడు 
నగుచున్నాడు. వివాదపడువారివలె సాక్షి సుఖదుఃఖాదివికారము నొందడు. కనుకనే సాక్షి 
యుదాసీను డనబడుచున్నాడు. సుఖదుఃఖాదివికారమే సంసారము. కావున అసంసారియగు 
నీశ్వరుడే క్రేత్రజ్ఞుడని యద్వైతు లనుచున్నారు. ఈ యది నిజముగాని రజ్జుసర్పమువలె భ్రమ 
గాదు. రజ్జువునందు సర్పము గల్పించబడినట్లు యీశ్వరునియందు క్షేత్రజ్ఞుడు గల్పింపబడినా 
డని యద్వైతు లెన్నడు ననలేదు. 

కావున ఈశ్వరుడు క్షేత్రజ్ఞుడగుట భ్రమ యని యద్వైతులు తలంచుచున్నారని వ్రాసిన 
రామానుజీయులే భ్రాంతులు. ఈశ్వరుడు భ్రాంతుడు గాడు. అద్వైతులును భ్రాంతులు గారు. 
రామానుజీయులకు అజ్ఞానవశమున క్షేత్రజ్ఞనికంటె నీశ్వరుడు వేరనియు, క్షేతజ్ఞుడు 
సంసారసంబంధము గల జీవుడనియును (భ్రమకలుగుచున్నది. కావున వారు భ్రాంతులగుట 
యుక్తము. అట్లే క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి అను శ్లోకమున కపార్థమును గల్పించుటకూడ 
వారికి భ్రాంతియే. 


ఎట్లన? వారు ్లేత్రజం చ మాం మదాత్మకం విద్ది. అపి శబ్దాత్‌ కేత్రమపి మదాత్మకం 
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విద్ధి అని వ్రాసిరి. క్షేత్రజ్ఞుని నారూపునిగ దెలిసికొనుము. అపిశబ్బము వలన క్షేత్రమును గూడ 
నారూపముగా దెలిసికొనుము అని దీనియర్ధము. 

(1) ఈ వ్యాఖ్యానమునందు క్షేత్రజ్ఞ ఆస్మచ్చబ్దములకు గనిపించుచున్న ముఖ్య 
సామానాధికరణ్యమునకు భంగము కలుగును. ఇది యొకదోషము. 

(2) “మామ్‌ అను అసమస్తపదమునకు 'మదాత్మకమ్‌” అని సమాసమును గల్పించుట 
రెండవదోషము. 

(3) 'మదాత్మకమ్‌” అనుచోట ఆత్మశబ్దము స్వరూపార్థక మగుచో స్వమత ప్రచ్యుతి 
(తమ మతమునుంచి తొలగుట) యనునది మూడవదోషము. 

(4) దేహము శరీరమనియు, జీవుడు శరీరి, ఆత్మయనియును జెప్పినట్లు జీవుడు 
శరీరమనియు, ఈశ్వరుడు శరీరి, జీవున కాత్మయనియు జెప్పినచో నిత్యుడయిన జీవునియందు 
శీర్యతే? అను వ్యుత్పత్తి వలన నేర్చడెడి శరీరశబ్దము ప్రవర్తించుటకు నిమిత్తము లేకపోవుట 
నాల్గవదోషము. 

(5) ఈ దోషమును తప్పించుకొనుటకు జీవు డనిత్యు డని యంగీకరించినచో 
“అజో నిత్య అను గీతావిరోధము మరియొకదోషము. 

(6) “ఆత్మ శేషి యని యర్థమును జెప్పినచో నాత్మ దేనికి నంగము (శేషము) 
కాడనియు, సర్వము ఆత్మకు అంగమనియు (శేషమనియు) ను బ్రసిద్ధమయిన జీవాత్మకు 
నీశ్వరశేషత్వమును గల్పించుట యారవదోషము. 

దేహము జీవునకువలె, జీవు డీశ్వరునకు అప్పథక్సిద్ధవిశేషణమగుటవలన నీశ్వరాత్మకు 
దని యర్థమును వర్ణించుటలో దృష్టాంత దార్‌ష్టాంతికముల కుపపత్తి కుదరదు. దేహము 
జ్ఞేయము. జీవుడు జ్ఞాత. దేహము మమేద మను ప్రతీతికి గోచరమగును. జీవుడు అహం 
ప్రత్యయమునకు గోచరు డగును. ఇట్లు వేరువేరు ప్రతీతులకు గోచరులగు దేహజీవుల కప్పథక్‌సిద్ధి 
సంభవింపదు. దేహముకంటె వేరుగ జీవుడు సిద్ధించ డని యన్నచో బౌద్ధమత మంగీకరించినట్లే 
యగును. బౌద్దులు దేహాత్మవాదులు. ఇక జీవుని విడచి దేహము వేరుగ నుండ దన్నచో 
దేహమునకు మరణమే లేకపోవును. జీవుడులేని శరీరమె మరణించినదని యందురు. ఎల్లపుడు 
జీవుడు దేహమునం దుండుచో దేహమునకు మరణ మెక్కడిది? 


ఇట్లే జీవునికంటె వేరుగ అనగా జీవునివిడిచి వేరుగా నీశ్వరుడు లే డన్నచో నీశ్వరునకు 
సంసారము ప్రసక్తించును. ఇట్టితరి జీవేశ్వరుల కభేద మంగీకరించినట్లగును. కాన, స్వమత 
భంగము వాటిల్లును. పరమతప్రవేశమున్ను కలుగును. ఈశ్వరు డెల్లపుడు జీవునితో గూడుకొని 
యున్నచో నగ్నిసంయోగమువలన నినుముకు వేడెక్కినట్లు జీవసంగమువలన నీశ్వరునకు సంసార 
మేల ప్రసక్తించగూడదు? మరియు నపుడు జీవేశ్వరులకు నియమ్యనియామకభావముగూడ 
ఘటింపదు. ఈశ్వరునికంటె వేరుగ జీవుడే లేనిచో సంసారసంబంధముగల జీవుడే లేకపోవలసి 
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వచ్చును. ఇంక సంసార మెవ్వరికి? 


మరియు రామానుజీయులు జీవు డెల్లపుడు యీశ్వరునిచే నియమింపబడుచుండు 
నని యందురు. సుషుప్తియం దట్లు గానము. సుషుప్తి యందు జీవు డెవ్వని చేతను నియమింప 
బడుచున్నట్లు కనిపించదు. జీవున కీశ్వరనియామ్యత్వము స్వభావమే యయినచో నది 
సుషుప్తియందు లేకపోవునా? స్వభావ మెన్నటికి మారదు గదా? అధ్యాసలేకుండగా జీవునకు 
దేహస్వరూపము, దేహమునకు జీవస్వరూపము సిద్ధించునెడల దానిని దృష్టాంతముగా జేసికాని 
జీవున కీశ్వరాత్మత్వముగాని, యీశ్వరునకు జీవాత్మత్వముగాని వారు చెప్పవచ్చును. అది లేదు. 
తెలిసినవా (విద్వాంసు) డెవ్వడును తాను దేహస్వరూపుడ ననిగాని, దేహము తనరూపమనిగాని 
తలంచడు. పైగా తనకంటె దేహము వేరనియు దేహముకంటె దాను వేరనియు తలంచును. 
ఎవడు తనను మనుష్యునిగా దలచుచున్నాడో వాడు దేహాత్మలకు పరస్పరాధ్యాసగల యవిద్వాంసుడే 
యగుచున్నాడు. ఇట్లుండ సర్వజ్ఞాడగు భగవంతుడు తాను జీవుడ ననిగాని జీవుడు తా ననిగాని 
యెట్లు తలంచును? ఎట్లు చెప్పును? కావున దేహాత్మలకుగాని జీవేశ్వరులకుగాని సామానాధి 
కరణ్యమును గురించి యప్పథక్సిద్ధవిశేషణత్వము (ఒకరిని విడచి మరియొక రుండుటకు) 
కారణము గాదు. అందు కజ్ఞానమే కారణము. క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి అని జీవేశ్వరులకు 
సామానాధికరణ్యము కనిపించుచున్నది. దీనికి గారణమయిన అజ్ఞానము యీశ్వరునియం 
దసంభవమే. కాన రామానుజులవ్యాఖ్యాన మసంగతము. రామానుజులు చెప్పినట్లు దేహము 
తన కప్ఫథక్సిద్ధ విశేషణ మని దెలిసినను, లోకములో వివేకముగలవా డెవ్వడును “నన్ను 
మనుష్యునిగా దెలిసికొనుము” అని జెప్పడు. అట్టియెడ సర్వజ్ఞుడయిన నీశ్వరుడు “నేను జీవుడి” 
నని యెట్లు చెప్పును? 

ఎవడు తాను దేవుడనని చెప్పుకొనునో వానికి దేహాత్మాభిమానము నశించనట్లే దేవత్వ 
మనుష్యత్వాదులు దేహధర్మములుగాని, జీవధర్మములు గావు. ఇట్లు ఈశ్వరునకుగూడ జీవునియం 
దాత్మాభీమానము నశించలేదని చెప్పినచో, వాని కింక సర్వజ్ఞత్వ మెక్కడిది? క్షేత్రమునకు 
(శరీరమునకు) ఈశ్వరాత్మత్వముండియే యున్నది. ఈశ్వరునియందు శరీరము కల్పింపబడి 
నందునను, అధ్యస్త పదార్థము లధిష్టానరూపము లను నియమ ముండుట వలనను, క్షేత్రమున 
కీశ్వరాత్మత్వము తప్పదు. మరియు నీశ్వరుడు క్షేత్రమున కంతరాత్మ యగుటవలనగూడ క్షేత్రము 
ఈశ్వరాత్మక మగును. అయినను ఆ యర్ధ మిచట అపి శబ్బమువలన వ్యంగ్య మని జెప్పబనిలేదు. 
“సర్వక్షేత్రేషి అని భగవంతుడు కంఠోక్తిగనే యీశ్వరు డెల్లక్షేత్రముల కంతరాత్మ యని 
జెప్పియున్నాడు. 

క్షేతములయం దుండువాడు క్షేత్రాంతరాత్మ. క్షేత్రము లనేకములు కనుక క్షేత్రాంతరాత్మలు 
గూడ ననేకులు గావలయును. జీవుడు క్షేత్రజ్ఞం” అను ఏకవచనాంతపదములు పొసగవు. ఇవి 
జాత్యేకవచనము లన్నచో నపుడు “సర్వక్షేత్రేషు” అను బహువచనముయొక్క స్వారస్యము చెడును. 
కాక జాత్యేకత్వమును స్వీకరించుటకు ప్రమాణము గానరాదు. అట్టి ప్రమాణమే యున్నచో, 
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బాదరాయణులు క్షేత్రజ్ఞానపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు భారత' అనియే చెప్పియుండెడివారు. 
మరియు సచ్చిదానందలక్షణుడయిన పరమాత్మ యందు జాతియనునది యసంభవము. వ్యక్తిభేద 
మున్నపుడుగాని, జాతిభేదము లేదని చెప్పుట సంభవించదు. ఈశ్వరునియందు వ్యక్తిభేదము 
లేదు. క్షేత్రజ్ఞ డవ్యక్తుడు, అక్షరుడును నగుచున్నాడు. నిరాకారమయిన వాయ్వాకాశములకే 
వ్యక్తిభేదము లేదు. నిరాకారుడయిన జీవునకు వ్యక్తిభేదము లేదని జెప్పనేల? 


కావున క్షేత్రజ్ఞులనేకు లనుట య(ప్రమాణము. క్షేత్రజ్ఞ డొక్కడే యయినచో సుఖ దుః 
ఖాదులకు సాంకర్యముకలుగును కదా యని ప్రశ్నింపరాదు. సుఖదుఃఖాదులు అంతఃకరణ 
ధర్మములు. అంతఃకరణము లనేకములు. కాన సుఖదుఃఖాదులకు సాంకర్య ముండదు. అయినను 
క్షేతజ్ఞుదు పరిచ్చిన్ను డన్నచో వాని కనిత్యత్వము సంప్రాప్తమగును. కాక నిత్యుడు, సర్వవ్యాపకుడు, 
జ్ఞాతయు నగు జీవునకంటె నీశ్వరునకు నేయంశమున మీరు (రామానుజులు) భేదమును 
జెప్పదలచిరి. జీవుడు జ్ఞాత, దేహము జేయము; జీవుడు నిత్యుడు, దేహమనిత్యము. జీవు 
డపరిచ్చిన్నుడు, దేహము పరిచ్చిన్నము. కావున నీరెంటికి భేదముండుట న్యాయము. ఈశ్వరుని 
యందున్న సత్యత్వ, చిత్త్వ, ఆనందత్వాదు లన్నియు జీవునియందుగూడ గలవు. ఇట్టితరి 
వీరికి భేదమును జెప్పుటెట్లు పొసగును? ఇక జీవుడు కించిజ్ఞుడనియు, నీశ్వరుడు సర్వజ్ఞుడనియు, 
గాన వీరిద్దరకు భేదమున్నదనినచో నదియు యుక్తముగాదు. ఈశ్వరునియం దుండెడి సర్వజ్ఞత్వము 
మాయాధర్మముగాని, యీశ్వరధర్మము గాదు. సర్వజ్ఞత్వమనగా సర్వావభాసకత్వ మనినచో 
నయ్యది జీవునియందు గూడ గలదు. కనుక జీవేశ్వరులకు భేదములేదు. జీవులలోగూడ పరస్పర 
భేదములేదు. అట్టి భేదజ్ఞానము సంసారహేతువుగాని మోక్షహేతువు గాదు. 

మరియు రామానుజు లిచట మరియొక యాక్షేపమును జూపిరి. వారి స్వంత వాక్యముల 
నుదాహరించి పిదప యర్థమును వివరింతుము. 

“అయముపదేష్టా భగవాన్‌ వాసుదేవః కిం ఆత్మయాథాత్యసాక్షాత్మారేణ నివృత్తా 
జ్ఞాన? ఉత న? ఆద్యే నిర్విశేషచిన్మాతైకస్వరూపే ఆత్మని అతద్రూపాధ్యాసాసంభావనయా 
కౌన్తేయాదిభేదదర్శనం తా[న్చత్యుపదేశాదివ్యాపారాశ్చ న సంభవంతి అథాత్మసాక్షాత్మారా భావాత్‌ 
అనివృత్తాజ్ఞానశ్చేత్‌ తర్ప్యజ్ఞత్వాదేవాత్మజ్ఞానోపదేశాసంభవి ఇతి. 

దీని యర్థము 3 

గీతాశాస్త్రము నుపదేశించు శ్రీకృష్ణున కాత్మసాక్షాత్మారము కలిగినదా? లేదా? దాన 
నతని యజ్ఞానము నశించినదా? లేదా? ఇందు ఆత్మసాక్షాత్మారము గలిగి యజ్ఞానము నశించిన 
దన్నదో నట్టితరి, నిర్విశేష చిన్మాతైకస్వరూపుడగు తనయందు నే నట్టివానిని గానను నధ్యాస 
యుండుట యసంభవము. కాన, ధర్మరాజాదులు వేరు, దుర్యోధనాదులు వేరు అను భేదజ్ఞాన 
ముండుటగాని, ధర్మరాజాదులకు తత్వోపదేశము జేయుటగాని యిట్టిపను లేవియు బొసగవు. 
ఇక కృష్ణునకు ఆత్మసాక్షాత్మారము కలుగలేదనియు, నజ్ఞానము నశించలేదనియు నన్నచో నపుడు 
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శ్రీకృష్ణు డజ్ఞానియే. అతడు తత్త్వ ముపదేశించు టెట్లు? పార్గునకు తత్వోపదేశము జేయుట 
పొసగదు - అని. 

ఈ యాక్షేప మెంతమాత్రము సరిగాదు. ఆత్మ యజ్ఞానముగలవాడనిగాని, అజ్ఞానము 
నశించినవాడనిగాని తలచువాడు మూర్చుడు. ఆత్మయం దెప్పుడును నజ్ఞానము లేదు. ఆత్మయం 
దొకప్పు డజ్ఞానముండియున్నచో నది నశించునుగాని, యెప్పుడును లేని యజ్ఞానము నశించు 
టెట్లు? చిన్నాతుడయిన వాసుదేవున కజ్ఞ్జాన ప్రసక్తి యేల? తన్నివృత్తి యేల? ఇట్లుండ శ్రీకృష్ణుని, 
పార్టునకు తత్వార్థము నుపదేశించువానినిగా దలంచువాడు ఆత్మతత్వజ్ఞానములేనివాడుగాని 
వేరుగాడు. నిర్విశేషచిన్మాత్రు డయిన ఆత్మ యెవనికి నేదియు నుపదేశింపడు. ఉపదేశించుటకు 
వాగాదీంద్రియము లావశ్యకములు. ఉపదేశించువాడు, దేహేంద్రియసముదాయరూపుడుగాని 
యాత్మరూపుడు గాడు. 

జ్ఞాతయగు పరమాత్మ యేరికి నగుపడడు. దేహేంద్రియసముదాయమునకు భేదదర్శనము 
తతోపదేశము మున్నగుపనులు పొసగును. ఆత్మ యెక్కడయినను దేహేంద్రియసముదాయ 
మయిన శరీరము లనేకములు. పరస్పరము భిన్నములు. కావున సంఘాత మెంతటి పని 
యయినను జేయనోపును. అయితే యివి జడములు గదా? వీటివలన నుపదేశాదికృత్యము 
లెట్లు కొనసాగునని యనరాదు. ఆత్మప్రతిఫలనముచే జడములయిన దేహేంద్రియాదులుగూడ 
చైతన్యముగలవియై పనులను నెరవేర్చుచుండును. అందువలన, దేహము నడచుచుండగా 
“నేను నడచుచున్నాను” అని యనుకొను టెట్లు పొరపాటో, అట్లే దేహేంద్రియసముదాయము 
చెప్పుచుండగా ఆత్మ చెప్పుచున్నాడనిగాని, దేహేంద్రియ సముదాయము వినుచుండగా నేను 
(ఆత్మ) వినుచున్నానని యనుకొనుటకాని పొరబాటు. కావున నిట నుపదేశించువాడు సంఘాత 
రూపుడయిన వసుదేవపుత్రుడు. వినువాడు సంఘాతరూపుడయిన కౌంతేయుడు. వీరిరువురి 
యందును ఆత్మత్వభ్రాంతిగల (వీరిరువురు రాత్మలని (భ్రాంతిపడియెడి) రామానుజులపాండిత్య 
మేమని మెచ్చుకొన వచ్చును? 


అయితే, శుద్ధాత్మయందుపదేశాదివ్యవహారములు పొసగకుండుగాక! కాని, దేహేంద్రి 
యాదిసంఘాతవిశేషము నేనని తలచెడి వసుదేవపుత్రునకు అజ్ఞానము నశించిన దందురా? 
లే దందురా? ఇందు మొదటిపక్షమున భేద దర్శనము కుదరదు. రెండవపక్షమున నుపదేశించుట 
కుదరదు అనినచో, నట్లు కాదు. విద్వాంసుడయిన శ్రీకృష్ణునకు ఆత్మ యొక్కడనుజ్ఞానము 
లేనిచో కౌంతేయాదులు లేరను జ్ఞానముండదు. ఆత్మైకత్వజ్ఞానము లేనిచో ఆత్మోపదేశము 
పొసగదు. శ్రీకృష్ణుడు కౌంతేయాదులు లేరని తెలసికొనుచున్నాడు. అందర్జునునకు అత్మైకత్వము 
నుపదేశించియున్నాడు. కావున రెండుజ్ఞానములు గలవని భావము. 


ఓయి! ప్రమాత యగు నే జీవుడు తనను సచ్చిదానందాద్వితీయబ్రహ్మముగా దెలిసికొనునో 
యా జీవుడుగదా విద్వాంసు డనబడును. కృష్ణుడు తాను ప్రమాతయని యెట్లు తెలిసికొనును? 
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పార్గునకు తత్వ మెట్లుపదేశించును? అనినచో వినుము. ఇది యొకదోషము గాదు. దశాభేదముచే 
నిది కుదరవచ్చును. మీరును ఒకే జీవునకు సమాధిదశను వ్యవహారదశను భిన్నముగా 
నంగీకరించుచున్నారు. 


అతిమూర్భులయిన వ్యక్తులకుగూడ నిద్రావ్యవహారదశలు భిన్నముగా జరుగు చున్నవి. 
అట్లే వ్యవహార, పరమార్ధదశలను భేదముచే నర్జునున కుపదేశించుట యద్వితీయబ్రహ్మను 
జూచుట యీ రెండును బొసగును. ప్రమాత ఆత్మసాక్షాత్మారమొనర్చు కొనుదశ పరమార్థదశ. 
ఈ దశయందు వక్త లేడు. శ్రోత లేడు. ఉపదేశమున్ను లేదు. ఇక నెపు డుపదేశాదివ్యవహారమును 
జరపునో యది వ్యవహారదశ. ఈ దశయందు వక్త గలడు. శోత గలడు. ఉపదేశమున్ను 
గలదు. కాన నిం దనుపపత్తి యేమియు లేదు. 

అయితే వ్యవహారదశయందు విద్వాంసుడగు ప్రమాతకు (జీవునకు) “అహం బ్రహ్మ 
(నేను బ్రహ్మను) అను జ్ఞానమున్నదా లేదా? ఇందు మొదటిమతమున ఆత్మ యద్వితీయు 
డయినందున నుపదేశాదివ్యవహారము కుదరదు. రెండవమతమున తన కద్వితీయాత్మ తత్వ 
జ్ఞానము లేదుగనుకనే మరియొకనికి తత్వము నుపదేశింపజాలడు. అనినచో నట్లు కాదు. 
వ్యవహారదశయం దున్న బ్రహ్మాత్మజ్ఞానము పరోక్షరూపమగుటవలన భేదజ్ఞానము ఉపదేశము 
యీ రెండును గుదురును. అపరోక్ష బ్రహ్మాత్మజ్ఞానదశయందే భేదదర్శన ముండదు. విదేహకైవల్య 
పర్యంతము అవిద్య కాలినగుడ్డదందమున నుండుటచే దాన నపరోక్షు డగు ఆత్మగూడ పరోక్షుడుగా 
భాసించును. అజ్ఞానావరణమువలననే యాత్మకు పరోక్షత్వము సంప్రాప్తమగుట. ఆత్మప్రకాశరూపు 
డయినను 'అహమజ్ఞః (నే నజ్ఞానిని) యను ననుభవబలమునుబట్టియు, “అజ్ఞానేనావృతం 
జ్ఞానం” అను శాస్తమువలనను అజ్ఞానావరణము నొందుచున్నా డని యనకతప్పదు. కాన 
వ్యవహారదశయందు గురువు, శిష్యుడు, శాస్త్రము - అను ద్వైతభాగమంతయు నుండుటచే 
వసుదేవపుత్రుండయిన కృష్ణునకు భేదజ్ఞాన ముండుటకు గొదువలేదు. 

నిజము విచారించినచో రామానుజులు చెప్పినదంతయు వారిమతమునందే చెల్లదు. 
ఎట్లన? జీవునిలోపలనుండి జీవుడు శరీరముగాగల పరమాత్మ తనకు శరీరమగుజీవుడు తనరూపు 
దని తెలిసియుండి తనశరీరముకొరకు దా నెట్లపదేశించును? 


జీవుడు వేరు, నేను వేరు అను జ్ఞానమున్నప్పుడుగదా? యుపదేశాదులు పొసగును. 
నేను మనుష్యుడనని తలచువా డెవ్వడును తనరూపమయిన శరీరముతో దాను ముచ్చటించడు. 
“నేను దేవదత్తుడను” “వీడు విష్ణుమిత్రుడు” “వాడు నాకంటె వేరు” అను జ్ఞాన మున్నప్రుదే దేవదత్తుడు 
విష్ణుమిత్రున కుపదేశించును. ఇంతియే కాని యేకత్వజ్ఞానమున్నపు డుపదేశాదులు నెరవేరవు. 
జీవున కంతరాత్మయగు బరమాత్మగూడ నేను జీవునికంటె వేరనుజ్ఞాన మున్నదనియు, దానింబట్టి 
పరమాత్మ జీవున కుపదేశించుననియు జెప్పినచో నపుడు దేహములోనున్న నేను దేహముకంటె 
వేరనుజ్ఞానము గల జీవుడుగూడ దేహమున కేల నుపదేశింపడు? దేహ మచేతనమయినందున 
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జీవుడు దాని నుపదేశింప డన్నచో నదియును పొసగదుకదా? జీవు డున్నపుడు దేహము 
సచేతన మగునుగాని, యచేతనముగానేరదుకదా. అట్లుకానిచో లోకములో చేతనాచేతన 
వ్యవహారమే పొసగదు. తిరుగుచు, తిట్టుచు, మాటాడుచు నున్న శరీర మచేతనమని యెవ్వడును 
దలంచడు. మృత్సాషాణాదికమే యచేతనమని లోకు లందురు. 


కాక, లోకములో నేజీవుడయినను తనలోపలనుండి తన కేదియో నుపదేశించుచు 
దనకంటె వేరయి తాను శరీరముగాగలవానిని మరియొకనిని చూచుచుండెనా? అట్లు జూచుచో 
నపుడు శరీరరూపుడయిన జీవునకు, శరీరియగు నీశ్వరు డుపదేశించుచున్నా డని నమ్మెడివాడు. 
అట్టి యనుభవములేనందున రామానుజులవాక్యము విశ్వసింపదగదు. 


అయితే, లోకములో నట్టియనుభవము లేకున్నను, గృష్టార్దునోపదేశమును దృష్టాంతముగా 
గైకొని యాయది యంగీకరింపవలెనన్నచో నర్జునునికంటె వేరుగా కనిపించుచున్న శ్రీకృష్ణుడు 
పార్టునిలోపల అంతరాత్మగానుండుట యసంభవము. ఆత్మభేదము నంగీకరించెడి మీరు 
కృష్ణార్ణునుల శరీరములలో నుండు నంతరాత్మ యొక్కడే నని యంగీకరింపరు. ఇక అర్జునుని 
శరీరములో యంతరాత్మగా నున్నవాడే శ్రీకృష్ణకరీరము నందు ప్రమాతగా నుండి అర్జున 
శరీరములోని ప్రమాతకొరకు నుపదేశించె ననుటయు బొసగదు. అర్జున శరీరములోని ప్రమాత 
యందువలె గృష్టశరీర ప్రమాత యందుగూడ నంతరాత్మ యుండుట యవసరము. ఇట్టితరి 
యొకడే యంతరాత్మగా నుండవలెగాని పార్గునియందలి యంతరాత్మ శ్రీకృష్ణశరీరమునందు 
(బ్రమాతగా నుండుట యసంభవము. ఒకచోట నున్న యంతరాత్మ మరియొకచోట ప్రమాత 
యగుచో వాని కంతర్యామిత్వమే చెడును. ప్రమాతలోపలనుండి ప్రమాతను నియమించువాడంత 
రాత్మ యని చెప్పబడు చున్నాడు. ఇట్టితథి కృష్ణప్రమాతయే యర్జ్హునాంతరాత్మయగుచో 
కృష్నప్రమాతయందలి అంతరాత్మ అర్జునాంతరాత్మకు గూడ నంతరాత్మ కావలసివచ్చును. ఇది 
యంగీకరించుచో నంతర్యామికి మరియొక అంతర్యామి, వానికి మరియొకడు, యి ట్లనవస్థాదోష 
మేర్చడును. అపు డంతర్యామి బ్రాహ్మణమునకు విరోధ మేర్పడును. కావున నంతర్యామియగు 
నీశ్వరుడు తనకు శరీరభూతులయిన జీవుల నుద్దేశించి యుపదేశించుచున్నా డనుట కుదరదు. 


మరియు రామానుజులు అద్వైతాదివాదములను ్రుతిస్మ లతీతిహాసపురాణ న్యాయము 
లను గమనించనట్టియు పూర్వాపరవిరోధములను గుర్తెజుంగనట్టియు అజ్ఞానసాగరమున 
మునిగియున్నవారు లోకమును మోసపుచ్చదలచి బయల్పరచి రనియనిరి. వారి వ్యాఖ్యాతలగు 
వేదాన్తదేశికులుగూడ శంకరమతమున భేద[శ్రుతులు, సగుణ[శ్రుతులు, అంతర్యామి(శ్రుతులు, 
ప్రకృతిపురుషనిత్యత్వశుతులు, మరి కొన్ని స్మృతులు విరోధించునని యనిరి. 

ఇదియంతయు ననుచితము. లోకములో వ్యవహారదశ, పరమార్థదశ అని రెండు 
దశలు గలవు. వీనినే యవిద్యావస్థ, విద్యావస్థ యందురు. ఇవి శ్రుతిసిద్ధములుకాని స్వకపోల 
కల్పితములు గావు. అట్టి (శుతులను శ్రీశంకరు ల్రీ శ్లోకభాష్యమున నిరూపించిరి. స్మృతులను 
గూడ నుటంకించిరి. ఇదియంతయు బురాణ ప్రసిద్ధము, అనుభవసిద్ధము ననుటకు సందియము 
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లేదు. ఇట్లుండ వ్యవహార ముండునంతవరకు (అవిద్యయుండునంత వరకు) జీవేశ్వరులభేదము 
మున్నగునవి కుదురును. 


“జీవ ఈశో విశుద్దా చిత్‌ తథా జీవేశయోర్భిదా । 

అవిద్యాతచ్చితోర్యోగష్టడస్మాకమనాదయః ॥ ” అను వచనము అవిద్యాదశ 
యందు జీవేశ్వరులకు భేద ముండునని నిరూపించుచున్నది. కాన 'ద్వా సుపర్ణా సయుజా 
సఖాయౌ” అను భేదథశుతిగూడ నుపపన్నమగును. 

ఈశ్వరునకు సత్యకామత్వ, సర్వేశ్వరత్వాది గుణము లుండుటచే, నా గుణములను 
దెలిపెడి సగుణశ్రుతు లుపపన్నమగును. 

జీవుడు నియమ్యుడు, ఈశ్వరుడు నియామకుడు; కనుక 'య ఆత్మని తిస్టన్‌” ఇత్యాద్యంత 
ర్యామిశ్రుతి కుదురును. విద్య యను సూర్యు డుదయించునంతవరకు ప్రకృతి యను నంధకార 
ముండుటచే బ్రకృతి నిత్య మను వ్యవహారము కుదురుచ్చుది. ప్రళయమునందు నశించు 
మృత్తికాదులు ప్రపంచ ముండునంతవరకు నిత్యములయినట్లు ప్రకృతిగూడ నాపేక్షికముగ 
నిత్యమగును కాన ప్రకృతి నిత్యతా [శ్రుతికి విరోధములేదు. 

పురుషుడయిన ఆత్మ పారమార్ధికు డగుటచే నిరపేక్షనిత్యుడుగాన పురుష నిత్యత్వమును 
బ్రతిపాదించు (శ్రుతికిని విరోధము లేదు. 

“తత్త్వమసీ'త్యా ద్యభేదశ్రుతులు పరమార్ధదశలో నిర్విశేషబ్రహ్మ యొక్కడేనని లక్షణచే 
(బ్రతిపాదించుచున్నందున అభేదశ్రుతులకుగూడ విరోధము లేదు. ముఖ్యార్థము విడుచుటకూడ 
విరోధమేకదా అని యనరాదు. తత్పద ముఖ్యార్థమునకు (అనగా సర్వజ్జేశ్వరునకు కించిత్‌జ్ఞ 
జీవునకు) నైక్యము (అభేదము) కుదరనందున లక్ష్యార్థము స్వీకరింపవలసివచ్చినది. కాని 
రామానుజీయులు తత్పదమునకు “ఈశ్వరాత్మకు డగు జీవుడు అని అర్థమును వర్ణించి మా 
మతమున ముఖ్యార్థమునకు బాధలేదని చెప్పిరి. ఇది కోడలికి బుద్ధిచెప్పి యత్త రంకుబోయిన 
ట్లున్నది. అద్వైతులకు లక్ష్యార్థస్వీకారము దోషమని యద్వైతుల నాక్షేపించి మరల తామే 
లక్ష్యార్థమును స్వీకరించిరి. వీరి పాండిత్యమును జూడుడు. తత్సదమునకు “ఈశ్వరాత్మకుడు” 
అను నర్థము ముఖ్యము గాదు. కనుక రామానుజులుమాత్రము జీవేశ్వరులకు ముఖ్యసామానాధి 
కరణ్యము నేల యంగీకరింపరు? విరోధమువలన నంగీకరింపమని వా రన్నచో నామాట 
యద్వైతు లనుటలో ద ప్పేమి? 

అయితే, రామానుజులు తాము తత్పదమునందుమాత్రమే లక్షణ నంగీకరించితి 
మనియు, అద్వైతులు పదత్రయమునందును లక్షణనంగీకరించు చున్నారనియు ననినచో నదియు 
నుచితముగాదు. ఒక్కపదమునందు లక్షణ నంగీకరించుట వారి కెట్లు దోషముగాదో, మాకుగూడ 
పదత్రయమునందు లక్షణ నంగీకరించుట దోషముగాదని యద్వైతు లేల యనగూడదు? 


మహావాక్యములందు మేము (అద్వైతులు) చెప్పిన యర్థము లాక్షణిక మయినను 
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నిర్గుష్టము. మీరు చెప్పినయర్థము దుష్టము. ఈ విషయము వెనుక నిరూపించితిమిగాన మరల 
యిచట దానిని విమర్శించము. 


“సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్ళ్చ' అను నిర్గుణశ్రుతులు విద్యాదశలో ఆత్మ నిర్గుణు డని 
బోధించుచున్నందున నవి మాకు విరోధించవు. నిర్గుణశబ్దమునకు హేయగుణ రహితుడని 
మీరు చెప్పిన యర్ధ ముచితము గాదు. గుణశబ్దము దోష విరుద్ధములయిన వాటిని చెప్పుట 
యుచితము. 'గుణదోషా బుధౌ గృహ్హన్‌' అను చోట గుణశబ్దము దోషమునకు విరుద్ధములయిన 
వాటినే చెప్పుచున్నది. ఆత్మయందు నిర్ణోషత్వము సంభవించుట కీమార్గ మవలంవింపదగదు. 
“నిర్గుణశ్చ' అను పదము నందలి చకారబలము నను, “అపహతపాష్మా' అను శ్రుత్యంతరము 
వలనను నిర్ణోషత్వము లభించును. అభేద (శ్రుతులు నిర్గుణశ్రుతులు విద్యాదశలోనివనియును. 
భేదశ్రుతులు సగుణశ్రుతులు అవిద్యాదశలోనివనియును విషయవ్యవస్థను జేసితిమి. కాన మాకు 
(అద్వైతులకు) శ్రుతివిరోధ మెన్నడును లేదు. 


విద్యవలన నవిద్య బాధనొందుచుండుటచే విద్యావిషయములయిన అభేద (శుతులచే 
అవిద్యావిషయములయిన భేదశుతులు బాధింపబడునని మే మంటిమి. భేద[శ్రుతులు బాధింప 
బడుట యనగా భేద[శ్రుతుల యర్ధమునకు విద్యావస్థలో ప్రామాణ్యము లేకుండుట. రజ్జుజ్ఞానముచే 
సర్పజ్ఞానమునకు అప్రామాణ్యమేర్చడినట్లు ఇట్టి అప్రమాణమయిన అర్థమును శ్రుతి యెట్లు 
చెప్పునని ప్రశ్నింపరాదు. జీవేశ్వరుల యొక్క భేదరూపమయిన అర్థము అవిద్యాదశలో ప్రమాణ 
మయినందున శ్రుతిచెప్పుట పొసగుచున్నది. కావున 'ద్వా సుపర్ణా సయుజా ఇత్యాది భేదప్రతి 
పాదక్రుతులు అవిద్యావిషయము లగుటవలనను, 'తత్త్వమస్యా” ద్యభేదప్రతిపాదకగశ్రుతులు 
విద్యా విషయము లగుటవలనను, నీ రెంటికి నిజస్థితిలో బాధ్యబాధకభావమే లేదు. కాన 
నద్వైతమతమున న్యాయవిరోధమును శంకించుటయే పొసగదు. 

ఓయి, యద్ర్వైతీ! మీరు “బ్రహ్మ నిర్విశేష మని యను టెంత విరుద్ధము? “బ్రహ్మ 
నిర్విశేషము - చిన్మాత్రమగుట వలన వ్యతిరేకమున ఘటమువలె” అను ననుమానమున 
పక్షమయిన బ్రహ్మయందు నిర్విశేషత్వ మను సాధ్యము, చిన్మాత్రత్వ మను హేతువు నీరెండుధర్మము 
లను విశేషము లుండ బ్రహ్మకు నిర్విశేషత్వమెట్లు సంభవించును? కాన, మీరు (బ్రహ్మనిర్విశేష 
మని యెట్లు సిద్దాంతపరతురు? 

వినుము; భేదవాదు లగు మీరు బ్రహ్మ సవిశేష మని యందురు కదా? మీ బ్రహ్మయం 
దున్న విశేషములు సవిశేషరూపములా? నిర్విశేషరూపములా? సవిశేషరూపము లనినచో నావిశేష 
ములయం దున్న విశేషములు సవిశేషరూపములా? నిర్విశేషరూపములా? అని యిట్లనవస్థ 
యేర్చడును. నిర్విశేషము లనినచో బ్రహ్మయం దున్న నిర్విశేషములయిన విశేషములయందు 
నిర్విశేషత్వమున్నదా? లేదా? ఇందు మొదటిపక్ష మవలంబించినచో నద్వైతులమీద నారోపించిన 
దోషము మీకుకూడ ప్రసక్తించును. ఇక నాధర్మములయందు నిర్విశేషత్వము లేదందురా? 
అపు డవి నిర్విశేషము లెట్లగును? ఘటత్వము లేనివస్తువు ఘటమగునా? అట్లే నిర్విశేషత్వములేని 


153 


52 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


వస్తువు నిర్విశేష మెట్లగును? కావున నీ స్వవచనవ్యాఘాతమును జెప్ప బనిలేదు. మీమతమున 
లేని దోషమునకు మాత్రమే మేము సమాధానమును జెప్పవలెను. కనుకనే 'యస్తూభయోస్సమో 
దోషః పరిహారోపి వా సమః, నైకః పర్యనుయోక్తవ్యస్తాదృగర్థనిరూపణే' (దోష ముభయులకు 
సమానమయినప్పు డొకరినొకరు నిందించుకొన బనిలేదు) అని పెద్దలందురు. 

ఇక మనమతమున టబ్రసక్తించిన దోషమును మనము పోగొట్టుకొను టెట్లు? అని మా 
మతస్థులు (అద్వైతమతస్థులు) మ మృడిగినచో మేము సమాధానము చెప్పెదము, వినుము. 

నిర్విశేషత్వము విశేషరూపముగాదు. సవిశేషరూపమును గాదు. మరేమనిన నిర్విశేష 
రూపమే యగును. ఉ॥ నిర్ధర్మత్వము ధర్మరూపము గాదు, నిర్ధర్మత్వరూపమే. నిర్ధర్మత్వము 
ధర్మరూపమగుచో నిర్ధర్మమునందు ధర్మముండుట యసంభవముగాన నిర్ధర్మత్వరూపధర్మముగల 
వస్తువు నిర్ధర్మకమే కాకపోవును. నిర్ధర్మక సధర్మకములకు రెంటికిని పరస్పరము భేద ముండుటచే 
నిర్ధర్మకము సధర్మకమును గానేరదు. నిర్ధర్మకము కలలోగూడ సధర్మకము గానేరదు. 

ఇక నిర్ధర్మకత్వ నిర్విశేషత్వ నిర్గుణత్వ మను పదముల కర్ణనిర్వచనము సాధ్యముగానందున 
లోకములో నన్నివస్తువులు సధర్మకములు సవిశేషములు సగుణములు అనియే యనవల 
యునుగాని నిర్ధర్మకము నిర్విశేషము నిర్గుణము అను వస్తువు మచ్చుకు నొక్కటిగూడ లేదు 
అనినచో నది చెల్లదు. 


ఏ ధర్మము లేనిది నిర్ధర్మకము. ఏవిశేషము లేనిది నిర్విశేషము. ఏగుణము లేనిది 
నిర్గుణము. ఇ ట్లీపదముల కర్థమును సులభముగా జెప్పనగును. ఏ విశేషము లేకుండుట 
గూడ నొకానొకవిశేషమే యని యందురేమో? అట్లుకాదు. విశేషము భావరూపము. 
విశేషాభావము అభావరూపము. విశేషాభావాభావమే మరల భావరూప మగును. ఇంతియె 
కాని విశేషాభావము విశేషరూపము గానేరదు. నిర్విశేషరూపమే యగును. ఇట్లే ధర్మాభావము 
నిర్ధర్మరూపము. గుణాభావము నిర్గుణరూపము. కాన విశేషాభావముగల (బ్రహ్మయంద 
దెవ్విధమగు విశేషమును నాపాదింపవీలులేదు. విశేషాభావమే ధర్మరూప మేల గాకూడదు? 
అని శంకింపరాదు. విశేషాభావము అభావరూపము. ధర్మము భావరూపము. కావున విశేషా 
భావము ధర్మరూపము గానేరదు. కావున తార్మికులమతమున నిర్వికల్పజ్ఞానము సిద్ధించినట్లు 
మా మతమున (అద్వైతమతమున) నిర్విశేషబ్రహ్మము సిద్ధించును. 

నిజస్థితిలో నిర్వికల్పజ్ఞానమే బ్రహ్మము. తార్మికు లద్దానిని గుర్తించలేక పోయిరి. కాన, 
బ్రహ్మ నిర్విశేషము, చిన్మాత్రమగుటవలన వ్యతిరేకముచే ఘటాదులవలె అను ననుమానమునందు 
దోషమేమియు లేదు. అయితే విశేషాభావరూపమయిన నిర్విశేషత్వము విశేషరూపముగాకున్నను 
చిన్మాత్రత్వము భావరూపమగుటచే, విశేషరూపమగును. కాన చిన్మాత్రత్వరూపమయిన 
విశేషముగల (బ్రహ్మ నిర్విశేషమెట్లగును? వినుము. చిన్మాత్రమనగా చిత్తుయే. అట్లుగాక నీయది 
ధర్మరూపమయినచో దీనియందు చిత్త మను ధర్మము, దానియందు చిత్త్వత్వమను ధర్మము, 
దానియందు చిత్త్వత్వత్వ మను ధర్మము అని యిట్లనవస్థ యేర్చడును. 
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కాన చిన్మాత్ర మన చిద్రూపమే. ధర్మము గాదు. నిర్ధర్మకమైన చిత్తునందు ధర్మముండుట 
యసంభవము. అయితే చిత్తునందు చిత్తమే లేనిచో దానియందు చిత్సదమును బ్రయోగించు 
టెట్లు? జాద్యాభావరూపమయినచిత్త్వము నాధారముగా జేసికొని యాపదయందు (బ్రవర్తించు 
చున్నది. కనుకనే సత్యజ్ఞానాదిపదములకు బ్రహ్మయందు లక్షణ యంగీకరింపబడినది. 
అనృ్భతత్వాభావమును, జాడ్యాభావమును (బ్రవృత్తి నిమిత్తముగా జేసికొని (బ్రహ్మయందు 
బ్రయోగింపబడిన సత్యజ్ఞానాది శబ్దములు కేవలచైతన్యమాత్రమును లక్షణచే బోధించుచున్నవి. 
కాన చిద్రూపముకాని, జాడ్యాభావరూపముగాని యగు చిన్మాత్రత్వము ధర్మరూపము గానందున 
చిన్మాత్రుడయిన బ్రహ్మకు సవిశేషత్వము ప్రసక్తించదు. 

మరియు వేదాన్తదేశికులు “అనుభూతి” యవేద్యముగానేరదని మరియొక యాక్షేపమును 
జేసిరి. అదియు నుచితము గాదు. అనుభూతి వేద్యమగుచో, నీయనుభూతి కర్మగాగలిగినట్టియు, 
జ్ఞాత కర్తగాగల యనుభవముగూడ వేద్యము గావలసివచ్చును. దానివలన అనుభవపరంపర 
యేర్చడును. జ్ఞానమునకు జేయత్వము విరుద్ధము. జ్ఞానము విషయి. జేయము విషయము. 
ఈ రెంటికి నిట్లు భేద ముండ, జ్ఞానము జ్లేయము గానేరదు. కావున అనుభవమే జ్ఞాత యని 
ఆరోపింపబడుచున్నది. అనుభవమునం దంతయు విషయ మగుచున్నందున, విషయి యగు 
ననుభవమే యాత్మ. ఈ యనుభవరూప మయిన ఆత్మస్వప్రకాశము శబ్దవేద్యము గాదు. 
స్వప్రకాశమయిన వస్తు వున్నదా? లేదా? యని సందేహింపబనిలేదు. అనుభవము సర్వమును 
దెలిసికొనును. తానుమాత్రము దేనిచేతను దెలియబడదు. కాన అనుభవము అవేద్యమనుటలో 
దోషములేదు. 

అట్లే సత్య బ్రమ్మాది శబ్దములచే నభిధావృత్తి వలన బ్రతిపాదింపబడక శబ్దలక్ష్య మగుటచే 
(బ్రహ్మ శబ్దప్రతిపాద్యముగాదని చెప్పబడినది. అనగా బ్రహ్మాదిశబ్బములు బ్రహ్మయందు లక్షణచే 
ప్రవర్తించు నని యర్థము. 

ఓయి, (బ్రహ్మాదిశబ్బములు లక్షణచే దేనియందు బ్రవర్తించును? చైతన్యమునందు. 
చైతన్యము చైతన్యశబ్దవాచ్య మగునా కాదా? నిజమే. బొత్తుగా శబ్దాది విషయమగుచో (బ్రహ్మ 
వ్యవహరింపదగినవాడు గాకపోవును. బ్రహ్మ శా(స్తైకవేద్యమని చెప్పెడి 'శాస్త్రయోనిత్వాత్‌' అను 
బ్రహ్మసూత్రమునకును 'వేదైశ్చ సర్వైరహమేవ వేద్య అను గీతావచనమునకును విరోధము 
తటస్థించును. 

ఇక (బ్రహ్మ శాస్తవిషయమని యంగీకరించినచో నపుడు - 

“'యద్వాచానభ్యుదితం యేన వాగభ్యుద్యతే' 

“యతో వాచో నివర్తంతే అప్రాప్య మనసా సహ” 

“బ్రహ్మన్‌ బ్రహ్మణ్యనిర్దేశ్యే నిర్గుణే గుణవృత్తయః 

“కథం చరంతి శ్రుతయః సాక్షాత్సదసతః పరే” ఇత్యాది (శ్రుతి స్మ లి పురాణములకు 
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విరోధము వాటిల్లును. 
కావున పరమార్ధముగా బ్రహ్మ శబ్బావిషయమనియు, వ్యవహారమునందు శబ్దవిషయ 
మనియును వ్యవస్థ నంగీకరింపవలెను. శబ్దములచే బ్రహ్మ యిట్టివాడని నిరూపింపనలవి 
కానందునగూడ శబ్దప్రతిపాద్యుడుగాడని చెప్పియుండవచ్చును. అంతమాత్రమున (బ్రహ్మ 
శబ్బావిషయుడన వీలులేదు. 
నిజస్థితిలో నీ శ్రుతిస్మృత్యాదివిరోధములన్నియు, రామానుజీయుల నెత్తిన పిడుగువలె 
బడుచున్నవి. వివరింతుము. చూడుడు. 
1. 'ఐతదాత్యమిదం సర్వం స ఆత్మా తత్త్వమసి” 
'నాన్యోత_ తోల_ స్తి ద్రష్టా 3. అయమాత్మా బ్రహ్మ 
“ప్రజ్ఞానం బ్రహ్మ 
“సచ్చిదానందం బ్రహ్మి “సత్యం జ్ఞానమనంతం బ్రహ్మ 
7. “సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్ళ 
“ఏకమేవాద్వితీయం బ్రహ్మ 
“మృత్యోస్స మృత్యుమాప్నోతి య ఇహ నానేవ పశ్యతి” 
10. 'య ఉ దరమంతరం కురుతే అథ తస్య భయం భవతి” 
11. “ద్వితీయాద్వై భయం భవతి” 12. “అశబ్దమస్పర్శమరూపమవ్యయమ్‌” 
18. అథ యోల_న్యాం దేవతాముపాస్తే. అన్యో౭. సావన్యోహమస్మీతి న స వేద యథా 
14. 'అసంగో హ్యయం పురుషః 
15. 'యత్ర నాన్యత్పశ్యతి నాన్యత్‌ శృణోతి నాన్యద్విజానాతి స భూమా యో వై భూమా 
తదమృతం, అథ యదల్పం తన్మర్యమ్‌” 
16. 'నేహ నానాస్తి కించని 
17. 'యత్ర హి ద్వైతమివ భవతి. తదితర ఇతరం పశ్యతి యత్ర త్వస్య సర్వమాత్మై 
వాభూత్‌ తత్మేన కం పశ్యేత్‌' 
18. 'సదేవ సోమ్యేదమగ్ర ఆసీత్‌ 
20. 'యత్తద ద్రేశ్యమగ్రాహ్యమ్‌” 
ల “'యద్వాచానభ్యుదితం యేన వాగభ్యుద్యతే, తదేవ బ్రహ్మ త్వం విద్ధి నేదం 
యదిదముపాసతే' 
22. “అవిజ్ఞాతం విజానతాం విజ్ఞాతమవిజానతామ్‌” 
ఈ మొదలగు శ్రుతులన్నియు యథాక్రమముగ నీక్రింద కనుపరచిన యర్థములను 
బోధించుచు భేదవాదులగు రామానుజీయుల కశనిప్రహారము లగుచున్నవి. 


2 
4 
ర్‌ 
6. 'నిష్మలం నిషప్ర్మియం శాంతం” 
8 
9 


19. బ్రహ్మైవేదమమృతం పురస్తాత్‌” 
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ప్రపంచమంతయు నాత్మ స్వరూపము. అట్టి యాత్మయే జీవుడు. 
ద్రష్టయగువానికంటె వేరుగ నాత్మ లేడు. 

ఈ యాత్మయే జీవుడు. 

ప్రజ్ఞానమగు జీవుడే (బ్రహ్మము. 

బ్రహ్మ సచ్చిదానందరూపుడు. 

బ్రహ్మ నిరవయవుడు, నిష్కియుడు. 

బ్రహ్మ కేవలము చిద్రూపుడు, సాక్షి నిర్గుణుడు. 

(బ్రహ్మ సజాతీయవి జాతీయ స్వగత భేదశూన్యుడు. 

బ్రహ్మను భిన్నముగా జూచువాడు మరణపరంపరలను బొందును. 

10. బ్రహ్మయందు స్వల్పభేదమునయినను తలంచెడివాడు సంసారభయము 


౨౨౦౭౦౫ రాలా పి లు [సై గో 


11. రెండవవస్తు వున్నపుడు భీతి యేర్చడును. 

12. (బ్రహ్మ శబ్దస్పర్శాదివిషయసంగరహితుడు, అవ్యయుడు. 

13. నేను వేరు దేవత వేరు అని తలంచి యితర దేవత నుపాసించువాడు పశువు. 

14. పరమాత్మ నిస్సంగుడు. 

15. ఎవడు యితరమును జూడడో, యితరమును వినడో, యితరమును 
దెలిసికొనడో వాడు సర్వవ్యాపకుడు. వాడు అమృతస్వరూపుడు (మరణము లేనివాడు). ఏది 
యల్పమో యది నశించును. 

16. బ్రహ్మయం దేమాత్రము భేదము లేదు. 

17. ఎవనికి నితర (రెండవ) వస్తువున్నటుల దోచునో వాడు రెండవ వస్తువును 
జూచును. ఎవనికి సర్వము ఆత్మగా దోచునో వాడు దేనితో నెవనిని చూచును? 

18. _ కనిపించుచున్న ప్రపంచమంతయు సృష్టికి బూర్వము బ్రహ్మముగానే యున్నది. 

19. బ్రహ్మ నిర్దేశించి చెప్పనలవిగాడు, గ్రహింపనలవిగాడు. 

20. ఎవడు వాక్కులచే జెప్పనలవికాడో, ఏవనిచే వాక్కులు జెప్పబడుచున్నవో వానిని 
నీవు బ్రహ్మముగా తెలిసికొనుము. 

21. (బ్రహ్మ తెలసుననుకొనువారలకు తెలియనివాడు, తెలియడనుకొనువారలకు 
దెలిసినవాడును నగును. అని. 

ఇట్లే స్మృతులు గూడ విశిష్టాద్వైతులకు పిడుగుపాటు లగుచున్నవి. 

1. “అహమాత్మా గుడాకేశ! సర్వభూతాశయస్థితః' 

(ఓయి యర్జునా! నేను సకలభూతముల హృదయములం దుండుచు, సర్వ భూతముల 
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కాత్మరూపు డగుచుంటిని. ) 
9; “సర్వభూతస్థమాత్మానం సర్వభూతాని చాత్మని 
(సర్వభూతములయందు ఆత్మ కలడనియు, సర్వభూతములు ఆత్మయందు గలవనియును) 
3. క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు భారతి 
(సర్వశరీరములం దుండెడి క్షేత్రజ్ఞుని నన్నుగా దెలిసికొనుము) 
4. 'ఉదారాస్సర్వ ఏవైతే జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతమ్‌” 
(ఆర్తుడుమున్నగువారందరు గొప్పవారేకాని యిందు జ్ఞాని నారూపుడే) 
5. “అవినాశి తు తద్విద్ధి యేన సర్వమిదం తతమ్‌' 


(ఏయాత్మవచే నీ ప్రపంచమంతయు వ్యాపించబడినదో అట్టి యాత్మ నాశరహితు డని 
తెలియుము.) 


6. 'అవ్యకోల. యమచింత్యోరి యమవికార్యోరి యముచ్వతే' 


(ఈ యాత్మ చక్షురాదీంద్రియముల కగపడడు. మనసుచే నూహింప నలవి కాడు. 
ఎవ్విధమగువికారము లేనివాడు) 


7. “భూతభృన్నచ భూతస్టో భూతాత్మా భూతభావనః 
(ఆత్మ భూతముల బోషించును. కాని, భూతములయం దుండడు. భూతముల 
కాత్మరూపుడు) 
8. “సర్వభూతస్థితం యో మాం భజత్యేకత్వమాస్థితఃి 
(సర్వభూతములయం దున్న నన్ను అభేదభావనతో నెవడు సేవించునో) 
9. “అనాదిత్వాన్నిర్లుణత్వాత్సరమాత్మాయమవ్యయః 
“శరీరస్టోత_ పి కౌంతేయ! న కరోతి న లిప్యతే” 


(పరమాత్మ యనాదియగుటవలనను, గుణరహితుడగుటవలనను నాశరహితుడగు నీ 
యాత్మ శరీరమునం దుండియున్నను నేదియు జేయడు. దేనితోను అంటడు.) 


10. “'భగవానేక ఏవైష సర్వక్షేత్రేష్పవస్థితః 
(సర్వక్షేత్రములయం దున్న భగవంతు డొక్కడే) 
11. అహమేవాసమేకో౭_ గ్రే నాన్యద్యత్సదసత్పరమ్‌” 
(సృష్టికి బూర్వము నే నొక్కడనే యుంటిని. సదసద్విలక్షణమయిన మరియొక వస్తు 
వెద్దియును లేదు.) 
12. “బ్రహ్మన్‌! కథం భగవతః చిన్మాత్రస్యావికారిణః 
లీలయా వాపి యుజ్యేరన్‌ నిర్గుణస్య గుణాః క్రియాః 
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(ఓయి శుకమహార్నీ! చిన్మాత్రుడు నిర్వికారుడు నిర్గుణుడు నగు భగవంతునకు విలాసచే 
నయినను గుణక్రియ లెట్లు పొసగును?) 
13. “సేయం భగవతో మాయా యన్న యేన విరుద్ధతే 
ఈశ్వరస్య విముక్తస్య కార్చణ్యముత బన్ధనమ్‌” 
(నిత్యముక్తుడయిన నీశ్వరునకు కార్పణ్యముగాని సంసారబంధనముగాని యుక్తి 
విరుద్ధమయినను భగవంతునియొక్క మాయచే నొనగూడును.) 
14. 'యథా జలే చంద్రమసః కంపాదిస్తతృతో గుణః 
దృశ్యతే౭_సన్నపి ద్రష్టురాత్మనో౭_నాత్మనో గుణః 
(నీటిలో చందురునకు నీటియొక్క సంపర్మమువలన కంపాదిగుణము లేర్పడినట్లు 
ద్రష్టయగు ఆత్మకు లేని యనాత్మగుణము లుపాధిసంపర్మమున సంభవించును.) 


15.  'దేశతః కాలతో యో౭_ సావవస్థాతః స్వతో౭_ న్యతః 
అవిలుప్తావబోధాత్మా స యుజ్యేతాజయా కథమ్‌ ” 


(దేశకాల అవస్థాదులవలనగూడ దరగని బోధస్వరూపుడయిన ఆత్మకు మాయతో 
సంబంధ మెట్లేర్చడును?) ఈ మున్నగు స్మ తులు పరమేశ్వరుడు ప్రకృతిపురుషులతో సంబంధము 
లేనివాడని చెప్పుచున్నందున చిదచిద్విశి ష్టేశ్వరవాదమునకు విరోధము. పరమేశ్వరుడు 
గుణక్రియాదులు లేనివాడని చెప్పుచున్నందున గుణక్రియావిశిష్టేశ్వర వాదమునకు విరోధము. 


జీవేశ్వరుల కభేదమును బోధించుచున్నందున భేదవాదమునకు విరోధము. 

ఆత్మయొక్కడే యని చెప్పుచున్నందున నానాత్మవాదమునకు విరోధము. 

బ్రహ్మ ద్వితీయపదార్థరహితు డని చెప్పుచున్నందున ప్రకృతిపురుషేశ్వరులు మువ్వురు 
నిత్యు లను వాదమునకు విరోధము. 

బ్రహ్మ సత్యము, జగన్మిథ్య యని చెప్పుటచే ప్రపంచసత్యతావాదమునకు విరోధము. 

ఈశ్వరుడు చిన్మాత్రుడు (చిద్రూపుడు) అని చెప్పుటచే, చిద్విశిష్టేశ్వర వాదమునకు 
విరోధము. 

ఆత్మ (బ్రహ్మ) జ్ఞానానందస్వరూపుడే యని చెప్పుటచే, నీశ్వరుడు జ్ఞానానంద గుణములు 
గలవాడను వాదమునకు విరోధము. 


ఈశ్వరునకు మూడు కాలములయందును ఈశితవ్యుడు (నియమింపదగినవాడు) లేడని 
చెప్పుటచే నీశ్వరేశితృత్వవాదమునకు విరోధము. 


బ్రహ్మ జ్లేయము గాదని చెప్పుటచే జ్లేయత్వవాదమునకు విరోధము. 


ఈశ్వరుడే అజ్ఞానవశమున సంసారము నొందుచున్నాడని చెప్పుటచే బద్ధముక్తులగు 
జీవు లిరువురు గలరనువాదమునకు విరోధము. ఇత్యాది విరోధములు వేలకొలది రామానుజ 
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మతమునందు గలవు. 
మరియు వారిమతమున గల న్యాయవిరోధములను వివరింతుము. 


1; అద్వితీయాది శబ్దములకు, తనతో సమానమయిన రెండవవస్తువు లేనివాడు 
అనునది విరుద్ధము. 

2. ఒకడే అద్వితీయుడు అసంగుడు నగు బ్రహ్మ ప్రకృతిపురుషవిశిష్టుడు అనునది 
స్వవచనవిరోధము. 

(ప్రకృతి పురుషవిశిష్టుడయినవాడు అసంగు డనుటకాని, యద్వితీయు డనుట కాని 
కుదరదు. ప్రకృతిపురుషులతో విశేషణ విశేష్యభావసంబంధమున్నప్రుడే ప్రకృతి పురుష విళిష్టు 
డగును. ఇట్టివా డసంగు డెట్లగును? కాన నీమాట పరస్పరవిరుద్ధము. ) 

8 జ్ఞానమను గుణముగల యీశ్వరుడు జ్ఞానస్వరూపుడు. 

4 ఆనన్దగుణములు గల యీశ్వరుడు ఆనన్దరూపుడు 

ర్‌ నిర్వికారుడయిన ఈశ్వరుడు ప్రపంచాకారముగ బరిణమించెను. 

6. జీవరూపుడయిన ఈశ్వరుడు జీవునకు లోపలివాడు. 

7 ద్రష్టయగు నీశ్వరుడు భక్తులకు దృగ్గోచరుడు. 

8 అనిత్యమయిన ప్రపంచము సత్యము. 

9 నిత్యుడయిన జీవుడు సంసారి. 

10. సచ్చిదానందాదులకంటె భిన్నుడయిన ఈశ్వరుడు సచ్చిదానందుడు. 

11. చిద్రూపుడయిన జీవుడు చిద్రూపుడయిన ఈశ్వరునకు శరీరము. 

12. అజ్ఞ దగు జీవుడు జ్ఞానరూపుడు. 

18. అణు వగు జీవుడు సర్వగతుడు. 

14.  పరిచ్చిన్ను డయిన జీవుడు నిత్యుడు - ఈ మొదలగునవి న్యాయ విరోధములు. 
ఇట్లు శ్రుతిస్మృతిన్యాయవిరుద్దమయినందున భేదవాదులమత మంగీకరింపదగదు. మరల 
విశిష్టాద్వైతి తమమతమును సాధించుకొనుచున్నాడు. 

1: “అస్మాన్మాయీ సృజతే విశ్వమేతత్‌ అస్మింశ్చాన్యో మాయయా సన్నిరుద్ధః 
“మాయాం తు ప్రకృతిం విద్యాన్మాయినం తు మహేశ్వరమ్‌” 

'క్షరం ప్రధానం అమృతాక్షరం హరః 

'క్షరాత్మానావీశతే దేవ ఏకః ర్‌. “'ప్రధానక్షే త్రజ్ఞపతిర్గుణేశః 
“పతిం విశ్వస్యాత్మేశ్వరగ్‌ం శాశ్వతగ్‌ం శివమచ్యుతమ్‌” 

'జ్ఞాజ్ఞా ద్వావజావీశనీశౌ” 8.'నిత్యో నిత్యానాం చేతనశ్చేతనానామ్‌” 
“భోక్తా భోగ్యం డ్రేరితారం చ మత్వా 


అవా కా wp 
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10. “పృథగాత్మానం ప్రేరితారం చ మత్వా జుష్టస్తత స్తేనామృతత్వమేతి' 
11. 'తయోరన్యః పిప్పలం స్వాద్వత్తి అనశ్నన్నన్యో9_ భిచాకశీతి” 
12. 'అజామేకాం లోహితశుక్షకృష్ణాం బహ్వీం ప్రజాం జనయంతీగ్‌ం సరూపామ్‌, 
అజో హ్యేకో జుషమాణో9_ నుశేతే జహాత్యేనాం భుక్తభోగామజో ౭_న్యః 
13.  'గౌరనాద్యన్తవతీ సా జనిత్రీ భూతభావినీ 
14. “సమానే వృక్షే పురుషో నిమగ్నః అనీశయా శోచతి ముహ్యమానః 
15. జుష్టం యదా పశ్యత్యన్యమీశమస్య మహిమానమితి వీతశోకణ 
16. “య ఆత్మని తిష్టన్నాత్మనో౨. నరో యమాత్మా న వేద యస్యాత్మా శరీరమ్‌” 
“యో. క్షరమంతరే సంచరన్‌ యస్యాక్షరం శరీరం యమక్షరం న వేది 
ఏష సర్వభూతాన్తరాత్మా అపహతపాష్మా దివ్యో దేవ ఏకో నారాయణః 
18. 'అన్తఃప్రవిష్టశ్శాస్తా జనానాగ్‌ం సర్వాత్మా 
19. _'తదైక్షత బహు స్యామ్‌ ప్రజాయేయ” 
20. 'తత్తేజో౭ సృజతి 'సోల_ కామయతి 'స తపో తప్యతి 
21: 'తత్సృష్ట్వా, తదేవానుప్రావిశత్‌, తదనుప్రవిశ్య, సచ్చ త్యచ్చాభవత్‌ 
ఈ మొదలగు (శ్రుతులన్నియు, జీవేశ్వరులు భిన్నులనియు, ఈశ్వరుడు మాయావిళిష్టు 
డనియు, జీవేశ్వరులకు నీశితవ్య - ఈశితృభావము గలదనియు, జీవుడు సంసారియనియు, 
ఈశ్వరుడు జీవాంతరుడనియు, ఈశ్వరుడే ప్రపంచరూపముగ బరిణమించెననియు జెప్పుచున్నవి. 
ఇట్లే - 


17. * 


. “ప్రకృతిం విద్ధి మే పరామ్‌ జీవభూతామ్‌” 

. “సర్వభూతాని కౌన్తేయ! ప్రకృతిం యాంతి మామికామ్‌” 
. 'మయాధ్యక్షేణ ప్రకృతిస్సూయతే సచరాచరమ్‌” 

. “ప్రకృతిం పురుషం చైవ విద్ధ్యనాదీ ఉభావపి” 

. మమ యోనిర్మహద్రహ్మ తస్మిన్‌ గర్భం దధామ్యహమ్‌” 

అను (శ్రుతులు గూడ బై యర్థమునే నిరూపించుచున్నవి. కనుక మామతము (శ్రుతి 
స్మృత్యనుభవములకు విరుద్ధము గాదనినచో నట్లు కాదు, వినుము. 

1 శ్రుతి స్మృతులకు నీవు విరుద్ద్ధార్థమును గల్పించి సంతసించుచుంటివి. అదెట్లన 
“అస్మాన్మాయీ సృజతే విశ్వమ్‌' ఇత్యాది శ్రుతికి మాయావిశిష్టుడగు నీశ్వరుడు ప్రపంచమును 
సృజించెననియు, నితరు డగు జీవుడు మాయచే నిరోధింపబడి ప్రపంచమునం దుండెననియు 
నీ వర్థమును జెప్పితివి. 


“అనేన జీవే నాత్మనాం_నుప్రవిశ్య నామరూపే వ్యాకరవాణి' అను శ్రుతియు 'మ మైవాంశో 
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జీవలోకే జీవభూత సనాతనః అను స్మృతియు జెప్పెడి 'జీవుడీశ్వరాంశభూతుడు అను మాట 
యథార్థము. కాని యీశ్వరుడు ప్రపంచమును సృష్టించుచుండ వానియంశరూపుడగు జీవుడు 
ప్రపంచమున నిరోధింపబడియుండుటెట్లు పొసగును? ఇది విరుద్ధముకదా! అంశలయొక్క 
సమష్టిరూపుడేకదా అంశియగు నీశ్వరుడు. 

కాక సర్వాంశసమష్టి యీశ్వరు డగుచుండ, సర్వజీవులసంసారము ఈశ్వరునకు గూడ 
ప్రాప్తించును. అంశాంశులు వేరనుట లోకవిరుద్ధము. ఇక అంశాంశులకు భేదములేకున్నను, 
ఈశ్వరాభిన్నుడు జీవు డగునుగాని, యీశ్వరుడు మాత్రము జీవునికంటె భిన్నుడే అని యన్నచో, 
అపుడు, యీశ్వరాభిన్నుడయిన జీవునకు సంసారిత్వము, సర్వజ్ఞత్వము (ప్రాప్తించును. 

మరియు, చిదచిద్విశిష్టుడయిన నీశ్వరున కంశయగు జీవుడుగూడ చిదచిద్విశిష్టుడే 
కావలసివచ్చును. అది మీ రంగీకరించినచో, ఈశ్వరుడు చిదచిద్విశిష్టుడనియు, జీవుడు మాత్రము 
చిద్రూపుడేయనియు మీరు చెప్పెడి సిద్ధాంతమునకు భంగము వాటిల్లును. 

ఇక చిదచిద్విశిష్టమయిన నీశ్వరునిలోని చిదంశమాత్రము జీవుడని మీరు తప్పుకొనినచో, 
నట్టితతి యచిత్తుకూడ నీశ్వరాంశ కావలసివచ్చును. ఈశ్వరు నుంచి చిదంశను అచిదంశను 
వేరుజేసినచో నింక నీశ్వరుడే లేకపోవును. 

మీమతమున నీశ్వరుడు చిద్రూపుడా? అచిద్రూపుడా? లేక చిదచిద్రూపుడా? లేక చిదచిద 
నిర్వాచ్యుడా? 

ఇందు మొదటిమతమున ఈశ్వరుడు జీవుడు గావలసివచ్చును. రెండవమతమున, 
ఈశ్వరుడే ప్రపంచమగును. ఒక్కడు పరస్పరవిరుద్ధము లయిన రెండు రూపముల నొందుట 
లోకవిరుద్ధము. కాన, మూడవమతము చెల్లదు. ఈశ్వరునకు మిథ్యాత్వము ప్రసక్తించు నందువలన 
నాల్బవమతము చెల్లదు. చిత్తనికాని, యచిత్తనికాని, చెప్పనలవికానివాడు మిథ్యాభూతుడే యగును. 
లేకపోతే శశశృంగాదులవలె అసద్వస్తు వగును. 

“సచ్చిదానందం బ్రహ్మి అని (శ్రుతి చెప్పుచుండ బ్రహ్మ చిదచిద్విలక్షణమని యనుట 
(శ్రుతివిరుద్ధము. కాక, ఈశ్వరుడు జ్ఞాత. చిత్‌ అనగా జ్ఞానము కాన నీశ్వరుడు చిద్రూపుడు 
గానేరడు. ఇక, నీశ్వరుడు చిద్యుక్తుడన్నచో జ్ఞాత యగు జీవుడుగూడ చిద్యుక్తుడే యగును. ఇది 
మీరొప్పుకొనినచో జీవేశ్వరులకు భేదము సిద్ధించదు. కాన, నీశ్వరాంశయగు జీవుడు ఈశ్వరుని 
కంటె వేరగుట సంభవించదు. కాన, నీశ్వరాభిన్నుడయిన జీవుడు మాయచే విరోధింపబడు 
టెట్లు కుదురును? మరియు నీశ్వరునివలె నాతనియంశమగు జీవుడుగూడ సంసారరహితుడు 
గావలయును. మహాకాశము నిర్లిప్తమయినట్లు దానియంశమగు ఘటాకాశముకూడ నిర్లిప్తమే 
యగుచున్నది. కనుక మాయచే జీవుడు నిరోధింపబడుట యసంగతము. 


అయితే యీ శ్రుతి కర్థమేమి? వినుము. “మాయచే నీశ్వరుడు వేరయిన వానివలెను, 
నిరోధింపబడినవానివలెను దోచుచున్నాడు” అని పై శ్రుతి కర్థము. 
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2. దీనిచే (బ్రహ్మణ ఏవ జీవత్వమజ్ఞానాదితి ప్రలాపో నిర్మూలితః) అజ్ఞానము 
వలన (బ్రహ్మకే జీవత్వము ప్రాప్తించిన దను నద్వైతులప్రలాపము నిర్మూలింపబడినది అని 
వ్రాసిన వేదాంతదేశికులప్రలాపము నిర్మూలింపబడినది. అజ్ఞానమువలన గగనమునకు నైల్యము, 
త్రాడునకు సర్పత్వము, నిదురించు వానికి దేశాంతర గమనము సంభవించినట్లు, (బ్రహ్మకు 
జీవత్వముగూడ సంభవించవచ్చును. మాయ వలనగానిపని యేమున్నది? జీవత్వ భ్రాంతిని 
కలుగజేయు శక్తియే యీశ్వరుని యందలి యజ్ఞానము. ఇట్టి శక్తి యుండుటంబట్టియే యీశ్వరుడు 
మాయి యనబడు చున్నాడు. 


ఓయి, (భ్రమ యేరికి? ఉన్న వానికే. అయితే నాకే యున్నది. ఉంటే నీకే (భ్రమ. 
అయితే నేను యీశ్వరాంశుడనుగదా, నీకు భ్రమ యెట్లు? ఆ విషయము దెలియకపోబట్టి యే 
నీ కాభ్రమ. అయితే యీశ్వరాంశత్వము తెలియక పోవుట - ముందా? జీవత్వ భ్రాంతి గలుగుట 
ముందా? దానివలన నిది, దీనివలన అది అని యన్యోన్యాశ్రయముగదా; కాదు వినుము. ఈ 
యది నా యది. ఇందు (భ్రాంతి ముందనికాని, అజ్ఞానము ముందనిగాని చెప్పనలవిగాదు. ఇక 
మాయ, ప్రకృతి, యజ్ఞానము అనునవి మూడు సమానార్థకములుగాని వేరుగాదు. 

8. ఓయి, 'క్రరం ప్రధానం అమృతాక్షరం హరః అను శ్రుతి నశించునట్టిది ప్రధాన 
మనియు, నశించనివాడు పురుషుడనియు, వీరిరువురకు బ్రభువగువాడీశ్వరు డనియును జెప్పుచు 
నీ మూడుపదార్థములు భిన్నములని సూచించుచున్నదికదా? కాదు. భోక్త యగు జీవున కక్షరత్వము 
సంభవించదు. భోక్షృత్వ మనునది వికారము. వికారము గలవాడు నశించకదప్పడు. వికారము 
లేని పరమాత్మయే యక్షరుడు. కావున జీవునకు (పురుషునకు) నాశములేకుండుట యసంభవము. 
ప్రకృతిపురుషులిద్దరు నిత్యులగుచుండ నందు ప్రకృతి (ప్రధానము) క్షరమగుటెట్లు? క్షరమనగా 
నశించునది అనికదా యర్థము. నిత్యమయిన ప్రధానము నశించు టెట్లు పొసగును? కనుక 
ప్రధానపరిణామమయిన దేహాదికమే క్షరము. సర్వభూతములు ప్రధానము నందు లయము 
చెందుచున్నందున ప్రధానము అక్షరము (నశించనిది) క్షేత్రజ్లేశ్వరు లిరువురు యొక్కటే. లేక 
జ్ఞానముచే నశించుచున్నందున బ్రకృతి క్షరమగును. పరమాత్మ యక్షరుడు. 

4. క్లరాత్మానావీశతే. దేవ ఏకః అను శ్రుతియందు క్షర శబ్దమునకు భూతము 
లర్థము. ఆత్మ శబ్దమునకు బ్రకృతి యర్థము. స్వభావమునం దాత్మశబ్దము బ్రయోగించుటకలదు. 
ఈశ్వరునిస్వభావమే ప్రకృతి కాన ప్రకృతియం దాత్మ శబ్దము పొసగును. 

ర్‌. అయితే “ప్రధానక్షేత్రజ్ఞపతిః అను శ్రుతియందు ప్రధానశబ్దమునకు టబ్రకృతి 
యనియు, క్షేత్రజ్ఞశబ్బమునకు జీవాత్మయనియు, వీరిరువురకు నీశ్వరుడు ప్రభువనియును జెప్పక 
తప్పదు. దీనిననుసరించి చూచినచో 'క్షరాత్మానావీశతే దేవ ఏకళ అను శ్రుతియందు గూడ 
క్షరశబ్దమునకు ప్రధానమనియు, ఆత్మశబ్దమునకు క్షేత్రజ్ఞుడని యును అర్థము చెప్పక తప్పదు 
గదా? అని యనరాదు - 
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6. 'ప్రధానక్షేత్రజ్ఞపతిక అను శ్రుతియందు ప్రధాన శబ్దమునకు (బ్రకృతి యర్థము. 
క్షేత్రజ్ఞశబ్దమునకు భూతము లర్థము. ఆత్మచైతన్య ప్రతిఫలనమువలన భూతములుగూడ క్షేతజ్ఞము 
లగును. అయితే 'ఏతద్యో వేత్తి తం ప్రాహుః క్షేత్రజ్ఞ ఇతి తద్విదః అను గీతావచనమునకు 
విరోధముకదా! అని యనరాదు. ఎవనికి జ్ఞాతృత్వ మొక్కటియే యుండునో, జ్ఞేయత్వ ముండదో 
వాడు క్షేతజ్ఞుడని గీతాతాత్పర్యము. బ్రహ్మాది భూతములు ఘటాదికమును దెలిసికొన్నను, అవిగూడ 
సాక్రిచైతన్యముచే దెలియబడు చున్నందున భూతములకు జ్ఞాతృత్వము ముఖ్యముగాదు. లేక 
స్వయముగా దెలిసికొనువాడు క్షేత్రజ్ఞుడు. భూతములు జడములుగాన స్వయముగా దెలిసికొన 
సమర్థములు గావు. కాన, భూతములకు క్షేత్రజ్ఞత్వము లేదు. శుతియందలి క్షేత్రజ్ఞపదమున 
కాత్మయే యర్థము. కూటస్థుడయిన క్షేత్రజ్ఞాత్మ గుణాధిపతి కాన నిర్గుణుడు. గుణములకు 
ప్రభువగువాడు గుణములుగలవాడు కానేరడు. నిర్గుణుడు గనుకనే నిర్వికారుడు. 


7 ఓయి! గుణేశుడు ఆత్మ యెట్లగును? గుణేశుడు యీశ్వరుడుకదా! “పతిం 
విశ్వస్యాత్మేశ్వరగ్‌ం శాశ్వతగ్‌ం శివమచ్యుతమ్‌” అను శ్రుతి ఆత్మకు ప్రభువగువా డీశ్వరు డని 
చెప్పుచున్నదికదా? అనినచో నట్లుకాదు. అచట “ఆత్మకు అనగా ప్రకృతికి నీశ్వరుడుగాన 
ఆత్మేశ్వరు దని యర్థము. అట్లుకాక, ఆత్మకు ప్రభువే యీశ్వరుడని యన్నచో గీతయందలి 
“అహమాత్మా గుడాకేశి అను శ్రీకృష్ణవాక్యమునకు గతియేమి? ఆత్మయే ఈశ్వరుడయినప్పుడే 
యా గీతాస్మృతి యుపపన్న మగును (కుదురును). భగవంతు డగు శ్రీకృష్ణుడీశ్వరుడు, అతడు 
తనయం దాత్మశబ్దమును బ్రయోగించు కొనెను. విశ్వరూపమును బ్రదర్శించిన శ్రీకృష్ణుడీశ్వరుడు 
గాడనుట పాడిగాదు. కాన “ఆత్మేశ్వరం” అనుచోట యాత్మశబ్దమునకు ప్రకృతి యనియైనను 
అర్థమును జెప్పవలయును. లేక ఆత్మయయిన నీశ్వరుడుగాన, ఆత్మేశ్వరు డనియెనను 
జెప్పవలయును. 

డి. ఓయి! జీవుడు ఆత్మ, ఈశ్వరుడు పరమాత్మ బీవుడు అజ్ఞుడు, ఈశ్వరుడు 
ప్రాజ్ఞుడు; జీవుడు పరతంటత్రుడు, ఈశ్వరుడు స్వతంత్రుడు - అని యిటు “జ్ఞా జ్ఞా ద్వావజా 
వీశానీశౌ” అను (శ్రుతి చెప్పుచున్నది. అనినచో - 

అట్లుకాదు. ఆత్మ ప్రకృతికంటె వేరని తెలిసికొనువాడు ఆత్మజ్ఞుడు. అట్లు తెలియనివాడు 
అజ్ఞుడు. ఆత్మవేత్తయే యీశ్వరుడు. అనాత్మవేత్త సంసారి. కాన నీశ్వరుడు గాడు. కాని వీరిద్దరు 
అజ్ఞులే. ఇం దొకరికి అనాత్మతాదాత్యాధ్యాస యున్నది. మరియొకరికి కట్టి యధ్యాస లేదు. 
ఈ భేదమును బురస్మరించుకొని యిద్దరని చెప్పబడినది. ఇంతియెకాని, నిజముగ ఆత్మభేదము 
లేదు. 


9 ఓయి! నిజముగా ఆత్మభేదము గలదు. “నిత్యో నిత్యానాం”' అనుశ్రుతి 
యాత్మభేదమును జెప్పుచున్నది. అట్లే “ఏకో బహూనాం యో విదధాతి కామాన్‌ (ఒక్కయీశ్వరు 
డనేకమందిజీవులకు గోర్మెల దీర్చుచున్నాడు) అను (శ్రుతి జీవేశ్వరులకు భేదమును జెప్పుచున్నది. 
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అనినచో నది యుక్తముగాదు. 

దేహేంద్రియాదిసంఘాతమునం దాత్మాభిమానముగల ప్రమాతలు వస్తుతః ఆత్మలుగాన, 
శుతియందు 'నిత్యానాం'” అని చెప్పబడినది. వ్యవహారము వలన వీరనేకులు కాన “బహూనాం” 
అని చెప్పబడినది. వారు కోరినఫలముల నిచ్చెడి క్షేత్రజ్ఞాత్మయగు నీశ్వరు డొక్కడే కాన “ఏకః 
అని చెప్పబడినది. కాన నీ శ్రుతులు జీవులకుగాని, జీవేశ్వరులకు గాని, వ్యవహారదశయందుండెడి 
భేదమును సూచించినవి గాని, వాస్తవికభేదమును సూచించలేదు. జీవులలో బరస్పరభేదము 
నిజముగ లేదు. జీవేశ్వరులకును భేదములేదు. ఈశ్వరుడుగూడ వ్యవహారమువలన జీవునివలె 
ప్రమాతయగును. జీవుడు పరమార్థతః ఈశ్వరునివలె ఆత్మ యగుచున్నాడు. ఇది సిద్ధాంతము. 
కాన పై శ్రుతులు భేదసాధకములు గావు. 

10. ఓయి! 'భోక్తా భోగ్యం ప్రేరితారం చ మత్వా అను శ్రుతి జీవుడు భోక్తయనియు, 
ప్రధానము భోగ్యమనియు, ఈశ్వరుడు (ప్రేరకుడనియు, పృథగీశ్వరజ్ఞానమువలననే ముక్తియని 
యును జెప్పుచున్నదిగదా? అనినచో నది యసంగతము. 


అంతఃకరణతాదాత్యాధ్యాస నొందిన ప్రమాతయే భోక్త. అయస్మాంతశిల వికారము 
నొందకయే లోహమును గదలించినట్లు (చలింపజేసినట్లు) నిర్వికారుడయిన ఆత్మయే (ప్రేరకుడు. 
ఆత్మభేదజ్ఞానము సంసారభయమునకు హేతువు. ఇది శ్రుతి సిద్దాంతము. భేదజ్ఞానము మోక్షహేతు 
వని వర్ణించుట యజ్ఞానవిలసితము. ఇది నిజమైనచో లోకములో నేను వేరు, యీశ్వరుడు 
వేరు ఈశ్వరుని పరోక్షునిగా దలచెడి మూఢులందరికి మోక్షము రావలసివచ్చును. ద్రష్టయగు 
నీశ్వరుడు జీవునకు గనిపించనందున ఈశ్వరుని యపరోక్షునిగా దెలిసికొనుట యసంగతము. 
పరమాత్మను అపరోక్షునిగా (ప్రత్యక్షముగా) దెలిసికొన్నను రాజును బ్రత్యక్షముగా దర్శించిన 
గామీణునకు దుఃఖము తొలగనట్లు జీవునకుగూడ దుఃఖము తొలగదు. పైపెచ్చు తాపము 
పెరుగును. తనకంటె మించినవానిని చూచి యసూయపడి దుఃఖించుట లోకసహజము. జీవునకు 
గూడ నట్టి దుఃఖమనివార్య మగును, సంసారరహితుడయిన ఈశ్వరుని చూచినంతమాత్రమున 
జీవునకు సంసారము దొలగదు. యాచకుడు యాచించినంతమాత్రమున రాజు వానికి డబ్బిచ్చి 
నట్లు జీవుడు సేవించినంతమాత్రమున గాని యాచించినందునగాని యీశ్వరుడు మోక్షమిచ్చుట 
సంభవించదు. మోక్షము ధనమువలె నీయదగినదిగాదు. అట్టితజి దేయములన్నియు (ఈయదగిన 
వన్నియు) అనిత్యము లయినట్లు మోక్షముగూడ ననిత్య మగును. పైగా నిర్వికారుడయిన 
యీశ్వరునకు దాతృత్వమను (ఇచ్చుటయు) వికారము పొసగదు. కావున బైశ్రుతి భేదజ్ఞానమునకు 
మోక్షహేతుత్వమును సాధింపనేరదు. 

11. ఓయి! జీవుడు సాక్షియగు నీశ్వరునికంటె భిన్నుడనియు భోక్తయనియు, 'తయోరన్యః 
పిప్పలం స్వాద్వత్తి అను శ్రుతి చెప్పుచున్నదికదా? కాదు వినుము. నీవు జీవుడని తలచెడి 
ప్రమాతయే భోక్త కేవలాత్మ భోక్త గాడు. కేవలాత్మ సాక్షి వాడే యిచట 'అనశ్చన్నన్యో౭_ 
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భిచాకశీతి” (భోక్తగానుండెను. ) అని చెప్పబడెను. ఇట్టి యాత్మయే ప్రమాతయొక్క నిజరూపము. 
నిజస్థితిలో ప్రమాత ఆత్మరూపుడే. అట్లుగాకున్న సాక్షియగు నాత్మ యనుభవించెడి స్వాప, 
అజ్ఞాన, ఆనందములను 'సుఖమహమస్వాప్పమ్‌ న కించిదవేదిపమ్‌” అను వాక్యముచే ప్రమాత 
యెట్లు స్మరించును? కాన నీశ్వరునికంటె జీవుడు నిజస్థితిలో భిన్నుడు గాడు. 


12. ఓయి! క్షేత్రజ్ఞడయిన ఆత్మ సాక్షి కానేరదు. సుషుప్తి, మూర్భాప్రళయముల యందు 
బొత్తుగా అజ్ఞానిగా నున్న క్షేత్రజ్ఞుడు సాక్షి యెట్లగును? అని అనినచో నట్లుకాదు. స్మరణ 
మెప్పుడును అనుభవపూర్వకము. స్మృతినిపట్టి లోగడ యనుభవమును గల్పింపవలెను. 
“'సుఖమహమస్వాప్సమ్‌” అను ప్రత్యభిజ్ఞాజ్ఞానము భ్రాంతి యని త్రోసిపుచ్చ గూడదు. 
సుషుప్తియందు నీ వజ్ఞానివని నీవు తెలుసుకొనుచున్నావా? లేక యితరుడు తెలిసికొనుచున్నాడా? 
నీకు జ్ఞానమే (తెలివియే) లేదుగాన నీవు దెలిసికొనుటలేదు. మరియొక డచట లేనందున, 
నితరునికిని దెలియుటలేదు. 'యత్ర త్వస్య సర్వమాత్మైవాభూత్‌ తత్ర కేన కం పశ్యేత్‌) అను 
శ్రుతి సుషుప్తి మున్నగు దశలయందు సర్వద్వైతము లేదని చెప్పుచున్నది. ద్వితీయపదార్థమే 
లేనపుడు రెండవవాడు దెలిసికొన్నా డనుడెట్లు పొసగును? ఇక నాకు నిద్రలో నజ్ఞానమున్నదని 
యీశ్వరుడు దెలిసికొనుచున్నా డనెదవా? ఈశ్వరుడు దెలిసికొన్నాడని నీ కెట్లు దెలిసినది? నీ 
కీశ్వరుడు చెప్పెనా? అదికూడ నీవు కలగంటివా? కాన కలలో నీ కజ్ఞాన మున్నదనుటకు సాక్షి 
లేనందున అసాక్షికమయిన నీయజ్ఞానము శశశృంగాదులవలె నప్రసిద్ధము గావలయును. ఇట్లే 
సుషుప్తికికూడ సాక్షిలేనందున సుషుప్తియు నసిద్ధమగును. దానికిగూడ నీవు సాక్షి కానేరవు. 
మరియొకడు సాక్షిలేడు. ఇక నదిమాత్ర మెట్లు సిద్ధించును? మరియు, నిద్రనుంచి నీవు లేవగనే 
మరియొకడు వచ్చి నిన్ను ఇంత కాలము నీవేమి చేయుచుంటివి?” అని యడుగగా నీ వేమి 
బదులు చెప్పెదవు? “ఏమియు లేదు’ అని బదులుచెప్పెదవు. ఏజ్ఞానము నాకు లేదనుజ్ఞానముగూడ 
నీ కపుడు లేనందున నీవట్లు బదులు చెప్పుట యుచితము కాదు. కావున స్వాపాదుల యందు 
నీకు నజ్ఞానాదుల యనుభవము గలదనియు, దానికి సాక్షి నీ యాత్మయనియు జెప్పకతప్పదు. 
సాక్షిరూపముతో ననుభవించిన యజ్ఞానాదులను, సాక్షికంటె భిన్నుడయిన ప్రమాత స్మరించుట 
కుదరనందున ప్రమాత సాక్షికంటె మిక్కిలి భిన్నుడుగాడు. సాక్షి ప్రమాతలకు సంసార 
తదభావములచే భేదము కనిపించుచున్నందున సాక్షిప్రమాతలు మిక్కిలి యభీన్నులు గారు. 
ఈ రెండువిధముల జెప్పనలవికానందున ప్రమాత మిథ్యాభూతు డగును. సాక్షి యగు నాత్మ 
యందు ప్రమాతృత్వము అజ్ఞానముచే గల్పింపబడినది. కనుకనే అజ్ఞాని సంసరించుచున్నాడు. 
జ్ఞాని ముక్తి నొందుచున్నాడు. కనుకనే “అజామేకాం లోహితశుక్షకృష్ణాం? అను (శ్రుతి యజ్ఞాని 
సంసారము నొందుననియు, జ్ఞాని సంసరింపడనియును జెప్పుచున్నది. ఇంక నీ (శ్రుతికి, 
ప్రకృతిని సేవించుచున్న జీవుడు సంసరించుచున్నాడనియు, భోగముల నన్నిటిని యనుభవించిన 
యీశ్వరుడు ప్రకృతిని విడచుచున్నాడనియు, నర్ధమనినచో నిత్యముక్తుడయిన నీశ్వరునకు ప్రకృతి 
భోగమువలన పూర్వము సంసారమున్నదని చెప్పుట యనుచితము. మరియు బ్రకృతిని భుజించుచు 


త్రయోదశాధ్యాయము 65 


బద్దుడయిన నీశ్వరునకు మోక్షము నిచ్చువాడు (మోచకుడు=విడిపించువాడు) మరియొకడు 
లేనందున ఈశ్వరునకు ముక్తియే లేకపోవును. ఇక జీవులే భుక్తభోగు లనుటయు బొసగదు. 
జీవు లిప్పటికిని ప్రకృతిననుభవించుచునే యున్నాడు. కావున, నీశ్రుతి విద్వదవిద్వత్సరమనియే 
జెప్పవలయును. విద్వాంసుడు జ్ఞానమబ్బకపూర్వము ప్రకృతిని యనుభవించును. జ్ఞానమబ్బిన 
పిదప ప్రకృతిని విడచును. ఆత్మయొక్కడయినను ప్రమాతృభేదముచే విద్వాంసుడు, అవిద్వాంసుడు 
అనుభేదము చెల్లును. లేక ఉపాధి భేదమునగూడ నీ భేదము పొసగును. కాన నీ (శ్రుతి 
జీవేశ్వరులకు భేదమును సాధింపనేరదు. 


13. ఓయి! విద్వాంసులుమాత్రము ప్రకృతి నెట్లు విడువగలుగుదురు? దానికంతమే 
లేదుగదా? 'గౌరనాద్యంతవతీ” అనుథ్రుతి, ప్రకృతికి నాశములేదని చెప్పుచున్నది అనినచో, 
నిదెంతటిమాట? వ్యవహార ముండునంతవరకు, జ్ఞానముగలుగునంతవరకు (ప్రకృతికి 
నాశములేకపోవుట వాస్తవము. జ్ఞానము కలిగినతరువాత అజ్ఞానము నశించునని “జ్ఞానేన తు 
తదజ్ఞానం యేషాం నాశితమాత్మనః అను గీతావచనము చెప్పుచున్నది. ప్రకృతి యనగా 
అజ్ఞానమని యింతకుమున్నే చెప్పియుంటి మి. జ్ఞానాజ్ఞానములకు విరోధము లోకసమ్మతము. 
అజ్ఞానము, జ్ఞానాభావరూపమనుట యనుచితము. లోకములో, నే నజ్ఞానముగలవానిని అని 
ప్రతీతికలదుగాని, నేను జ్ఞానాభావము గలవాని నను బ్రతీతి లేదు. జ్ఞానాభావము జ్ఞానము 
నావరింపలేదు. అంధకారముగూడ భావపదార్థముగాని, తేజోలి భావరూపముగాదు. 
అంధకారము దృగ్గోచరమగుచున్నది. కాన నంధకారమువలె, నజ్ఞానముగూడ భావరూపము. 
అప్పుడే యజ్ఞానమునకు నావరణశక్తి యేర్చడును. కాన నజ్ఞానము అనాది గాని, యనన్తము 
(నాశములేనిది) కాదు. 


14 ఓయి! “అజో హ్యేకో జుషమాణః అను [శ్రుతి విద్వదవిద్వద్విషయమయినను 
“సమానే వృక్షే పురుషో నిమగ్నో అనీశయా శోచతి ముహ్యమానః అను శ్రుతిమాత్రము 
జీవేశ్వరులకు దప్ప కభేదమును జెప్పుచున్నది. సమానవృక్షమనగా నొకే శరీరము. అందు 
నిమగ్నుడయిన జీవుడు, వ్యామోహము నొందుచు సమర్ధుడై దుఃఖించుచున్నాడు. పిదప దనకంటె 
వేరయిన నీశ్వరుని, వానిమహిమను, దెలిసికొనినజీవుడు దుఃఖరహితు డగుచున్నాడు. అని 
దీనియర్థము. కాన జీవేశ్వరులు భిన్నులనక దప్పదు. అనినచో న ట్లుండుము. 


ఈ [శ్రుతి ప్రమాతను సాక్షినిగురించి చెప్పుచున్నది. ప్రమాత, శరీర తాదాత్యా ధ్యాసను 
బొందియున్నందున శరీరమునందు నిమగ్నుడగును. సాక్షి కది లేనందున శరీరమునందు 
నిమగ్నుడు గాడు. సుషుప్తియందు సాక్షికి శరీరతాదాత్యాధ్యాస లేనట్లు, జాగ్రత్స్వప్నముల 
యందుగూడ సాక్షికి తాదాత్యాధ్యాస లేదు. తాను వికారము నొందక, జరుగుదానిని 
గుర్తించువాడు సాక్షి జాగ్రదాద్యవస్థలయందు గూడ వృత్తిలేనపుడు యసంసారిత్వరూపమయిన 
సాక్షిస్వరూపమును గుర్తింపవీలగును. సాక్షియే ప్రమాతకాత్మ కాన నెపుడు ప్రమాత 'అహం 
బ్రహ్మాస్మి నేను బ్రహ్మను అను జ్ఞానవశమున తాను సాక్షిననియు, దనకు స్వయం ప్రకాశత్వ 
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రూపమయిన మహిమకలదనియు దెలిసికొనునో, అపుడు తాను సంసారి కాననియు, సాక్షి 
ననియు, నిర్ణయించుకొని దుఃఖరహితుడగును. ఇంతియేకాని తనకంటె నీశ్వరుడు వేరనుభేద 
జ్ఞానము వలన దనకు సంసారము నివర్తించదు. వైష్టవమతమున అర్బావతారములుగూడ 
నీశ్వరస్వరూపులేగదా! అట్టి శ్రీరంగనాయకాద్యర్సావతారములను దర్శించినంతమాత్రమున 
సంసారము నివర్తించుచున్నదా? లేదు. కావున నీశ్రుతిగూడ జీవేశ్వరభేదమును సాధింపనేరదు. 

15. ఓయి! 'య ఆత్మని తిష్టన్నాత్మనో౭£_ నరోః యమాత్మా న వేది ఇత్యాద్యంతర్యామి 
బ్రాహ్మణము ఆత్మయం దన్తర్యామిచైతన్య మున్నదని చెప్పుచు జీవబ్రహ్మలకు భేదమును 
సాధించుచున్న దనినచో నదియును, జీవపరమాత్మలకు భేదమును సాధింపనేరదు. ఆ 
(శుతియందలి యాత్మశబ్దము బుద్యాద్యర్థకము. సాక్షిపరము గాదు. సాక్షియే సర్వాన్తరుడు. 
వానికి మరియొకడు ఆంతరుడగు సాక్షి లేడు. అట్లుండునని కల్పించినచో వానికి మరియొకడు, 
వానికి మరియొకడు అని యనవస్థ యేర్చడును. 

'నాన్యో9 తో స్తి ద్రష్టా అను శ్రుతి మరియొకసాక్షి లేడని నిషేధించుచున్నది. “సాక్షీ 
చేతా కేవలో నిర్గుణశ్చ' అను [శ్రుతి యీశ్వరుడే సాక్షి యని చెప్పుచున్నది. కావున సాక్షికంటె 
నీశ్వరుడు వేరుగాదు. సాక్షియగు క్షేత్రజ్ఞుడే యీశ్వరుడు. ఈశ్వరుడే సాక్షియగునుగాని, క్షేత్రజ్ఞుడు 
సాక్షి గానేరడని యనదగదు. సాక్షికానివాడు క్షేత్రజ్జుడు గానేరడు. ప్రమాత సాక్షిగాడు. ప్రమాత 
వికారము నొందును. తన వికారమును దాను దెలిసికొనుట యసంగతము. కావున 
ప్రమాతయొక్క వికారములను దెలిసికొనుసాక్షి ప్రమాతకంటె వేరని చెప్పనగును. కావున 
బైశుతివలన ప్రమాతకు నీశ్వరునకు భేదము కనుపడునుగాని, క్షేతజ్జే (సాక్షి శ్వరులకు భేదము 
దెలియబడదు. 

16,17. ఓయి! శ్రుతి యక్షరునకుగూడ నంతరాత్మ యుండునని చెప్పుచున్నది. 
పరిచ్చిన్నుడయిన జీవసాక్షి జీవులయం దంతరాత్మగ నుండినను అక్షర పురుషులయందు 
మాత్రము జీవసాక్షి యంతరాత్మగ నుండుట కుదరదు. కాన సర్వభూతాన్తరాత్మ నారాయణుడేకాని, 
క్షేతజ్ఞ డగు సాక్షిగాడు. అనినచో కాదు. 'చేతనాచేతనభిదా కూటస్థాత్మకృతా నహి, కింతు 
బుద్ధికృతాభాసకృతైవేత్యవగమ్యతామ్‌” ఇది చేతనము, ఇది యచేతనము - అను భేదము, 
కూటస్థాత్మను బుచ్చుకొనిరాలేదు. “అనగా కూటస్థాత్మ యున్నది చేతనము, కూటస్థాత్మలేనిది 
యచేతనము.” అని కాదు. బుద్ధికృతమయిన నాభాస చైతన్యముగలది చేతనమనియు, అదిలేనిది 
యచేతనమనియును భేదము లోకసిద్ధము. దీనినిబట్టి యచేతనవస్తువులందుగూడ 
సాక్షికలడనియు, ప్రమాతమాత్ర ముండడనియు దేలినది. కాన ప్రమాతయే పరిచ్చిన్నుడు, 
సాక్షియే పరిపూర్ణుడు. కనుకనే సాక్షి యద్వితీయుడు. ఈతడు జ్ఞాత, స్వయంటప్రకాశుడు, 
సర్వప్రమాతల కంతర్యామి. కావున నారాయణుడనబడుచున్నాడు. శరీరములు మృతి జెందినను 
ప్రమాతులు నశించరుగాన, నరులనగా సకలభూతము (ఎల్లజీవు) లని యర్థము. వారి 
సమూహము నారము. ఆ సమూహము స్థానముగా గలవాడు నారాయణు డని నారాయణ 


త్రయోదశాధ్యాయము 67 


పదమునకు వ్యుత్పత్తి. ఇట్టి సాక్షి యంతటనున్నను, దేనితోను సంబంధము లేనందున ఆకాశము 
వలె, నపహతపాష్మ (పాపమంటనివాడు) యగుచున్నాడు. అనగా నెట్టివికారములు లేనివాడని 
యర్దము. 


థి 

18. ఓయి! ఇటైనచో సాక్షికి సర్వులను శాసించుట కుదరదు. శాసించుట యీశ్వరుని 
ధర్మము. సాక్షి నిర్వికారుడు. నిర్వికారునకు శాసించుట యను వికారము దుర్భటము, అనినచో 
నోయి రామానుజా! ఈ దోషము నీకుగూడ సమానమే. నీవుగూడ 'సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్చ' 
అనుక్రుతినిపట్టి యీశ్వరునకు సాక్షిత్వము నంగీకరించు చుంటివి. కాన సాక్షియయిన నీశ్వరునకు 
మాత్రము శాసనమెట్లు ఘటించును? సాక్షి నిర్వికారుడని నీవు నాకు చెప్పినదేకదా! నీ 
యీశ్వరుడును సాక్షియయినప్పుడు నిర్వికారు డగునుకదా? అట్టియెడ వానికిమాత్రము శాసన 
మను వికార మెట్లు ఘటించును? 


అయితే (రెండుపక్షముల దోషమున్నచో) శ్రుతికి గతియేమి? ఈ మాట మా వా 
రడిగినచో మేము జవాబు చెప్పుదుము. మీ కేల చెప్పవలె? అయస్మాంతశిలాలోహన్యాయమున 
నిర్వికారమయిన సాక్షికిగూడ శాసనము పొసగును. 


అయస్మాంతశిల చలనాదివికారములు లేకుండగనే లోహమును ఆకర్షించుచున్నది. 
కాన “అంతః ప్రవిష్టశ్శాస్తా జనానాం” అను (శ్రుతిగూడ సాక్షిపరమే. సాక్షియే సర్వప్రమాత లకు 
లోపల నుండును. శాసనముచేయుటవలననే సాక్షి యీశ్వరు డనబడుచున్నాడు. 

19. ఓయి! సాక్షిచైతన్యము సృష్టిని చేయలేదు. సృష్టి సంకల్పపూర్వకముగ జరుగును. 
సంకల్పము మనోధర్మము. సాక్షికి మనస్సులేదు. సాక్షి సృష్టికర్తగాడు. అయినచో రామానుజా? 
మీ ఈశ్వరునకు మనస్సు కలదా? లేదే. మహాభూతముల యొక్క సత్వాంశములవలన బుట్టెడి 
మనస్సు మహాభూతసృష్టికి పూర్వముననున్న యీశ్వరున కెట్లుండును? ఇక మా యీశ్వరునకు 
మాయచే సంకల్పము కలుగునన్నవో మా సాక్షికిగూడ దానివలననే సంకల్పము కలుగును. 
అయితే జ్ఞానస్వరూపుడయిన సాక్షికి, అజ్ఞాన (మాయా) సంబంధ మెట్లని యందురేమో? 
మీమతమున సర్వజ్ఞుడయిన ఈశ్వరునకు అజ్ఞానసంబంధ మెట్లో అట్లే మా సాక్షికి గూడ 
నజ్ఞానసంబంధము పొసగును. 


మరియు సాక్షిస్వరూపమయిన జ్ఞానము అజ్ఞానమునకు విరోధికాదు. పైపెచ్చు 
అజ్ఞానమును భాసింపంజేయును. కాన సాక్షికి నజ్ఞానసంబంధ ముపపన్నమని మా వారికి 
మేము చెప్పెడి సమాధానము. 

నిజస్థితిలో సాక్షి - యజ్ఞానములకు సంబంధము, జగద్రూపకార్యము, యితర విధమున 
గుదరనందున కల్పితముగాని, వాస్తవము గాదు. ప్రపంచమే నిజముగ లేదు. కనుకనే ఆత్మ 
ద్వితీయు డగుచున్నాడు. ప్రపంచము వాస్తవ మను మీరు సుషుప్తి పకయములందు ప్రపంచము 
జూపగలరా? చూపలేరు. ప్రళకయాదులయందు ప్రపంచము సూక్ష్మరూపముతో నున్నదనిననచో, 
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ముక్తిదశలో సూక్ష్మరూపముతోగూడ లేదని మే మందుము. ఒకరూపములేదని మీ 
రంగీకరించినపుడు రెండవరూపముగూడ నుండదని మే మేల జెప్పగూడదు? 'యత్ర త్వస్య 
సర్వమాత్షైవాభూత్‌ తత్కేన కిం పశ్యేత్‌' ఇత్యాది శ్రుతులు ముక్తిలో ప్రపంచము లేదని చెప్పుచున్నవి. 

అయితే సుషుప్తియందు అజ్ఞాన మున్నట్లు ముక్తియందుగూడ నజ్ఞానముండునని 
కల్పింతుమన్నచో, నపుడు నిదురించినవానివలె ముక్తులుగూడ లేచి రావలసివచ్చును. నిదురించిన 
వాని దృష్టిలో ప్రపంచము లేనట్లు ముక్తులదృష్టిలో నది లేకున్నను నితరుల దృష్టిలో నది 
యండునుకదా? ఉండనిమ్ము. మా కేమి? మేము ముక్తదృష్టిలో నజ్ఞానము లేదనియే చెప్పు 
చున్నాము. విద్వాంసులయిన ముక్తులకు గోచరించునది వాస్తవము. (పారమార్థికము). అవిద్వాం 
సులకు గోచరించునది మిథ్యాభూతము. కాన ముక్తుల దృష్టిలో ఆత్మయొక్కడే గలడు. ప్రపంచము 
కాని యజ్ఞానముగాని యేమియు లేదు. ఈ రెండును యున్న వనుకొనుట భ్రాంతిగాని వేరొండు 
గాదు. 


20. ఓయి! నిర్దణుడయిన సాక్షికి కామము (కోరిక) సంభవించదు. 'సో౭_ కామయతి 
అనుక్రుతి సృష్టికర్త కోరెనని చెప్పుచున్నది. కాన నీ (శ్రుతి సగుణేశ్వరుని చెప్పుచున్నది. కాని 
నిర్గుణసాక్షిని చెప్పదు. కనుక నీశ్వరుడు సగుణుడే, నిర్ణుణసాక్షి యీశ్వరుడు గానేరడు - 
అనినచో నట్లు కాదు. నిర్గుణుడయిన సాక్షికిని గూడ మాయావశమున కామముండును. 
(కోరిక యుండును). జీవునకు కామసంకల్పాదు లెట్లు మనోధర్మములో నట్లే యీశ్వరునకు 
గూడ నివి మాయాధర్మములు. సాక్షియయిన ఈశ్వరుడు మాయి. అయితే పరిపూర్ణుడయిన 
సాక్షికి “తదేవానుప్రావిశత్‌' అను (శ్రుతి చెప్పెడి యనుప్రవేశ మెట్లు కుదురును? నీవుగూడ 
నీశ్వరుడు పరిపూర్ణు డని యంగీకరించు చుంటివే? పరిపూర్ణుడయిన మీ యీశ్వరునకు మాత్ర 
మనుప్రవేశమెట్లు కుదురును? జీవరూపముతో ప్రవేశము కుదురునని నీవన్నచో జీవునికంటె 
మిక్కిలి విలక్షణు డయిన ఈశ్వరునకు జీవరూపమున టబ్రవేశమెట్లు సంభవించును? 

ఇంక నంతర్యామిరూపముతో ప్రవేశమన్నచో నీశ్వరుడు ప్రవేశించక పూర్వమే యన్తర్యామి 
యచట నుండెకదా? యింక నారూపముతో బ్రవేశమెందులకు? అట్లు లేడందువా? నీమతమున 
నీశ్వరుడు అపరిపూర్ణు డన్నమాటయే. మా మతమునందు పరిపూర్ణుడయిన అంతఃకరణోపహితుడే 
సాక్షి కదా? అని యందువేమో? అ ట్లనకుడు, అంతఃకరణోపహితుడుగూడ సాక్షియగును. 
అవిద్యోపహితుడు, మాయోపహితుడుగూడ సాక్షి యగును. మాయావిద్యలు రెండును పర్యాయ 
పదములు. అయితే అవిద్యోపహితుడు అంతఃకరణోపహితు డెట్లగును? మరోపహితమయిన 
ఆకాశము, మఠములోపల నున్న ఘటోపహిత మెట్లయినది? మఠ ఘటములను నుపాధిభేదము 
వలన అని యన్నచో, నట్లే యిచటగూడ అవిద్యాంతఃకరణములను నుపాధిభేదమువలన 
ఉపహితములయిన వారలకు భేద మని (గహింపుము. జెపాధికభేదము అకించిత్మరము. ఘట 
మఠములు భేదించినంతమాత్రమున ఆకాశమునకు నిజముగా భేదములేదు. 


'అంతఃకరణావచ్చిన్నుడు జీవుడు. తదుపహితుడు జీవసాక్ష్మి మాయావచ్చిన్ను డీశ్వరుడు. 
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తదుపహితు డీశ్వరసాక్షి అని కదా? వేదాంతపరిభాషయందు చెప్పినది నిజమే. అయ్యది 
మతాంతరాభిప్రాయములతో జెప్పబడినది. ఇచట “సాక్షీ చేతా ఇత్యాది (శ్రుతివలన నీశ్వరు 
డొక్కడే సాక్షిగా బ్రదిపాదింపబడినందున, ఈశ్వరునికంటె వేరుసాక్షి కల్పింప బనిలేదు. ఈ 
యీశ్వరుడే యంతఃకరణోపహితుడై జీవసాక్షి యగునని చెప్పుట యుచితమగుచుండ సాక్షి 
ద్వయమును గల్పించుట యనవసరము. అయితే, యిట్లు సాక్ష్యేకత్వమును సాధించుట (శ్రుతి 
సమ్మతమయినను అనుభవమునకు విరుద్ధముగదా? దేవదత్త యజ్ఞదత్తుల సాక్షు లేకమగుచుండ 
దేవదత్తసాక్షి యనుభవించిన నిద్రాదులను దేవదత్తు డను ప్రమాత స్మరించినట్లు యజ్ఞదత్తుడను 
(బ్రమాతకూడ స్మరించవలసివచ్చును. అనినచో, నది యనుచితము. సాక్షి యొక్కడయినను 
యే యంతఃకరణముతో దేని ననుభవించునో ఆ యంతఈకరణావచ్చిన్నుడే దానిని స్మరించును. 
కాని, యితరాంతఃకరణావచ్చిన్నుడు దానిని స్మరింపజాలడు. ఇట్టి నియమమంగీకరించిన 
నెవ్విధమగు దోషమును లేదు. 

ఓయి! “తదనుప్రవిశ్య సచ్చ త్యచ్చాభవత్‌” అని జ్ఞానస్వరూపు డయిన సాక్షికి 
భూతపంచకాత్మత్వ మెట్లు పొసగును? (ఈ (శుతియందలి సచ్చబ్దమునకు వాయ్వాకాశము 
లర్థము. తచ్చబ్దమునకు పృథివ్యప్తేజస్సు లర్థము) మా మతమునందయితే యీశ్వరుడు 
చిదచిద్విశిష్టుడు గనుక, అచిదంశములయిన భూతముల యొక్క స్వరూపమునొందుట 
యీశ్వరునకు బొసగును అనినచో నిది యొక దోషము గాదు. 


సాక్షికిగూడ మాయావశమున జగదాత్మకత్వము సంభవించును. అజ్ఞాన (మాయా) 
వశమున స్థాణువుకు పురుషాకారము, త్రాడునకు సర్పాకారము, ఆకాశమునకు నీలరూపము 
గలుగుట లోకానుభవసిద్ధమయియున్నది. మాయ యచిద్రూపము గాదు. చిచ్చక్తియే మాయ 
యనబడును. కాన చిచ్చక్తి యయిన మాయ చిద్రూపు డయిన సాక్షియం దుండుట 
విరుద్ధముగాదు. అంతమాత్రమున సాక్షి యచిద్విశిష్టు డని యనరాదు. మాయాశక్తికి వేరుగ 
స్వరూపసత్తలు లేవు. అది కార్యవశమున నూహింపదగియున్నది. అగ్నియొక్క దహన ప్రకాశశక్తు 
లెట్లు కార్యగమ్యములో నట్లే మాయాశక్తిగూడ కార్యగమ్య మని యనదగును. అగ్నియొక్క 
శక్తితో నగ్నికి సద్వితీయత్వము లేదు. అగ్ని యొకటి, దాని శక్తి మటియొకటి అని రెండుపదార్థము 
లుగ గ్రహింపబడుట లేదు. అట్లే సాక్షికంటె వేరుగ మాయాశక్తి లేదు. కాన మిథ్యాభూతమయిన 
మాయతో సాక్షికి వైశిష్ట్యము (కలయిక) అసంభవము. కాన సాక్షి చిన్నాత్రుడనుట నిర్వివాదము. 

ఇందు నీ రహస్యమును గమనింపవలెను. 

త్రాటిటెఎక్క నిజరూపముదెలియనపుడు సర్ప(భ్రాంతివుట్టినట్లు, సాక్షియొక్క 
స్వరూపసాక్షాత్మారము లేనపుడు, జగద్రాంతి పుట్టును. దీనిని నిమిత్తముగాం జేసికొని సాక్షి 
మాయచే జగత్తును బుట్టించుచున్నాడని ప్రతీతి కలిగినది. ఇంతియె కాని నిజముగ సాక్షి 
ప్రపంచమును బుట్టించుట లేదు. నిర్వికారునియందు సృష్టివికార మసంభవము. కనుకనే 
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వానియందు నిజముగ మాయ లేదు. చైతన్యము సజాతీయవిజాతీయస్వగత భేదశూన్యమయిన 
నద్వితీయ బ్రహ్మ మని చెప్పబడుచున్నది. ఇట్టి బ్రహ్మయం దెవ్విధమగు భేదమును గల్పింప 
వలనుపడదు. 

ఇక “ప్రకృతిం విద్ధి మే పరాం జీవభూతాం” ఇత్యాది స్మృతులను శ్రీ శంకరులే 
అద్వైతపరముగ వ్యాఖ్యానించిరి కాన మే మిచట మరల వ్యాఖ్యానింప బనిలేదు. కావున 
శ్రుతిస్మృతు లెవ్వియు జీవేశ్వరభేదాదులను నిరూపించుటకు బ్రమాణములు గావు. అందు 
కొక యజ్ఞానమే ప్రమాణము. యథార్ధస్థితిలో ద్వైతవాదులకు జీవేశ్వరభేదవాదిను లగు శ్రుతులు 
ప్రమాణములు. అభేదవాదినులగు (శ్రుతులు, వారిమెడల కురిత్రాళ్ళు. అద్వైత వాదులకు 
వ్యవహారదశలో భేదశ్రుతులు పరమార్ధదశలో నభఖేదథశుతులును బ్రమాణములు కాన వీరికి 
శ్రుతివిరోధము లేశమున్ను లేదు. 


విశిష్టాద్వైతులకు (శ్రుతు లిసుమంతయు ననుకూలింపవు. శ్రుతులయందు విశిష్టాద్వైత 
మెచ్చటను లేదు. ఇట్లుంట మేము భేదాభేదశ్రుతులకు విరోధమును బోగొట్ట సమకట్టితిమని 
వైష్ణవ లనుకొనుట వెళ్టితనము. అట్టివెష్ణవుల నాదరించువారంతకంటెను వెళ్టివారు. వీరుభయులు 
అవైదికు లని యనదగుదురు. 

ఇక వైష్ణవులు మా మతము డ్రుతిసమ్మతము గాకున్నను, న్యాయసమ్మతమని యందురు. 
అది యెంత సొబగుగనున్నదో చూడుడు: - విశిష్టత్వము, అద్వైతత్వము యీ రెండు నొకచోట 
సంభవింపవు. కాన వీరిమతమునకు బెట్టినపేరే అన్యాయము. మత మెట్లు న్యాయసమ్మత 
మగును? అది మజీయంత అన్యాయము, ఇంక విశిష్టములయిన రెంటికి నద్వైత మని వారిమత 
నామమునకు వ్యుత్పత్తి చెప్పినచో, నదిమాత్ర మేమి న్యాయము? దండవిశిష్టపురుషుడు, పటవిశిష్ట 
పురుషుడు వీ రిరువు రొక్క రగుదురా? స్థూలచిదచిద్విశిష్టుడు, సూక్ష్మచిదచిద్విశిష్టుడు - 
వీరిద్దరు యొక్క రను నాశయముతో విశిష్టాద్వైతమని నామమిడితిమన్న నదిమాత్రమెంత 
సొగసుగనున్నది? పరస్పరవిరుద్ధము లైన స్టూలసూక్ష్మము లొకచోట అభేదమునొందు టెట్లు? 
ఇక విశేషణాంశములను వదలి, విశేష్యాంశమునకుమాత్రము ఐక్యమును జెప్పెద మన్నచో 
నపుడు స్వమతమును విడనాడి యద్వైతమతమును అంగీకరించినవా రగుదురు. తత్త్వమసీత్యాది 
వాక్యములయం దద్వైతులు విశేషణాంశపరిత్యాగముచే వాక్యార్థమును నిరూపించిరి. దానిని 
విశిష్టాద్వైతు లంగీకరించినచో నద్వైతమునందు జేరినట్లే యగుదురు. జీవేశ్వరుల కభేదమును 
జెప్పువారద్వైతులు. ఈశ్వరునకుమాత్ర మభేదమును జెప్పువారు విశిష్టాద్వైతులు. కాన 
వీరిరువురకు భేదము గలదు అనినచో నదియును బొసగదు. ఈశ్వరున కొక్కనికి భేదమే 
ప్రసక్తించనపుడు, దానిని (భేదమును) నిషేధించి యభేదమును సాధింపనేల? శ్రీరాముడు, 
పరశురాముడు అని యిద్దరు రాములు వేరువేరుగ నున్నట్లు, స్టూలచిదచిద్విశిష్టుడు, సూక్ష్మచిద 
చిద్విళిష్టుడు అని యిద్దరున్నచో, వీరిద్దరకు నీశ్వరరూపముతో నభేదమును జెప్పదగును. అట్లు 
లేదు. సూక్షోపాధి ప్రకయకాలమందున్నది. స్ఫూలోపాధి ప్రపంచమునందు గనిపించు చున్నది. 
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ఇంక మీరు పూర్వము దశరథునివలన బుట్టినవాడు, యిపుడు వసుదేవునివలన బుట్టినట్లు - 
ప్రళయకాలమున సూక్ష్మరూపముతోనున్నవాడు, యిపుడు స్టూలోపాధితో నున్నాడుగావున 
వీరిరువురకు నభేదమును జెప్పవలసివచ్చెనన్నచో నదిమాత్ర మేమంతస్వరసము? ఉపాధి 
స్థూలసూక్ష్మరూపములతో వికారమునొందు చున్నను, ఉపహితమగు చైతన్యము వికారమును 
జెందదని యొప్పి, నిర్వికారుడయిన ఈశ్వరుని ప్రతిపాదించుట సులభమగుచుండ, నెందు క్రీ 
విశిష్టాద్వైత మను శ్రుతివిరుద్ధమయిన మతమును ద్రొక్కుట? ఇట్టి విశిష్టాద్వైతము నంగీకరించిన 
వీరు పూర్వము పురుగుశరీరములో నున్న జీవు డిపుడు మనుష్యశరీరములోకి రాగా వీరురువరికి 
గూడ విశిష్టాద్వైతము నేల గల్పింపరు? కాన వీరి మతనామమే యుక్తిసమ్మతముగలేదు. 

మరియు రామానుజులు వారిమతమం దెవ్విధమగు విరోధము లేదని ప్రతిజ్ఞ చేయుచు 
గొన్నిమాటల నుదహరించిరి. వాటిని వివరించెదము :- 

1. “అనేన జీవేనాత్మనాను ప్రవిశ్య” అను [శ్రుతి జీవుడు బ్రహ్మరూపుడని చెప్పుచున్నది. 
అనగా జీవుడు బ్రహ్మాత్మకమయిన శరీరమని యర్థము. అప్పుడే “తదనుప్రవిశ్య సచ్చ త్యచ్చాభవత్‌” 
అను (శ్రుతి సరిపోవును. 

2. కార్యావస్థుడును, కారణావస్టుడును, సూక్ష్మచిదచిద్విళిష్టవస్తుశరీరుడయిన బరమాత్మయే. 

3. కార్యము కారణముతో నభిన్నముగాన, ఏకవిజ్ఞానముచే సర్వవిజ్ఞాన ప్రతిజ్ఞయనునది 
యుపపన్నమగును. 

4. సమస్తపదములు చిదచిద్విశిష్ట్టరమాత్మవాచకములుగాన సర్వవేదవేద్యత్వము (బ్రహ్మకు 
ముఖ్యముగానే సిద్ధించును. 

ర్‌. స్థూల, సూక్ష్మ భేదముచే చిదచిద్విశిష్టమగుచు బ్రహ్మయే కార్యము, కారణము 
నగుచున్నాడు. కాన, సంఘాతముపాదానమయినను, చిదచిద్రహ్మలకు స్వభావ సాంకర్యము 
లేదు. 

6. పరబ్రహ్మ కార్యప్రపంచమున బ్రవేశించినను, స్వరూపమునకు మార్చులేనందున 
అతనికి నిర్వికారత్వము చెల్లును. 

7. నామరూపవిభాగములతో భేదించిన స్థూలావస్థగల చిదచిద్వస్తువు ఆత్మ రూపముతో 
నున్నందున, [బ్రహ్మకు కార్యత్వముగూడ నుపపన్నమగును. మరియొక యవస్థను బొందుటయే 
(బ్రహ్మకు కార్యత్వము. 

రి. పరబ్రహ్మయందు హేయగుణములు లేనందున నిర్గుణవాదము కుదురును. 

9. సర్వజ్ఞాడయిన ఈశ్వరునియొక్క స్వరూపము జ్ఞానమాత్రముచే నిరూపింపదగి 
యున్నందునను, అతడు స్వయంప్రకాశరూపుడయినందునను “జ్ఞానస్వరూపం బ్రహ్మ అను 
వాదము కుదురును. 

10. లోకములో అన్నివస్తువులు బ్రహ్మాత్మకములై భిన్నభిన్నములుగా నున్నవి కాని, 
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(బ్రహ్మోత్మకములు గాకుండ భిన్నములుగా లేవు అని నిషేధించుటచే “నేహ నానాస్తి” అను 
నిషేధవాక్యము లుపపన్నము లగును. 

11. ఇట్లు చిదచిదీశ్వరులకు స్వరూపమునను, స్వభావమునను భేదముండుటచే 
అభేదవాదము చెల్లదు. ఇవి వారిభాప్యమునందలి పలుకులు. 


ఇక నీ పలుకుల స్వారస్యమును విచారింతము. 


1. ఈశ్వరుడు చిదచిద్విశిష్టుడని రామానుజులసిద్ధాంతము. అనగా నీశ్వర శరీరము 
నందు చిజ్జడభాగములు రెండు కలసియుండు నని భావము, ఇట్టితతి “అనేన జీవేని అను 
(శ్రుతికి నీశ్వరుడు చిచ్చరీరముతో బ్రవేశించె నని యర్థమును జెప్పుటెట్లు పొసగును? అచిద్భాగము 
కలియనిదే యీశ్వరశరీరమే యేర్చడదనికదా? వారందురు. ఇక వారు ఈశ్వరునకు చిచ్చరీరము 
వేరుగను, అచిచ్చరీరము వేరుగను రెండుగలవని యనవలయును. అట్లన్నచో, జీవశరీరము 
చిచ్చరీర మెట్లగును? అంతఃకరణాద్యచిద్భాగము లతో గూడినవాడుకదా జీవుడు! ఇట్టిజీవుడు 
యీశ్వరునకు చిచ్చరీర మెట్లగును? ఇట్లే చిన్మిశ్రితమయిన యచిత్తగు దేహముగూడ నీశ్వరునకు 
శరీరము కాకపోవును. 


ఓయి! మేము ఈశ్వరునకు పాషాణాదులు అచేతనశరీరమనియు, జీవుడు చేతన 
శరీరమనియు, దేహము జీవశరీరముగాన, జీవద్వారా శరీరమనియు నందుము. అందు 
తప్పేమి? వినుము. జీవశరీరమయిన దేహమునందు స్వయముగా నీశ్వరుడు లేనటులేకదా? 
ఇట్టితరి “'సమానే వృక్ష (జీవేశ్వరు లిద్దరు ఒకే వృక్షము (శరీరము) నందుండిరి.) అను 
శ్రుతికి విరోధము తటస్థించును. పై శ్రుతి జీవునివలె జీవదేహమునం దీశ్వరుడుగూడ నున్నటుల 
జెప్పుచున్నది. 

మరియు దేహమునం దీశ్వరుడు జీవద్వారమున నుండునన్నచో దేహము నుంచి జీవుడు 
లేచిపోయినపుడు వానితోబాటు యీశ్వరుడుగూడ లేచిపోవలసివచ్చును. అపుడు అచేతనమయిన 
మృతశరీరమునందు ఈశ్వరుడు లేనందున “అచిద్వస్తువంతయు నీశ్వర శరీరి మను మీ 
సిద్ధాంతమునకు భంగము కలుగును. 

ఇంక జీవునియందు దేహమునందు మృదాదులయందును ఈశ్వరుడు గలడన్నచో 
నపుడు దేహమునం దొకయీశ్వరుడు దేహములోపలనున్న జీవునిలో నాకయీశ్వరుడు యి 
ట్లిద్దరీశ్వరు లుండవలసివచ్చును. 

ఈశ్వరుడు దేహమునందు పరరూపముతో నుండెననియు జీవునియం దంతర్యామి 
రూపముతో నుండెననియును జెప్పుట యనుచితము. జీవునివలె నీశ్వరుడు దేహి గావలయును. 
దేహమునందున్న పరమేశ్వరునియందు జీవు డున్నాడు కనుక జీవుడు పరమేశ్వరునకు అంతర్యామి 
యగును. ఇది సిద్ధాంత విరుద్ధము. 


మరియు నీశ్వరుడు చిదచిచ్చరీరు డగుచో, గనుపించు చిదచిత్సదార్థము లీశ్వర 
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రూపములు కాకపోవును. ఇది సమ్మతించిన “సర్వం ఖల్విదం బ్రహ్మ అను (శ్రుతి విరోధించును. 
'వాసుదేవస్సర్వమ్‌” అను గీతావచనమునకును విరోధమేర్చడును. “సర్వం ఖల్విదం బ్రహ్మ 
అనుశ్రుతియందలి సర్వశబ్దమునకు “సర్వము శరీరముగా కలవాడు బ్రహ్మ యని యర్థమును 
జెప్పుటకు సర్వశబ్బమునందు లక్షణ యంగీకరింపవలెను. “అంతర్చహిశ్చ తత్సర్వం వ్యాప్య 
నారాయణస్థితః' అను శ్రుతి ప్రపంచముకంటె బయట బ్రహ్మ కలదని చెప్పుచున్నది. దీనినిబట్టి 
ప్రపంచమునకు బయటనున్న బ్రహ్మ ప్రపంచమునకు శరీరమని యనదగును. అట్టితరి “పూర్ణస్య 
పూర్ణమాదాయ” అనుడ్రుతి చెప్పెడి, పరమాత్మ యొక్క పరిపూర్ణతకు భంగము గలుగును. 
(బ్రహ్మకంటె వేరుగ ప్రపంచమున్నపుడు బ్రహ్మ పరిపూర్ణు డెట్లగును? చిదచిదాత్మకమయిన 
సర్వప్రపంచము బ్రహ్మభిన్నమగుచుండ బ్రహ్మ సర్వశబ్దవాచ్యమగుట దుర్లభము. సర్వము 
శరీరముగా నున్నంతమాత్రమున సర్వశబ్దవాచ్యత్వము బ్రహ్మకు చెప్పదగదు. జీవుడు మనుష్యుడని 
చెప్పిన ట్లయ్యది యవివేక మూలమగును. శరీరముకంటె జీవుడు వేరని తెలిసికొనినవా డెవ్వడును, 
జీవుడు మనిషి యనికాని, పశువనికాని చెప్పడు. అట్లు చెప్పినవాడు పశు వన్నమాటే. అయితే 
యీశ్వరునకు సర్వశబ్దవాచ్యు డనుట యవివేకమూలకమని యంగీకరింతుమన్నచో 'వేదైశ్చ 
సర్వైరహమేవ వేద్యః అని సాక్షాత్‌ సర్వజ్ఞుడయిన శ్రీకృష్ణుడే నేను వేదవేద్యుడ నని చెప్పియుండ 
నది భమమూల మని మన మె ట్లనగలము? వేదములు శబ్బాత్మకములేకదా? 

మరియు ఘటపటాదిశబ్దముల కన్నిటికి నీశ్వరు డర్భమన్నదో, నింక పదార్థములను 
బోధించుపదము లెవ్వి? లోకవ్యవహార మెట్లు జరుగును? ఒక్క యీశ్వరునితో వ్యవహార 
ప్రపంచము నడచునా? కాక ఘట పదమునకు, ఘటాంతర్యామి పదమునకును ఈ రెంటికి, 
ఈశ్వరుడే యర్థమనుట విరుద్ధము. సర్వపదములు చిదచిద్విశిష్టపరమాత్మ వాచకము లను 
మాటకూడ కుదరదు. 'చిదచిద్విళిష్టు అను సమాసమునందలి “చిత్‌, అచిత అను పదములు 
పరమాత్మవాచకము లగునా? కావా? అగుచో నపుడు “పరమాత్మ విశిష్టపరమాత్మ' అని 
యర్థమగును. ఇది అపార్థము. కానిచో, సర్వవాచకములు చిదచిద్వి శిష్టపరమాత్మవాచకము 
లను మీ సిద్ధాంతమునకు భంగము. 


మరియు, సర్వపదములు (వాచకములు) పరమాత్మను జెప్పు ననుట కుదరదు. ఏలనన 
“పరమాత్మవాచకాళ అను పదము పరమాత్మను జెప్పునా? చెప్పదా? చెప్పుచో పరమాత్మ 
దానియందు విశేషణముగా నుండుట సంభవించదు. చెప్పనిచో సర్వశబ్దవాచ్యత్వమునకు భంగము 
వాటిల్లును. 

మరియు 'అపరమాత్మ అను పదము (వాచకము) పరమాత్మను జెప్పునా? లేదా? 
చెప్పునన్నచో నళ్‌ సమాసమునకు విరోధము. రెండవపక్షమున సిద్ధాంత భంగము. 

మరియు 'నాస్తి అను పదము ఈశ్వరుని చెప్పునా? లేదా? ఇందు మొదటి పక్షమున 
ఈశ్వరునకు సద్రూపత్వము సిద్ధించదు. రెండవపక్షమున మీ సిద్ధాంతభంగము. 
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ఇట్లే “శబ్దావాచ్యః అను శబ్దము యీశ్వరుని చెప్పునా? లేదా? మొదటిపక్షమున 
శబ్దవాచ్యత్వమునకు విరుద్ధము. రెండవపక్షమునకూడ నదే దోషము. మరియు “చిత్‌ అను 
శబ్దమున కీశ్వరుడు వాచ్యు డగునా? లక్ష్యుడగునా? చిచ్చబ్దవాచ్యుడయిన జీవు డీశ్వరుడు 
గానందున మొదటిమతము కుదరదు. రెండవపక్షమున సర్వశబ్దములు పరమాత్మ వాచకము 
లను సిద్ధాంతమునకు భంగము. 


కావున చిదచిదాదిశబ్బములకు ఈశ్వరునియందు లక్షణ నంగీకరింపవలెను. (బ్రహ్మ 
ముఖ్యముగా శబ్దవాచ్యము గానేరడు. జీవుడు శరీర శరీరిభావసంబంధముతో (బ్రహ్మరూపు 
డనుట చెల్లదు. ఇంతమాత్రమున 'సచ్చత్యచ్చాభవత్‌” అనుశ్రుతితో నేకవాక్యతకు భంగము 
లేదు. ఈశ్వరుడు మాయచే జగద్రూపు డనుట సులభము, ఉచితము. 


ఓయి! జీవబ్రహ్మలకు శరీరశరీరిభావనిమిత్తమయిన భేదములేనిచో ముఖ్యాభేద మెట్లు 
పొసగును? శ్రుతియందలి “ఆత్మనా” అను పద మెట్లు కుదురును? వినుము - జీవబ్రహ్మలిరువురు 
సచ్చిదానందరూపు లగుటచే నభేదము ముఖ్యమే యగుచున్నది. ముఖ్యముగా అభేదము 
సిద్ధించుచుండ లక్షణచే శరీరశరీరిభావనిబంధన మయిన భేదమును గల్పించుట అన్యాయము. 
“ఆత్మనా” అను పదమునకు శరీరముచే, అనికాని, స్వరూపముచే ననికాని యర్థము. 'జీవేన 
ఆత్మనా ప్రవిశ్య” అనగా “అంతఃకరణోపహితరూపముతో (బ్రవేశించి” అని యర్థము. 
పరిపూర్ణుడయిన నీశ్వరుడు అంతఃకరణోపహితు డగుటయే ప్రవేశము. చిద్రూపుడయిన (బ్రహ్మ 
ప్రవేశించుటకు బూర్వమే యంతట నిండియుండ, నతనికి బ్రవేశమెట్లు ముఖ్యమగును. 


ఇంక బరమాత్మ కార్యావస్థ, కారణావస, యను రెండవస్థలు గలవాడని మీరు 
చెప్పినమాటకూడ చెల్లదు. లోకములో వికారములుగల దేహమునకు బాల్యాద్యవస్థలు 
కనిపించుచున్నవి. నిర్వికారుడయిన ఆత్మ కవస్థ లుండనేరవు. చిదచిత్తులయిన శరీరములకుగల 
కార్యకారణావస్థలు పరమాత్మకు జెప్పుట యనుచితము. ఇది శరీరము, వీడు శరీరి అను 
భేదజ్ఞానము గలవా డెవ్వడును శరీరావస్థలను శరీరికి జెప్పడు. అవివేకి జెప్పినను వానిమాట 
ప్రమాణముగాదు. దేహదేహులకు భేదము తెలియనివాడు 'దేహి పుట్టెను “దేహి మృతిజెందెను” 
అని చెప్పినను వానిమాటను ప్రమాణముగా దీసికొనరు. 


పరమాత్మకు కార్యకారణావస్థ లంగీకరించినచో సర్వవిజ్ఞాన ప్రతిజ్ఞ కుదరదనియు 
అందువలన పరమాత్మ క్రీ యవస్థ లంగీకరింపవలెననియు, ననరాదు. మీ ర ట్లంగీకరించి 
నను, స్టూల చిదచిద్విశిష్టేశ్వరజ్ఞానము, సూక్ష్మ చిదచిద్విశిష్టేశ్వరజ్ఞానమువలె సర్వవిజ్ఞాన రూపము 
కానేరదు. కారణజ్ఞానమువలన కార్యము తెలియబడునని ప్రతిజ్ఞ చేయబడినది. ఈశ్వరుడు 
కారణమేకాని కార్యముగాడు. సూక్ష్మచిదచిత్తులు కారణములు. స్టూలచిదచిత్తులు కార్యములు, 
అని యనుట యసంగతము. ఈశ్వరుడు మరియొక యీశ్వరునకు గారణ మగునా? అట్లే 
చిదచిత్తులు, చిదచిత్తుల కెట్లు కారణములగును? దారము దారమునకు, పటము పటమునకు, 
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గారణమగుటలేదు గదా? అయితే పెద్దచెట్టునకు చిన్నగింజ కారణ మగుటలేదా? నిజమే, 
యచట (బీజాంకురస్థలమున) బీజముయొక్క నామమువేరు, రూపమువేరు, వృక్షముయొక్క 
నామమువేరు, రూపమువేరు. అందువలన నచట కార్యకారణభావ ముండవచ్చును. ప్రకృతమున 
మీరు చిదచిత్తులే చిదచిత్తులకు గారణ మనుచుంటిరికదా? నామభేదమెద్ది? స్థూలము, సూక్ష్మము, 
అను నవస్థాభేదము కలదు కదా? నిజమే? అయితే లోకములో నెవ్వరయినను సూక్ష్మావస్థగల 
మృత్తు, స్టూలావస్థగల మృత్తునకు కారణమని యందురా? కుండకు మృత్తు (మట్టి) కారణ 
మని యందురు. కార్యకారణములకు నామరూపభేదము లావశ్యకములు. నిరూపమయిన 
చిత్తునందు రూపమె బొత్తుగా లేదు. 


కావున కారణమయిన పరమాత్మను దెలిసికొన్న కార్యమయిన పరమాత్మ తెలియుననియే 
సర్వవిజ్ఞాన ప్రతిజ్ఞ కర్ధమును జెప్పవలయును. పరమాత్మ కారణము కాగా, జన్మలేని జీవుడు 
కార్యము గానందున జీవ పరమాత్మలకు అభేదము సిద్ధించదు. కార్యకారణము లనన్యములుగాన 
కారణపరమాత్మజ్ఞానమున కార్యజగద్‌జ్ఞానము సిద్ధించును. 


కార్యజాతమంతయు నిజముగా బ్రహ్మమే యని అనరాదు. సర్వకారణమయిన బ్రహ్మము 
వాస్తవముగ కార్యరూపము నొందుట యసంభవము. అట్లయిన నాత డనిత్యు డగును. కాన 
బ్రహ్మ కారణమేకాని కార్యముగాడు. జగత్తు కార్యమేకాని కారణముగాదు. 


ఓయి, కుండకు కారణమయిన మట్టి, కుండరూపముతో కార్యము కాలేదా, అట్లే 
బ్రహ్మమాత్ర మేల కాకూడదు? మృత్తునకు ఘటరూపముతో బరిణామము నొప్పిరి. బ్రహ్మకు 
జగద్రూపమున పరిణామము నంగీకరించలేదు. మృద్ధటములు రెండు నొకేద్రవ్యము. కావున 
వాటికి కార్యకారణభావము ముఖ్యము గావచ్చును. బ్రహ్మ జగత్తులు రెండు నట్లేకద్రవ్యములు 
గావు. మీరుకూడ చేతనాచేతనాత్మకమయిన జగత్తుకంటె బ్రహ్మ వేరని యొప్పుకొంటిరి. ఆమాట 
మేమును అంగీకరించితిమి. ఏకద్రవ్యములకు వైలక్షణ్యము యుచితముగాదు. కావున 
నత్యంతవిలక్షణమయి బ్రహ్మజగత్తులకు కార్యకారణభావము ముఖ్యము గానేరదు. ఇక 
అజ్ఞానవిశిష్టమయిన బ్రహ్మము ప్రపంచాకారముగ పరిణమించుగాన, బ్రహ్మజగత్తులకు 
కార్యకారణభావము ముఖ్యమే యని అనరాదు. ఆ పక్షమున అజ్ఞానమే ప్రపంచరూపమున 
బరిణమించునుగాని, బ్రహ్మ పరిణమించుట లేదు. కావున జగదజ్ఞానములకే కార్యకారణబావము. 
నిర్వికారుడయిన బ్రహ్మకు పరిణామము లేదు. సూక్ష్మమయిన అజ్ఞానము స్టూలమయిన 
ప్రపంచరూపముగ బరిణమింప, అందున్న బ్రహ్మకూడ తన సూక్ష్మత్వమును వదలి 
స్థాల్యమునొందు నని అని యందురేమో ఇది మీకు వృథా యాశ. నిర్వికారుడు, నిత్యుడు 
అయిన నాత్మకు స్టూలత్వసూక్ష్మత్వము లుండవు. ఒక యవస్థను విడచి మరియొకయవస్థను 
బొందు వస్తువు నిత్యము కానేరదు. అవస్థాభేదముల నొందుచున్న దేహము నిత్యమగుట లేదు. 
కాన బ్రహ్మ కవస్థాభేదము లేదు. అజ్ఞానమునందున్న స్టూలసూక్ష్మావస్థలను (బ్రహ్మయం 
దవివేకమువలన నారోపించుచున్నారు. వస్తుతః బ్రహ్మ స్టూలముకాని, సూక్ష్మముకాని కాదు. 


165 


76 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


అతడు పరిపూర్ణుడ, నిర్వికారుడు, ఎల్లప్పు డొకే రూపమున నుండువాడు నిత్యుడు. చైతన్యమునకు 
స్థూలసూక్ష్మావస్థ లున్నవో, జీవుడు కూడ అనిత్యు డగును. జీవుడు నిత్యుడు, నిర్వికారుడు అని 
గీతలలో శ్రీకృష్ణుడు నిరూపించియున్నాడు. 

అయితే, స్టూలావస్థగల యచిద్వస్తువు లన్నియు ఆత్మకలవిగా నున్నందున, బ్రహ్మయే 
కార్యరూపము నొందెనని యేల యనగూడదు? అట్టితటి మనుష్యాదిశరీరములయం దాత్మ 
రూపముగ నున్న జీవులుగూడ కార్యము కావలసివచ్చును. ఇట్టిమాటలు ఆత్మానాత్మవివేకము 
లేనివారు మాటాడుదురు. వీటిని పాటింపదగదు. దేహము కార్యమగునుకాని, జీవుడు కార్యము 
కానేరదు. 


బ్రహ్మ సగుణ మనువాదముగూడ జెల్లదు. బ్రహ్మ సగుణమగుచో, బ్రహ్మ బ్రహ్మ యందలి 
గుణములు భాస్యములు గానేరవు. అందుకొరకు మరియొకసాక్షి నొప్పినచో ననవస్థాదోష 
మేర్చడును. కాన బ్రహ్మ జ్ఞానస్వరూపుడుకాని, జ్ఞానమను గుణము గలవాడు కాడు. 


జ్ఞానమువలన నిరూపింపదగినవాడుకాన, (బ్రహ్మ జ్ఞానస్వరూవు డనువాదము 
ప్రారంభమయిన దనరాదు. సర్వము జ్ఞానముచే నిరూపింపదగినదే కాన సర్వము జ్ఞానస్వరూప 
మగును. ఇంక జ్ఞానమను గుణ ముండి జ్ఞానముచే నిరూపింపబడు మనస్సు గూడ జ్ఞాన 
మను గుణము కలదై జ్ఞానముచే నిరూపింపదగియున్నందున జ్ఞానస్వరూపము కావలసివచ్చును. 
కావున బ్రహ్మ స్వయంటప్రకాశుడుకాన జ్ఞానరూపుడుగాని, జ్ఞానైకనిరూ పణీయుడయినందున 
జ్ఞానరూపుడుగాడు. జ్ఞానము స్వయంప్రకాశము. సర్వమును జ్ఞానము ప్రకాశింపచేయుచు 
తాను దీపప్రకాశమువలె దనంతట తానే ప్రకాశించును. ఇట్టి జ్ఞానస్వరూపుడయిన బ్రహ్మమం 
దెప్పుడును ప్రపంచము లేదు. కాన బ్రహ్మ మద్వితీయము. 'నేహ నానాస్తి కించన” అను (శ్రుతి 
(బ్రహ్మ మద్వితీయ మని నిరూపించుచున్నది. ఈ (శ్రుతి (బ్రహ్మస్వరూపముగాని వస్తువులు లేవని 
నిషేధించుచున్న దని కల్పించరాదు. చిదచిద్వి లక్షణమయిన (బ్రహ్మ చిదచిదాత్మకుడు కానేరదు. 
(బ్రహ్మోత్మకమయినవస్తువే లేనపుడు తదభిన్న వస్తువును నిషేధించు టెట్లు? - ఇక, బ్రహ్మ 
ఆత్మా యస్య సి అను వ్యుత్పత్తి వలన బ్రహ్మ సర్వాంతర్యామిగా నున్న ప్రపంచమంతయు 
బ్రవ్మాత్మక మని యనుటయు గుదరదు. ఇట్టివస్తువులు భిన్నముగా లేవని నిషేధింప మరికొన్ని 
వస్తువులున్న ట్లేర్బడును. కాక శ్రుతియందు “అబ్రహ్మాత్మకి మను పదము స్వకపోల కల్పిత 
మగును. 

లేక, నిట్టికల్పనలన్నియు మీకు చెల్లును. 'అద్వితీయమ్‌” అనగా తనతో సమానమయిన 
రెండవవస్తువు లేదని యర్థమనియు, జ్ఞానమన జ్ఞానగుణక మనియు ఆనందమన ఆనన్దగుణక 
మనియు, “తత్వమ్‌” అనగా నీవు వానియొక్క శరీరమనియు లేనిపోని కుకల్పనలకు బాల్పడిన 
మీకు నెట్టికల్పనలయినను జెల్లును. యథాశుతమయిన అర్ధ్థముమాత్రము మీకు పనికిరాదు. 


ఇక బ్రహ్మ నానాప్రకారములుగ నుండెనని మీ రంటిరి. అదియును పొసగదు. 
ప్రకారరహితమయిన (బ్రహ్మకు నానాప్రకారము లసంభవములు. ప్రకృతి నానాప్రకారముల 
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నున్నంతమాత్రమున బ్రహ్మకు నానాప్రకారములంటవు. మట్టి నానాప్రకారము లగుచున్నంత 
మాత్రమున ఆకసమునందు నానాప్రకారము లంటుట లేదు. బ్రహ్మ యాకసమువలె నేకరూపుడు. 
మీరుచెప్పిన జీవులే నానాప్రకారములయిన శరీరముల ధరించినను, నానాప్రకారములుగలవారు 
కారు. ఇంక బ్రహ్మ కాడని వేరుగ జెప్పనేల? అవివేకమున జీవుడు నానాప్రకారములగునన్న 
నదియు చెల్లదు. అవివేకమున నగ్ని జలము గాదు. జల మగ్ని గాదు. అవివేక మున్నంత 
మాత్రమున త్రాడు పామగుచున్నదా? కావున నిదియంతయు భ్రమమాత్రము. భ్రమమాత్రమున 
నొకవస్తువు మరియొకవస్తువు గానేరదు. 


ఇట్లు మనుప్యత్వాదిప్రకారములేని జీవుని నిరూపించుటకే గీతాశాస్త్రము ప్రవృత్తమయినది. 
దేహాత్మభ్రమతో నేర్చడుచున్న యర్షునునకు దేహవిలక్షణమయిన ఆత్మను ప్రతిపాదించుటయేకదా 
- గీతాశాస్తముయొక్క తాత్పర్యము. కాన దేహముకంటె వేరయిన జీవునియందు దేహప్రకారము 
లెట్లు లేవో, అట్లే ప్రపంచవిలక్షణమయిన బ్రహ్మయందుగూడ ప్రపంచప్రకారములు లేవు. 
జీవునకు దేహమువలె (బ్రహ్మకు శరీరమని కదా నీవు చెప్పుచుంటివి? ఇట్టితరి దేహధర్మములు 
జీవున కంటనపుడు ప్రపంచప్రకారములు (ధర్మములు) మాత్రము (బ్రహ్మ కెట్లు సంక్రమించును, 
ఇట్లు ప్రపంచధర్మములయిన అన్ఫతత్వ, నశ్వరత్వ, జడత్వాదులు బ్రహ్మయందు సంభవించవు. 
స్టూలదేహధర్మములయిన జరామరణాదులు సూక్ష్మదేహధర్మములయిన సుఖదుఃఖాదులు, 
కారణదేహధర్మములయిన మోహాదులు, జీవునియందును నంభవించవు. ఇట్లుండ 
జీవునియొక్కయు, బ్రహ్మయొక్కయు స్వరూపము చిన్నాత్రమే మిగులును. ఈ చైతన్యమాత్ర 
స్వరూపము, కాలత్రయాబాధ్య మగుటచే సత్యము, పరమప్రియ మగుటచే ఆనందరూపము. 
కాన సచ్చిదానంద మయిన బ్రహ్మమే జీవుడు. ఇందు భేద మిసుమంతయు లేదు. 

కనుకనే యిచట శ్రీకృష్ణుడు '్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు భారతి అని 
చెప్పెను. ఇట్టి జీవబ్రవ్మాద్వైతజ్ఞానమే సంసారాకారమును బోగొట్టుచు సమ్యగ్‌ జ్ఞాన 
మనబడుచున్నది. అద్వైత జ్ఞానము సమ్యగ్‌జ్ఞానమని సామాన్య మానవులు చెప్పినమాట కాదు. 
సర్వజ్ఞుడయిన సాక్షాత్‌ శ్రీకృష్ణుని నోట వచ్చిన మాట. కావున నిదియే నిజము. 2 


శ్లో; తత్‌ క్షేత్రం యచ్చ యాదృక్చ యద్వికారి యతశ్చ యత్‌ | 
సచ యో యత్రభావశ్చ తత్సమాసేన మే శృణు ॥ 8 

ఈ శ్లోకము క్షేత్ర క్షేత్రజ్ఞ విభాగయోగమను నీ పదిమూడవ యధ్యాయమునందలి 
విషయమును సంగ్రహముగా సూచించుచున్నది. ఇందలి “తత్‌ అను శబ్దము మొదటి 
శోకమునందుదాహరించబడిన శరీరమును పరామృశించుచున్నది. కావున మొదటి శ్లోకమున 
“ఇదం శరీరమ్‌” అను వాక్యముచేతనే శరీరము నిర్దేశింపబడినదో దాని ధర్మములు, దాని 
వికారములు, దాని కెయ్యది యుపాదానకారణ మయినది, దానిని తెలిసికొనిన క్షేత్రజ్ఞుని 
మహిమలను సంక్షేపముగా జెప్పెద వినుము. ముందు జెప్పబోవు జ్ఞాన, జేయ, ప్రకృతి, 
పురుషులలో జ్ఞాన, ప్రకృతులు క్షేత్రమునందును; జేయ, పురుషులు క్షేత్రజ్ఞని యందును 
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జేరుటచే, వాటిని వేరుగ సూచింప బనిలేదు. 'బుద్ధిరవ్యక్త మేవ చి అనుదానిచే, నవ్యక్త మగు 
బ్రకృతి సాక్షాత్‌ క్షేత్రమనియు, 'పరమాత్తేతి చాప్యుక్తో దేహేస్మిన్‌ పురుషః పరః అను శ్లోకముచే, 
పురుషుడు క్షేత్రజ్ఞ డనియును జెప్పబడుటచే నీ యంశమున సంశయింపవలదు. 

రామానుజ మతము : 'ఈ శరీర మను ద్రవ్య మేదియో, వేటి కాధార భూతమో - 
దీని వికారము లెవ్వియో; ఏ ప్రయోజనముకొర కిది పుట్టినదో, దీని స్వరూప మెద్దియో” 
క్షేత్రజ్ఞుడనగా నెవ్వడో, వాని స్వరూప మెట్టిదో, వాని మహిమ లెవ్వియో, దీని నంతయు 
సంగ్రహముగా జెప్పెద వినుము.” అని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఈ వ్యాఖ్యాన మసంగతము. శబ్బాది గుణములుగూడ క్షేత్రము ద్రవ్యమని నొక్కి 
వక్కాణించుట పొరపాటు. జడాజడద్రవ్యములు రెండును క్షేత్రశబ్బవాచ్యములు. చేతను లయిన 
మనుష్యాది భూతములు, అచేతనములయిన మృత్సాషాణాదులును, క్షేత్ర మనబడుచున్నవి. 
ఆత్మ అజదద్రవ్యము (చిద్దవ్యము), మిగిలిన దంతయు జడ ద్రవ్యము. పరమాత్మ రెంటికి 
విలక్షణమను వాదము పొసగదు. ఆత్మ ద్రవ్యమనిచెప్పు ప్రమాణమును గానము. అందుకు 
తర్మశాస్తమును మీరు ప్రమాణముగా గైకొనినచో, దానినిబట్టి పరమాత్మకూడ అజదడద్రవ్యము 
(చిద్దవ్యము) కావలసివచ్చును. ఇక వేదాంతములు ప్రమాణములు లన్నచో, నందు పరమాత్మ 
చిద్రూపుడని చెప్పబడుచున్నదికాని, జడాజడ విలక్షణుడని చెప్పబడుట లేదు. పైపెచ్చు 
వేదాన్తములు జీవుడుకూడ చిద్రూపుడని చెప్పుచున్నవి. జ్ఞానమనుగుణ మున్నందున జీవుడు 
ద్రవ్యమన్నచో, మీ మతమున పరమాత్మకూడ జ్ఞానమను గుణము కలవా డగుటచే చిద్దవ్యమే 
కావలసివచ్చును. కావున అచిద్వస్తువులే ద్రవ్యము. చిద్వస్తువు నిర్గుణమగుటచే ద్రవ్యముగాదు. 
ఇట్లుండ క్షేత్రశబ్దమును ద్రవ్య విశేష నిర్ధారకమని వ్యాఖ్యానించు టెట్లు పొసగును? 

మరియు, “ఇదం శరీరం కౌన్తేయ! క్షేత్రమిత్యభిధీయతే” అను శ్లోకము శరీరము క్షేత్రమని 
చెప్పుచుండ, చిద్దవ్యము క్షేత్రమా, అచిద్దవ్యము క్షేత్రమా అను సందేహమునకు తావెద్ది? 
మీరు క్షేత్రమున నేద్రవ్యమో నిరూపింతుమని వ్యాఖ్యానించుటకు అవసరమెద్ది? 

ఇట్లే “యత్తస్య రూపమ్‌’ అనునదికూడ నిరర్ధకము. శరీరమను పదముచే స్వరూపము 
చెప్పబడియున్నది. 

శరీరమును దెలిసికొనినవాడు క్షేత్రజ్జుడని చెప్పుచుండ, క్షేత్రజ్ఞు డెవడని ప్రశ్న యేల? 
మరియు శ్లోకమునందు “మే” అని షష్ట్రంతముగానుండ, దానిని 'మత్‌ అని పంచమ్యంతముగా 


మార్చుట యనుచితము. కాన రామానుజ వ్యాఖ్యానము అసంగతము. 3 
శ్లో! బుషిభిర్చహుధా గీతం ఛందో భిర్వివిధైః పృథక్‌ / 
బ్రహ్మసూత్రపదైశ్చెవ హేతుమద్శిర్వినిశ్చితైః ॥ 4 


అ. ఈ క్షేతక్షేత్రజ్ఞ యాధాత్యమును వసిష్ట విశ్వామిత్ర యాజ్ఞవల్య్క్యాది మహామును 
లనేకవిధముల ప్రతిపాదించిరి. బుగాది వేదములు నిరూపించినవి. యుక్తియుక్తములు, నిస్సందిగ్ధ 
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ములు నగు బ్రహ్మసూత్రములచేగూడ నీయర్థ మనేక విధముల నిరూపింప బడినది. ఇచట 
బ్రహ్మసూత్రములచే ఆత్మ తెలియబడుచున్నందున (పద్యతే జ్ఞాయతే”) అను వ్యుత్సత్తివలన 
బ్రహ్మసూత్రములు పదము లనబడు చున్నవి.” ఇంతకు నీయర్థము (శ్రుతిస్మృతిన్యాయసిద్ధము 


కావున గ్రహింపదగినదని భావము. 4 
శ్లో; మహాభూతాన్యహంకారో బుద్ధిరవ్యక్తమేవ చ। 
ఇంద్రియాణి దశైకం చ పంచ చేంద్రియగోచరాః ॥ ర్‌ 


అ. సూక్ష్మ భూతములు 5, స్టూలభూతములుర్‌, జ్ఞానేంద్రియములు 5 కర్మేంద్రియ 
ములు 5, మనోబుద్ధ్యహంకారములు త ప్రకృతి యొకటి. ఈ మొత్తము యిరువదినాలుగు 
తత్త్వములను సాంఖ్యులు చెప్పిరి. 

ఓయి! వెనుక శరీరము క్షేత్రమని చెప్పి యిప్పుడు యిరువదినాలుగు తత్త్వములను 
జెప్పితిరే? ఇది స్వవచోవ్యాఘాతముకాదా? కాదు, వినుము. ఈ యిరువదినాలుగు తత్త్వములే 
మూడువిధములయిన శరీరములగును. అదెట్లన? ప్రకృతి కారణశరీరము. మనోబుద్ధ్యహం 
కారములు పంచతన్మాత్రలు, పంచజ్ఞానేంద్రియములు, పంచకర్మేంద్రి యములు, అంగ (సూక్ష్మ) 
శరీరము, స్టూలభూతములయిదును, స్టూలశరీరము - ఇట్లిరువదినాలుగు తత్త్వములు 
మూడుశరీరము లగుచున్నవి. 


ఇచట “ఇంద్రియగోచరాః అను పదమువలన శబ్దాదిగుణములుగల స్థూలభూతములు 
చెప్పబడినవి. ప్రాణము, వాయుభూతమునందు జేరుటచే పృథక్తత్వము గాదు. ర్‌ 

శ్లో ఇచ్చా ద్వేషస్సుఖం దుఃఖం సంఘాతశ్చేతనా ధృతిః ॥ 

ఏతత్‌ క్షేత్రమ్‌ సమాసేన సవికారముదాహృతమ్‌ ॥ 6 

అ. సుఖహేతువులగు పదార్థములయందుండెడికోరిక ఇచ్చ. దుఃఖహేతువులగు పదార్థము 
లందుండెడి మనోవికారము ద్వేషము. ఇవి యంతఃకరణధర్మములు జేయములు. సుఖదుః 
ఖములుకూడ మనోవృత్తివిశేషములు. దేహేంద్రియములయొక్క సముదాయము సంఘాతము. 
చేతనయనగా చిదాభాసునిచే వ్యాప్తమయిన అంతఃకరణముయొక్క వృత్తి విశేషము. ధృతియనగా 
ధైర్యము - ఈ మొత్తము మహదాదివికారములతోగూడి క్షేత్ర మనబడుచున్నది. 

ఇచట అంతఃకరణధర్మములలో గొన్నిటిని మాత్రమే చెప్పినను, “కామః సంకల్చ్పతశ్రద్దా 
ఇత్యాది (శ్రుతినిబట్టి యంతఃకరణధర్మములన్నియు క్షేత్రమని యెజుంగవలెను. 

అంతఃకరణాదులవలె, నంతఃకరణధర్మములుకూడ క్షేతరూపములే యగును. క్షేత్ర 
క్షేత్రజ్ఞులకంటె నతిరిక్తమయిన క్షేత్ర ధర్మరూపమయిన మరియొక మూడవ వస్తువు లేదు. దృక్‌ 
దృశ్యములు రెండే పదార్థములు. అందు దృక్పదార్థము క్షేత్రజ్ఞుడు, దృశ్యము క్షేత్రము. 

“ఇదం శరీరం కౌన్తేయ” అను శ్లోకమునందు జెప్పిన క్షేత్రమునకును, సమష్టి వ్యష్టి 
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భేదముతో నిర్దేశించుటతప్ప వేరు భేదములేదు. 


రామానుజమతము : ఇచ్చా, ద్వేష సుఖ, దుఃఖాదులు క్షేత్రముయొక్క వికారములు. 
ఇవి యాత్మధర్మము లయినను, ఆత్మకు క్షేతసంబంధముండుట వలన నేర్పడుటచే క్షేత్రకార్యము 
లనబడుచున్నవి. అని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఇది యనుచితము. శ్రుతి 'కామస్సంకల్ప' అని ప్రారంభించి “తత్సర్వం మన ఏవి 
అని యన్నియు మనోధర్మములని చెప్పుచున్నది. ఆత్మధర్మము లయినచో సుషుప్తియందును, 
మనోనిరోధమునందును కనిపించవలసియుండును. అట్లు కనిపించుట లేదు. ఇచ్చాది వికారము 
లాత్మధర్మము లగుచో, ఆత్మకు విక్రియావత్త్వము, దానివలన అనిత్యత్వమును యేర్చడును. 
ఆత్మ వేద్యము లయినవి యాత్మ ధర్మములు కానేరవు. ఇచ్చాదు లాత్మ వేద్యములు. “స యది 
పితృలోకకామో భవతి, సంకల్పాదేవాస్య పితరస్సముత్తిష్టంతే” అను [శ్రుతి ముక్తాత్మయందు 
కామసంకల్పాదు లున్నట్లు చెప్పబడుచున్నందున, కామ సంకల్పాదు లాత్మ ధర్మములందురేమో? 
ఆ (శుతి సగుణముక్తిని పొందినవాని విషయముకాని, కేవలాత్మ విషయముకాదు. 
సగుణముక్తిస్థానమగు హిరణ్యలోకమునందు మన ఆదులు కలవు. కైవల్యమునందు మన 
ఆదులు లేవు. 'స్వాస్యయసంపత్తోః అను సూత్రము తత్ర కేన కం పశ్యేత్‌ అను శ్రుతియు, 
సుషుప్తియందు, ముక్తి యందును, ఆత్మకు కామాది వికారము లుండవని చెప్పుచున్నది. 

సుఖాదులు ఆత్మ ధర్మమయిన జ్ఞానముయొక్క అవస్థా విశేషములనుట కూడ నుచితము 
కాదు. జ్ఞానస్వరూపుడయిన ఆత్మకు, ధర్మభూతమయిన జ్ఞానముండుట యసంగతము. స్వరూప 
జ్ఞానము నందు ధర్మభూతజ్ఞానమని మరియొకటి యుండదు. 

“సోల కామయతి అను శ్రుతి యింద్రియాదులు లేని యీశ్వరునకు, కామాదు లున్నటుల 
చెప్పుచున్నందున కామాదు లాత్మ ధర్మము లందుమన్నచో నదియును కుదరదు. మాయవలన 
నీశ్వరునకు కామసంకల్పాదులు సంభవించవచ్చును. కనుక నా (శ్రుతి చెప్పెడి ప్రపంచసృష్టి 
విషయములయిన కామసంకల్పములు మాయాధర్మములెకాని ఆత్మ ధర్మములు గావు. ముక్తి 
కాలమునందలి బ్రహ్మానందానుభవమైన సుఖము ఆత్మ స్వరూపముగాని, యాత్మ ధర్మముగాదు. 
లౌకికసుఖానుభవము సుఖముకంటె వేరగునుగాని, బ్రహ్మానందానుభవము ఆనందముకంటె 
వేరుగాదు. ముక్తియం దానందానుభవముకంటె వేరువస్తువు లేదు. అట్లున్నచో “ఏకమేవాద్వితీయం 
బ్రహ్మ అనుగ్రుతికి విరోధము తటస్థించును. 

ఓయి యద్ద్వైతీ! జ్ఞానమని ప్రసిద్ధిచెందిన కామసంకల్పాదులు మనోధర్మములయి, 
మనోవృత్తిరూపములగుచో వృత్తులు జడము లయినందున, వీనికి జ్ఞానము అను వాడుక 
యసంగతమగును. పైపెచ్చు విషయములను బ్రకాశింపం జేయలేకపోవును. మనోవృత్తులు 
చైతన్యసంబంధమున విషయములను ప్రకాశింపజేయు శక్తి లేనపుడు, దాని సాయమున వృత్తులు 
విషయములను ్రకాశింపజేయు ననునది 'గ్రుడ్డవారలు నూర్గురైనను జూడలేరుకదా” అను 
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న్యాయమువంటి దగును. నిర్విశేషచైతన్యమునకే విషయప్రకాశన సామర్థ్యమున్నదో, నీయది 
వృత్యవచ్చిన్నమగుట యిందులకు? నిర్విశేషచైతన్యమునకు సంసారదశయందు సంకోచము, 
మిగిలినదశయందు వికాసము, అంగీకరించినచో నిర్విశేష చైతన్యము నిర్వికారమని (ప్రతి 
పాదించెడి శ్రుతులకు విరోధము తటస్థించును కదా? ఇక మా మతమునం దయితే ధర్మభూత 
మయిన జ్ఞానము వికారమని మే మంగీకరించితిమి కాన, మాకు పై దోషము లంటవు. 
అనినచో నట్లుకాదు. 

ఆత్మ, జ్ఞానస్వరూపుడు కానిచో విషయ ప్రకాశము కలుగదు. ఆత్మకు జ్ఞాన స్వరూత్వము 
(శ్రుత్యాదిసిద్ధము. నిర్ధర్మకు డయినంతమాత్రమున విషయ(ప్రకాశత్వముండదన వీలులేదు. 
ప్రకాశకత్వము (ప్రకాశముకంటె వేరుగాదు. వ్యాపకమయిన (అంతటనుండు) సాక్షిచైతన్యము, 
విషయములకు విముఖము కానేరదు. నిర్విశేషచైతన్యము (సాక్షిచైతన్యము) విషయముల 
బ్రకాశింపజేయు శక్తి గలదయినను, ఆ చైతన్యమువలన, అవిద్యా అంతఃకరణాదులు ప్రకాశించి 
నను, ఘటాదులు ప్రకాశించుటకు వృత్తి యవసరము. ఘటాదులు అంతఃకరణవత్తి భాస్యములు 
కాని, సాక్షిభాస్యములు కావు. 

నిజస్థితిలో అవిద్యాదులుకూడ, నవిద్యాకారవృత్తివలననే భాసించును. కాచిన యినుము 
నకు, అగ్నితాదాత్యమున వేడియెక్కినట్లు, వృత్తికి చిత్రతిఫలనమువలన భాసకత్వము యేర్పడును. 
సాక్షిచెతన్యము అంతఃకరణోపహితుడై యెల్లవిషయములను భాసింపజేసినను, ఆ చైతన్యమునకు 
సంకోచము లేదు. ఘటాకాశమునకు సర్వవ్యాపిత్వము లేకున్నను సంకోచమున్నదని యనుట 
లేదు. మనకు కనిపించునట్టి సంకోచము జెపాధికముగాని, తాత్వికము గాదు. స్వాభావికము 
తాత్త్వికమగును. కావున “ఆత్మ కెవ్విధమగు వికారము లేదు. కాక నిరవయవమగు చైతన్యమునకు 
అంతఃకరణముతో పరిచ్చేదమే లేనందున సాక్షిచైతన్యము పూర్ణమే యగును. ఆత్మకు 
ధర్మజ్ఞానములేదని ముందెన్నడో చెప్పితిమి. వృత్తి జ్ఞానము మనోధర్మముకాని, యాత్మధర్మముకాదు. 


కాన రామానుజుల వ్యాఖ్యాన మిప్పట్ల యసమంజసము. 6 
శ్లో అమానిత్వమదంభిత్వమ హింసా క్షాంతిరార్డవమ్‌ 1 
ఆచార్యోపాసనం శౌచం స్టైర్యమాత్మవిని[గ్రహః i 7 


అ. క్షేత్రజ్ఞుని తెలిసికొనుటకు సాధనములయిన గుణగణములను చెప్పుచున్నాడు. 


తన్నుదాను పొగడుకొనకుండ, తనుచేసిన ధర్మకార్యములను దాను జెప్పుకొన కుండుట, 
ప్రాణుల కపకార మొనర్పకుండుట, ఓర్చు, కౌటిల్యము లేకుండుట, శాస్త్రార్ధమును తానాచరించు 
చు నితరులచే నాచరింపంజేయువా డాచార్యుడు. ఇట్టివానిని సేవించుట కాయిక మానసిక 
శౌచము. మృజ్జలాదులచే ప్రక్షాళనము చేసికొనుట కాయ శౌచము. వైరాగ్యాదిగుణముల నంతః 
కరణ మునందు భావనచేయుట మానసిక శౌచము. మోక్షమార్గమునందు స్థిరమయిన 
నిశ్చయముండుట స్తూల సూక్ష్మశరీరములను నిగ్రహించుకొనుట. 7 
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శ్లో ఇంద్రియార్థేషు వైరాగ్యమనహంకార ఏవ చ । 
జన్మమృత్యుజరావ్యాధిదుఃఖదోషానుదర్శనమ్‌ 11 8 
అ. ఇంద్రియార్ధము లనగా శబ్దాదివిషయములు. ఇవి యిష్టములు, అనిష్టములు అని 
రెండువిధములు. మరియు దృష్టములు, అదృష్టములు అని మరిరెండు విధములు. వీటి 
ననుభవించుటయందు వైరాగ్యము గలిగియుండుట, అహంకారము లేకుండుట, జన్మ, మృత్యు, 
జరా, వ్యాధి, దుఃఖముల యందు దోషము నాలోచించుట - ఈ యవి జ్ఞానసాధనములు. 


జన్మమునందు రెండురకములయిన దోషములు గలవు. మలమూత్రాది దుర్గంధములతో 
నిండియుండి; చేయి, కాలు కదల్చుటకయినను అవకాశములేని తల్లి గర్భమునందు పురుగువలె 
నుండుట యొక దోషము. మూక్రస్థానమయిన యోని ద్వారమున బయలువెడులుట 
మరియొకదోషము. జన్మమునందీ రెండు దోషములను ఆలోచించవలెను. మృత్యువునందు 
ప్రాణము లేచిపోవుట, కఫము కంఠమునకు త్రాడువలె జుట్టుకొనుట, శ్వాసలాడకుండుట 
దోషములు. ముసలితనమునందు బుద్ధిమాంద్యము, ఇంద్రియముల సామర్థ్య ముడుగుట, 
భార్యాపుత్రాదులచే దిరస్మరింపబడుటయు దోషము. 

వ్యాధులయందు, దుఃఖమునందును బాధ నోర్చుకొనలేకుండుట, మనఃక్షోభము మున్నగు 
నవి దోషములు. కాన వాని వానియం దాయా దోషముల గుర్తించిన వైరాగ్యము కలుగునని 
భావము. 

(లేక) జన్మ దుఃఖము, జర దుఃఖము, వ్యాధి దుఃఖము, అని తలంచుట అని యయినను 
అన్వయించవచ్చును. ఇట్టి యనుచింతనమువలన వైరాగ్యము గలిగి జ్ఞాన మావిర్భవించవచ్చునని 
భావము. 8 

శో॥ అసక్తిరనభిష్వంగః పుత్రదారగ్భహాదిషు | 

నిత్యం చ సమచిత్తత్వం ఇష్టానిష్టోపపత్తిషు ॥ 9 

అ. విషయములయందు ప్రేమలేకుండుట, పుత్ర దార గృహాదులయందు అభిష్వంగము 
లేకుండుట, (అభిష్వంగమనగా, పుత్ర, మిత్ర కళత్రాదులు సుఖముగానుండగా తాను సుఖముగ 
నుంటిననియు, వారు దుఃఖించుచుండ తాను దుఃఖము నొందితిననియును దలంచెడి యనన్యాత్మ 
భావన, నేనే వారు, వారేనేను అనుభావన.) ఇట్టిభావన లేకుండుట అనభిష్వంగము. ఇష్టవస్తువులు 
సంప్రాప్తమయి నప్పుడును అనిష్టవస్తువులు సంప్రాప్తమయి నప్పుడును హర్ష కోధములు లేక 
ఎల్లప్పుడు సమానమయిన భావముతో నుండుట - ఇవిగూడ జ్ఞానసాధనము లని భావము.9 

శ్లో; మయి చానన్యయోగేన భక్తిరవ్యభిచారిణీ । 

వివిక్తదేశసేవిత్వమరతిర్దనసంసది ॥ 10 


అ. అభేదభావనాపూర్వకమయిన బుద్ధితో వాసుదేవుని నిరంతరము ధ్యానించుట, 
మలమూత్రాది అశుచిపదార్థసంబంధము, సర్ప చోర వ్యాఘ్రాదులభయము, పిశాచాది భయము 
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లేని అరణ్య నదీపులిన దేవాలయాదుల సేవించుట, వివేకసంస్మార మేమాత్రము లేని ప్రాకృత 
(మూర) పురుషుల సమాజమునందు కోరికలేకుండుటయు ఆత్మజ్ఞానమునకు సాధనములని 
భావము. 11 

శ్లో అధ్యాత్మజ్ఞాన నిత్యత్వం తత్త్వజ్ఞానార్థదర్శనమ్‌ 1 

ఏతద్‌ జ్ఞానమితి ప్రోక్తం అజ్ఞానం యదతో౭_న్యథా ॥ 11 

అ. ఎల్లపుడు ఆత్మజ్ఞానముతోనుండుట, తత్త్వజ్ఞానమువలననే మోక్ష మను నాలోచనము 
- ఈ గుణములన్నియు జ్ఞానసాధనములుగాన జ్ఞాన మనబడుచున్నవి. మిగిలినదంతయు 
నజ్ఞానము. ఆత్మజ్ఞానము నొందుటకు అమానిత్వాదు లెట్లు అలవరచుకొనదగినవో, అట్లే 
సంసారమును దొలగించుకొనుటకు సంసారకారణము లయిన మాన, దంభ, హింసాదుల 
గూడ దొలగించుకొనవలయును. 


రామానుజమతము :- ఇచట రామానుజులు, “తత్త్వజ్ఞానార్థదర్శనమ్‌” అను ద్వితీయ 
పాదమును 'తత్త్వజ్ఞానార్థచింతనమ్‌' అని సవరించి, తత్త్వజ్ఞానార్థమయిన భగవచ్చింతనము 
నందు నిరతుడగుట - అని వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఇది యనుచితము. 1. వారు సవరించినట్లు మూలమున పాఠము లేదు. 2. లాక్షణి 
కారమును కల్పించుట యుచితముగాదు. ఒకవేళ వారిపాఠ మంగీకరించినను “తత్త్వజ్ఞానార్థ 
మయిన చింతనమేమి?” అను ప్రశ్నరాగా, దానికి సమాధానము లేనందున ముముక్షువులకు 
(బ్రవృత్తి దేనియందు గలుగును? 

ఇట్లే 'సంఘాతే చేతనా ధృతిః అనుచోట 'సంఘాతశ్చేతనాధృతిః అని పాఠమును 
గల్పించి, (చేతనస్య - జీవస్య - ఆధృతిః - ఆధార) జీవున కాధారమయిన శరీరమని 
వ్యాఖ్యానించిరి. ఇదియును సరికాదు. ఈ విషయ మింతకుమున్ను “ఇదం శరీరం కౌన్నేయ” 
అనుచోటనే చెప్పియుండ, మరల యిపుడింత కష్టపడి చెప్పబనిలేదు. పైగా చెప్పిన విషయమును 


చెప్పుట పునరుక్తము నగును. 11 
శ్లో జేయం యత్తత్ర్రవక్ష్యామి యద్‌ జ్ఞాత్వామృతమశ్చుతే 1 
అనాదిమత్పరం బ్రహ్మ న సత్తన్నాసదుచ్యతే ॥ 12 


అ. ముముక్షువులగు విద్వాంసులు యే వస్తువును దెలిసికొని మోక్షము నొందెదరో, ఆ 
వస్తువును జెప్పెదను. అయ్యది ఆదిలేని పరబ్రహ్మము. అది 'సత్‌ అనికాని, 'యసత్‌ అనికాని 
చెప్పనలవికాదు. 

ఓయి! ఇంతకుమున్ను అధ్యాయారంభమునుండి అమానిత్వము, అదంభిత్వము మున్నగు 
ధర్మములు చెప్పబడినవి. ఇవి యమనియమాదులలో జేరును. వీటివలన నే వస్తువును 
గుర్తింపబడనేరదు. ఒకానొక వస్తువును పరిచ్చేదపరచి (వేరుపరచి) బోధించు సామర్థ్యము 
యీ సాధనములకు లేదు. ఏ వస్తువు మనకు దెలియదగియున్నదో, ఆ వస్తువు యొక్క జ్ఞానమే 
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ఆ వస్తువును ఇతరవస్తువునుంచి వేరుపరచి బోధించును. ఇంతియెకాని యితరవస్తువులయొక్క 
జ్ఞానముచే నితరవస్తువు తెలియబడనేరదు. ఘటజ్ఞానముచే ఘటము తెలియబడునుగాని, పటము 
తెలియబడనేరదు. 


ఇచట “కుండ కలదు” అనుజ్ఞానము, దేశాంతరకాలాంతరములందున్న ఘటాదుల 
నుంచియు పటాదులనుంచియు, వేరుపరచి బ్రకృతఘటమును నిరూపించు చున్నది. 

ఘటపటాదులయందున్న శుక్ల, నీల, పీతాది గుణములయొక్క జ్ఞానమే ప్రకృత 
ఘటమును, ఉక్తఘటమునుంచి పరిచ్చేదబరచు (వేరుపరచు) చున్నదికాని, యజ్ఞాతము లయిన 
శుక్ల, నీల, పీతాది గుణములు పరిచ్చేదపరచుటలేదు. కావున జ్ఞాయమానము లయిన 
విశేషణములు, ఉపాధులు వ్యావర్తకము లగునుగాని, కేవల విద్య మానములయిన విశేషణో 
పాధులకు వ్యావర్తకత్వము (భేదజ్ఞానము) నొసంగుట ఘటింపదు. కనుక కేవల మమానిత్వాదు 
లిచట జ్ఞేయపరిచ్చేదకము లెట్లగును? అనగా, అమానిత్వాది ధర్మములచే జేయమగు వస్తువిశేష 
మిచట తెలియబడుటెట్లు? అని పూర్వపక్షము. 

అమానిత్వాది ధర్మసహకృతమయిన జ్ఞానముచే జేయము తెలియబడునని సమాధానము 
- అనగా, కేవలము అమానిత్వాది ధర్మములు జ్లేయమును వివరించి చెప్పజాలకున్నను, 
వానిజ్ఞానము జేయమును వేరుపరచి నిరూపింప సమర్థమగునని భావము. 


ఇచట, “అనాదిమత్‌' అనుపదము ఆదిశబ్దముకంటె మత్‌ ప్రత్యయమును జేర్చి, నజ్‌ 
సమాసమును జేయగా సిద్ధించినది. కావున, “కారణము లేనిది అని దీని యర్థము. అనగా, 
జన్మలేని దని తాత్పర్యము. కావున “ఆత్మావా అరే ద్రష్టవ్యః అను (శ్రుతిననుసరించి, క్షేత్రజ్ఞ 
లక్షణమయిన బ్రహ్మయే యిచట జ్లేయమని చెప్పబడినట్లయినది. 

ఓయి! క్షేత్రజ్ఞాడు పూర్వము జ్ఞాతయని చెప్పితిరి. ఇపుడు జ్లేయమని చెప్పుచుంటిరి. 
ఇది యెట్లు పొసగును? వినుము. అసలు క్షేత్రజ్ఞుడు జ్ఞానస్వరూపుడు. వీని యందు జ్ఞాతృత్వము 
లేదు, జ్లేయత్వమును లేదు. ఇట్టితరి జ్ఞాతృత్వ మెట్లు కల్పించబడినదో, అట్లే జేయత్వముకూడ 
గల్పింపబడినది. కావున నీ రెండును క్షేత్రజ్ఞునకు నౌపచారికములే యని గ్రహింపవలెను. 

జ్ఞాతృత్వ జ్లేయత్వములు రెండును, ఒకేయాత్మ కంగీకరించుట కర్మ కర్తృత్వ విరోధము 
గదా? అని ప్రశ్నింపరాదు. జ్ఞాత యనగా ప్రమాత. అనగా, అంతఃకరణావచ్చిన్న చైతన్యము. 
ఇతడు స్వస్వరూపమయిన క్షేత్రజ్ఞుని, వివేక సంస్మారయుక్తమయిన మనస్సుతో దెలిసికొను 
చున్నాడు. ఒకేచైతన్యము అంతఃకరణావచ్చిన్నత్వరూపముతో, ప్రమాత (జ్ఞాత) అంతః 
కరణవృత్తవచ్చిన్నత్వ రూపముతో జ్ఞానకరణము - అంతఃకరణోపహితత్వరూ పము తో జేయము 
స్వతస్సిద్ధముగ చిద్రూపము. కావున, సంస్మారవిశిష్టమయిన మనస్సుగల ప్రమాతకు, క్షేతజ్ఞలక్షణ 
మయిన (బ్రహ్మ జ్లేయమగును. కనుకనే యిచట (బ్రహ్మ జేయమని నిర్దేశింప బడినది. 

ఇచట 'అనాదిమత్‌' అను పదమును గొందరాక్షేపించుచున్నారు. (స ఆదిః యస్య తత్‌ 
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అనాది దేనికి ఆదిలేదో అయ్యది అనాది) అను బహువ్రీహి సమాసమువలననే మతు ప్రత్యయము 
యొక్క అర్థము లభించుచుండ, న కర్మధారయాన్మత్వర్థీయః బహువ్రీహి శ్చేత్తదర్ధ ప్రతిపత్తికరః 
అను శాస్త్రము ననుసరించి యిచట మతుప్రత్యయమును విధింపరాదు. ఈ యది దోషము. 
కావున నిచట అనాది, మత్సరః, అని పదవిభాగమును జేయవలెను. అని యాక్షేపించి 'మత్పరం” 
అను పదమున కర్థవిశేషమును గూడ జూపుచున్నారు. 

ఈ యది సరిగాదు. ఏల యన, వీరు “మత్సరంి అను పదమునకు “అహం - పరా - 
యస్య - మత్పరం' అని విగ్రహమును జూపుచు, వాసుదేవు డను పరాశక్తి కలది మత్పరమని 
వివరించిరి. ఈ యర్ధవిశేషమును మదియం దుంచుకొనియే, అనాది మత్‌ అను పదమునందు 
దోషము నుద్దాటించిరి. వీరు పదవిభాగమును జేసి నిరూపించిన యర్థము సరిపోవుచో, 
వీరుచూపిన దోషము నంగీకరించవచ్చును. వారి యర్ధమే సరిపడదు. ఈ శ్లోకమునందలి 
నాల్గవపాదము నిర్విశేషబ్రహ్మను నిరూపింప సమకట్టియుండగా, వీరు తృతీయపాదమున 
వాసుదేవాఖ్యశక్తి విశిష్టమయిన (బ్రహ్మను ప్రతిపాదించుట యసమంజసము. 

నిర్విశేషమగు బ్రహ్మ ఈశ్వరశక్తివిశిష్టముగానేరదు. విశేషము, విశేషనిషేధము. యీ 
రెండును పరస్పర విరుద్ధములు. కాన నిర్విశేషబ్రహ్మను ప్రతిపాదించు నీ ప్రకరణమున 
విశిష్టబ్రహ్మను నిరూపించుట విరుద్ధము. 


ఇక “అనాది పరం బ్రహ్మి అని చెప్పినచో నొక యక్షరము తరిగినందున శ్లోకము 
చెడును. “అనాది పరమం బ్రహ్మ అని యనినచో, శ్లోకము కుదురునుగదా? నిజమే, కాని 
యార్న గ్రంథములయం దున్న దానికి గతిని కల్పించవలె గాని, పాఠాంతరముల గల్పించుట 
యుచితముగాదు. 

ఓయి! తెలియదగిన వస్తువును జెప్పెద నని, యార్భాటముగా ప్రతిజ్ఞచేసి, తుదకు నా 
వస్తువు. “ఉన్నది” కాదు “లేనిది” కాదు: అని యంటివే! ఇది యేమి? నీవు చెప్పిన ప్రతిజ్ఞ కిది 
విరుద్ధముగదా? నీవు యే పరబ్రహ్మము తెలుసుకొనదగినదని ప్రతిజ్ఞచేసితివో - ఆ వస్తువు 
యున్నదా? లేదా? ఉన్నచో, నది సచ్చబ్దమున కేల విషయముగాదు? నీ వది *నసత్‌” సత్తు 
గాదనుచుంటివే? ఇక నా వస్తువు లేనిచో, లేని వస్తువు జ్లేయమెట్లగును? లేని శశశ్శంగాదులు 
జ్ఞేయములగుచున్నవా? కనుక (బ్రహ్మజ్లేయమనెదవా - సచ్చబ్దవాచ్యమే యగును. బ్రహ్మలేదని 
అనెదవా - అది జేయమే కాదు. కాన “బ్రహ్మ జేయము, సచ్చబ్దవాచ్యముగాదు' అనిన పరస్పర 
విరుద్ధము గదా? 

కాదు. బ్రహ్మ పరమార్థముగ “అస్తి - నాస్తి బుద్దులకు గోచరుడుగాడని యుపనిషత్తు 
లన్నియు నైకకంఠ్యముతో నిరూపించుచున్నవి. ఇట్టితటి సదసద్బుద్దుల కనుగతమయిన 
బ్రహ్మబుద్ధికిగూడ గోచరుడు గాడని యందువేమో! అనగా లోకములో ఘటపటాది బుద్దు 
లన్నియు సద్బుద్దికిగాని, యసద్చుద్ధికిగాని యనుగతములై యున్నవి. ఈ రెండుబుద్ధుల 
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ననుసరించని బుద్ధి యే లోకములోను లేదు. కాన బ్రహ్మబుద్ధికూడ సదసద్భుద్దుల ననుసరించియే 
తీరవలయును. అట్టుకానిచో, బ్రహ్మబుద్ధికిగూడ విషయముగాక పోవలయును. అనినచో, నిజమే. 
(బ్రహ్మ ఇంద్రియగోచరుడుగాకుండుటచే, సద్బుద్ధికిగాని, యసద్చుద్ధికిగాని, యీ రెంటి 
ననుసరించిన బ్రహ్మబుద్ధికిగాని గోచరుడు గాడు. లోకములో ఇంద్రియగమ్యమయిన ఘటాది 
వస్తువులు, సద్బుద్ధికి గాని యసద్బ్చుద్దికి గాని, ఈ రెంటిననుసరించియున్న ఘటబుద్ధికిగాని 
గోచర మగుచున్నవి. 

(బ్రహ్మ ఇంద్రియగోచరుడు గానందున సద్బుద్ధి విషయముగాని, యసద్చుద్ది విషయము 
గాని, ఉభయబుద్ధ్యనుగతమయిన బ్రహ్మబుద్ధివిషయముగాని కాదు. ఇంతమాత్రమున (బ్రహ్మ 
మిథ్యాబుద్ధివిషయమని యనదగదు. మిథ్యాబుద్ధికూడ నసద్బుద్ధి విశేషమే కాన మిథ్యాబుద్ధి 
విషయుడుకూడ గాదు. 

ఓయి! 'నాసతో విద్యతే భావః అను శ్లోకభాప్యమునందు ఆచార్యస్వామి అంతట 'సద్చుద్ధి, 
అసద్బుద్ది? అని రెండుబుద్దులు కనిపించుచున్నవి అని వ్రాసిరి. ఇచట సద్బుద్ధి, అసద్చుద్ది, 
(బ్రహ్మబుద్ది, మిథ్యాబుద్ది అని నాలుగు బుద్దులు చెప్పినచో నది యొకవిరోధము. 

“అవినాశి తు తద్విద్ధి' అను శ్లోకభాష్యమునందు శంకరులు, ప్రపంచమంతయు అసద్బుద్ధి 
విషయమనియు, బ్రహ్మ యొక్కడుమాత్రము సద్బుద్ధి విషయమనియు జెప్పియుండి, వారే యిచట 
బ్రహ్మ సద్బుద్ధివిషయము గాదని చెప్పినచో, నిది రెండవ దోషము. 

ఘటాదులు సద్బుద్ధివిషయము లనునది మూడవ విరోధము. 'మనసైవాను (ద్రష్టవ్యమ్‌” 
అను (శ్రుతి బ్రహ్మ మనోగమ్యమని చెప్పుచుండ నిచట ధర్మాదుల వలె బ్రహ్మ యతీంద్రియుడని 
చెప్పుట నాల్గవ విరోధము. అసద్భశుడయిన (బ్రహ్మకు ధర్మాధర్మాది సాద్భృశ్యమనునది అయిదవ 
దోషము. సద్రూపుడయిన బ్రహ్మకు సచ్చబ్బావాచ్యత్వమును జెప్పుట యాజవదోషము. “అస్తి 
బ్రహ్మేతి చేద్వేద సంతమేనం తతో విదుః ఇత్యాది [శ్రుతివిరోధము యేడవది. కావున నిట్లు 
పెక్కు విరోధము లుండుటచే నుపనిషత్సిద్దాంతము నిలువనేరదనినచో, వినుము. 

కాలత్రయమునందును బాధింపబడక, నిత్యమగు వస్తువు సద్వస్తువనియు, మిగిలినది 
అసద్వస్తువునియు నను బుద్ధితో 'నాసతో విద్యతే భావః అను శ్లోకము నందు బ్రహ్మ సత్పదార్థ 
మనియు, జగత్తు అసత్పదార్థ మనియును జెప్పబడినది. ఇదే యాశయముతో “సద్బుద్ధి “అసద్చుద్ది' 
అను రెండుబుద్దులు కనిపించుచున్నవని చెప్పబడినది. దృగ్రూపమయిన బ్రహ్మముకంటెను, 
దృశ్యమయిన జగత్తుకంటెను, వేరుపదార్థము లేదనియు, నా రెండును విషయముగాగల 
బుద్ధులకంటె వేరుగ బుద్ధియు లేదని యచట తాత్పర్యము. మిథ్యాబుద్దియందు గూడ 
నసత్పదార్థము విషయమగుటచే, నయ్యది అసద్చుద్ధి యనబడును. బ్రహ్మబుద్ధి సద్విషయమగుట 
వలన సద్బుద్ధి యనబడును. కావున నిట నాలుగు బుద్దులుండవలయునను ప్రసక్తి యెంత 
మాత్రము లేదు. విషయములు పెరుగనిదే బుద్దులు పెరుగవు. ఇదే యభిప్రాయమున శ్రుతి 
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బ్రహ్మ కలడనియు, సద్రూపుడనియు జెప్పినది. 

ఇంక నిచట ఇంద్రియగమ్యమగు వస్తువే సద్వస్తువుగాని, అసద్వస్తువుగాని యగునని 
చెప్పబడుచున్నది. కాన త్రికాలాబాద్యత్వరూపసత్తకంటి, ఇంద్రియగమ్యత్వరూపమగు 
(ఇంద్రియముల గోచరమగుట రూపమగు) సత్త వేరు. ఇది బ్రహ్మయందు లేదు. ఘటాదులయందు 
గలదు. కావున బ్రహ్మ సద్బుద్ధివిషయము గాదు. ఘటాదులు సద్బుద్ధి విషయము లగుచున్నవి. 
కనుక పూర్వోత్తర విరోధము లేదు. 

మరియు మనస్సు ఇంద్రియము గాదు. ఒకవేళ ఇంద్రియమైనను సంస్కార రహితమయిన 
మనసు బ్రహ్మను దెలిసికొనుటకు సాధనము గాదు. అందువలన (బ్రహ్మ అతీంద్రియుదని 
చెప్పబడినది. అతీంద్రియత్వాంశమునందు ధర్మాధర్మాదులతో సాదృశ్యము బ్రహ్మకున్నను, 
త్రికాలాబాధ్యత్వాంశమునందు సాదృశ్యము లేదుగాన, బ్రహ్మయొక్క అసద్భశత్వ (నిరుపమానత్వ) 
మునకు భంగములేదు. శా(స్రైకవేద్యము లగు స్వర్గాదులుకూడ బ్రహ్మసదృశములు గావు. బ్రహ్మ 
త్రికాలాబాధ్యమయిన వస్తువును జెప్పెడి సచ్చబ్దముచేం జెప్పబడుచున్నాడు గాని, యింద్రియ 
గమ్యమగు వస్తువును జెప్పెడి సచ్చబ్దముచేం జెప్పబడుట లేదు. కనుక బ్రహ్మకు సద్రూపత్వము 
సంభవింపదని యాక్షేపింప వీలులేదు. కావున జ్లేయమగు (బ్రహ్మ సత్తు, అసత్తును, గాదనుటలో 
విరోధము లేదు. “అన్యదేవ తద్విదితాదధోవిదితాదధి” అను శ్రుతి, బ్రహ్మ, విదితావిదితములకంటె 
వేరని చెప్పుచున్నది. 

(బ్రహ్మ అతీంద్రియ మగుటచే, 'అస్తి, నాస్తి శబ్దములచేం జెప్పబడదని మా యాశయము. 
ఇట్టి బ్రహ్మము జ్లేయమగుచో నపుడు విరుద్ధవాదమే యేర్చడును. కాన బ్రహ్మ జ్ఞానరూపుడుగాని 
జేయముగాదు. జ్లేయమగుబ్రహ్మ విదితముకాని అవిదితముగాని యగును. ఈ రెండునుగాకుండ 
నుండ నేరడు. ఈ యది లోకవిరుద్ధము. లోకములో జ్ఞేయమగు ఘటము కొందరిచే విదితము, 
మరికొందరిచే (బాలురచే) అవిదితము (దెలియబడనిది) యగుచున్నది. కాన ఎవ్వనిచేతను 
విదితము, అవిదితముగాని బ్రహ్మ జ్ఞేయమగుట కుదరదు. కనుక నీ శ్లోకమున (బ్రహ్మ జేయమని 
చెప్పుట యౌపచారికమని సమాధానము. ఇట్లు బ్రహ్మకు ముఖ్యమగు జ్ఞేయత్వము లేదని 
నిరూపింపలేని వస్తువు జ్లేయమగుటెట్లు? జ్ఞేయమగువస్తువు లేకుండుటెట్లు? అను దోషములు 
రెండు నిరాకృతము లగుచున్నవి. జ్ఞానరూపుడు గాన (బ్రహ్మ విద్యమానుడే (ఉన్నవాడే) అని 
యభిప్రాయము. ఇట్టి జ్ఞానరూపమయిన బ్రహ్మము త్రికాలాబాధ్యము. జ్ఞానము త్రికాలాబాధ్య 
మయినచో, ఘటాదులెల్లపు డెందుకు భాసించవు? అని యనరాదు. జ్ఞాన మెప్పుడును తనకు 
విషయ మయిన వస్తువును ప్రకాశింపజేయుచు తానుకూడ ప్రకాశించును. ఘటాది పదార్థములు 
యెల్లప్పుడు జ్ఞానగోచరములు గావు. ఒక్కొక్కపు డొక్కొక్కవస్తువు జ్ఞానగోచరమగుచుండును. 
గోచరమయిన వస్తువును మాత్రము జ్ఞానము ప్రకాశింపజేయును. కాన విషయములు 
మారుచున్నను, విషయియగు జ్ఞానముమాత్రము, మారక త్రికాలాబాధ్యమగుచున్నది. ఇందు 
సందియములేదు. కనుకనే 'సత్యం జ్ఞానమనంతం (బ్రహ్మ అను (శ్రుతి యుపపన్న మగుచున్నది. 
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వేదములో యజ్ఞానుష్టానముకొరకు, శాలానిర్మాణమును జేయుమని చెప్పనారంభించిన 
శ్రుతివాక్యము దేవలోకము, మనుష్యలోకముకంటె దూరమున చాటుగా నున్నదికాన, దానిని 
నమ్మి మానవులు యీ లోకమును విడచిపోవలదని చెప్పినది. కో హై తద్వేద యద్యముష్మిన్‌ 
లోకే౭_స్తి వా న వేతి” అనునది ఈ (శ్రుతి సందిగ్గార్థమును బోధించునది గాన విరుద్దార్థమని 
యనబడుచున్నది. అట్లే “బ్రహ్మ తెలియబడువాడుగాడు, తెలియబడనివాడును గాడు; ఇట్టి 
బ్రహ్మ జ్లేయము' అని బోధించునట్టిదే యనినచో, నిది సరికాదు. పైశ్రుతి యర్ధవాద. దానికి 
స్వార్థము నందు దాత్సర్యములేదు. అతీకాశకరణ మను విధి కీయది శేషము. కాన నా (శ్రుతి 
యట్టి సందిగ్గార్థమును బోధించవచ్చును. ప్రకృతమున నీ శ్రుతి బ్రహ్మను ప్రతిపాదించుటకు 
ప్రవర్తించినది. ఇది ప్రధానవాక్యము. మరియొకదాని కంగముకాదు. కాన నీ రెంటికి దృష్టాంత 
దార్‌ష్టాంతికభావము కుదరదు. 


మతియు, (బ్రహ్మ జ్ఞేయమయినను సదాది శబ్దములచే జెప్పబడ దనుటకు యుక్తి 
కూడ కలదు. కాన నిందు విరుద్ధవాద మేమాత్రము లేదు. లోకములో ప్రయోగింపబడు 
శబ్దములన్నియు జాతిగుణ క్రియా సంబంధములను ద్వారముగ జేసికొనియే వినువారల 
కర్థజ్ఞానమును గలుగజేయుచున్నవి. గోత్వా అశ్వత్వాదులు జాతులు, శుక్లకృష్ణాదులు గుణములు. 
పచన పఠనాదులు క్రియలు. స్వస్వామిభావాదులు సంబంధములు. ఇం దెవ్వియు బ్రహ్మయందు 
లేవు. నిర్ణర్మకుడగు బ్రహ్మ యందు జాతియుండుట అసంభవము. నిష్కియునియందు 
గ్రియయుండుట అసంభవము. నిర్గుణునియందు గుణముండుట విరుద్ధము. ఒక్కని (అద్వితీ 
యుని) యందు సంబంధ ముండుటయు జెల్లదు. కావున శబ్దములు ప్రవర్తించుటకు తగు 
నిమిత్తము లెవ్వియు లేనందున, నేశబ్దము (బ్రహ్మను బోధింప సమకట్టదు. 

మణియు బ్రహ్మ విషయికాని విషయుడు గాదు. బ్రహ్మయే ఆత్మ. ఆత్మ విషయి అనియు, 
అనాత్మలు విషయము లనియు సిద్ధాంతము. కనుక డిత్డ, డబిత్ధాదులవలె సంజ్ఞాశబ్దములుగూడ 
బ్రహ్మయందు బ్రవర్తించవు. కనుకనే 'న నామ రూపే గుణదోష ఏవ వా” అను (శ్రుతి బ్రహ్మయందు 
నామము (పేరును జెప్పుపదము) లేదని చెప్పుచున్నది. “తమేవ భాంతమనుభాతి సర్వం తస్య 
భాసా సర్వమిదం విభాతి” అను శ్రుతి సర్వప్రపంచమును ఆత్మ ప్రకాశింపజేయునని చెప్పుచుండ, 
నట్టి యాత్మను ప్రకాశింపజేయుటకు ప్రపంచములోని శబ్దములు ప్రవర్తించు ననుట వెళ్టితనము. 

మతీయు, ఆత్మ “ఇది ఘటము, ఇది పటము” అని ఘటపటములను దెలిసికొనినట్లు, 
“ఇది శబ్దము” అని శబ్దమునుగూడ దెలిసికొనును. కాన, ఆత్మచే దెలిసికొనబడునట్టి శబ్దము 
ఆత్మను ఎట్లు తెలుపును? ఘట మను శబ్దము జడము గనుక తాను ఘటమును దెలిసికొనలేదు. 
అయినను అది యితర పురుషునికొణకు ఘటమును బోధించును. ఆత్మమాత్ర మట్టు ఘటమువలె 
శబ్దముచే బోధింపబడనేరడు. 


ఆత్మశబ్దము ఆత్మను బోధించు నన్నచో, నిజమే - ఎవనికొజకు బోధించును? ఆత్మకొజ 
కన్నచో, ఆత్మ యంతకుముందే యపరోక్షుడై సిద్ధించియున్నాడు. తనకు దానెప్పుడును 
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పరోక్షుడుగాడు. ప్రమాతకొటికు బోధించునన్నచో నదియు పొసగదు. ప్రమాతగూడ వస్తుతః 
ఆత్మయే. అత డపరోక్షుడై ప్రకాశించుచునే యున్నాడు. కాన, బ్రహ్మ ఆత్మరూపు డగుటవలన 
శబ్దప్రతిపాద్యుడు గాడని తేలినది. 

ఓయి! యిట్లగుచో, శబ్దములచే ప్రతిపాదింపబడక ఇంద్రియములకు గోచరముగాని 
బ్రహ్మము తుచ్చమగును కదా? అనగా లేనిదే కదా? కాదు. బ్రహ్మ ఆత్మరూపమున నిత్యా 
పరోక్షుడు. (ఎల్లప్పుడు ప్రత్యక్షముగా ప్రకాశించుచుండువాడు). తుచ్చమగు శశ శృంగాదులు 
ప్రకాశించుటలేదు. ప్రకాశించుచుండుట వలననే బ్రహ్మ తుచ్చ మనుటకు వీలులేదు. అయితే 
యిట్టి బ్రహ్మమును దెలుపుటకు శాప్రీయములగు శబ్దములకుగూడ శక్తి లేనందున శాస్త్రము 
వ్యర్థమేకదా? అని యనదగదు. బ్రహ్మ అతీంద్రియుడు, శబ్దావిషయుడు, యెల్లపుడు ప్రకాశించు 
వాడు. (నిత్యాపరోక్షుడు) చైతన్యరూపుడు, ఆత్మస్వరూపుడు, అను విషయమును దెలిసికొనుటకైనను 
శాస్త్ర మవసరముకదా? శాస్త్రముగాని, గురూపదేశముగానిలేక స్వతస్సిద్ధమయినజ్ఞానముచే 
నీవిషయమును యెవ్వడును దెలియజాలడు. గురూపదేశబలము శాస్తబలము యున్నను 
యొకానొక మహానుభావుడే యీ విషయము గుర్తెజుంగును. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు గీతలలో 
“'శుత్వాష్యేనం వేద న చైవ కళ్చిత్‌' అని చెప్పియుండెను. ఇట్టియెడ గురుశాస్త్రములు లేనిచో 
(బ్రహ్మ తత్త్వమును యెవ్వడెబుగును? లోకములో నందజును తమకు వంటబుట్టిన జ్ఞానముతో 
తాము మనుష్యు లనియు, వృద్దులనియు, పుట్టినవా రనియు, సుఖు లనియు, దుఃఖు లనియును 
తలంచుచున్నారు. ఇంతియెకాని, తాము నిర్వికారమయిన సచ్చిదానంద (బ్రహ్మరూపు లని 
తలంచుట లేదు. 


అయితే తనయందు తన కిట్టి భ్రమయేల? అని యందురేమో? నిజమే అందు కేమిచేయు 
దుము? కనిపించుచున్న దానిని కుదరదని తీసివేయుటెట్లు? దానికి హేతువిచారము మాత్ర 
మేల? దీనిని (ఈ భ్రాంతిని) పోగొట్టుకొను టెట్లా యని ప్రయత్నింప వలెను. రోగి తన 
కనుభవములో నున్న రోగమును బోగొట్టుకొన ప్రయత్నించును గాని, యీ రోగమునకు కారణ 
మేమియా యను విచారణకు గడంగడు. ఇట్టి విచారము నిష్ప్టలము. రోగమును బోగొట్టుకొను 
టకు మందు యెట్లు ప్రసిద్ధమయి యున్నదో, అట్లే సంసారభ్రమను పోగొట్టుకొనుటకు 
తత్వజ్ఞానము ప్రసిద్ధ మయియున్నది. దానిని వేదాంతశాస్త్రము వలనగాని, గురూపదేశమువలన 
గాని సంపాదించుకొనవలెను. కావున వేదాంతశాస్త్రము సాక్షాత్తుగా ఆత్మను బోధింపజాలకున్నను 
ఆత్మయందు గల్పింపబడిన బ్రమజాలమును బోగొట్టునట్టి తత్త్వజ్ఞానమును బుట్టించుచున్నందున 
గొప్ప ఫలము గలదనియు, నేమాత్రము వ్యర్థము కాదనియు (గ్రహింపవలయును. 

అయితే, శాస్తమునందు కనిపించుచున్న ఆత్మ బ్రహ్మ సత్‌, చిత్‌ మున్నగు శబ్దములు 
ఆత్మను బోధించుచు, సంసారభ్రమను బోగొట్టునా? లేక బోధించకుండగనే సంసారభ్రమను 
బోధించునా? ఇందు మొదటి పక్ష మవలంబించినచో బ్రహ్మ శబ్దప్రతిపాద్యము గాదను 
సిద్ధాంతమునకు భంగము వాటిల్లును. ఇక రెండవ మత మవలంబించినచో, (ఆత్మను 
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బోధించకున్నచో) సంసారభమ యెట్లు తొలగును? త్రాటియందు గల్పింపబడిన సర్పభ్రాంతి 
అధిష్టానమయిన రజ్ఞుజ్ఞానము లేనిదే, నివర్తించజాలదుగదా? 


అట్లుకాదు. ఆత్మ బ్రహ్మాది శబ్దములు ఆత్మను ఇదమిత్సమని ప్రతిపాదించవు. మరేమనిన, 
ఆత్మ అనాత్మబ్రహ్మాదులకంటె విలక్షణమని మాత్రము ప్రతిపాదించును. దానివలన (కోతకు 
ఆత్మయందు గలిగిన అనాత్మభ్రాంతి కాని అబ్రహ్మభ్రాంతికాని, అసత్తు అను భ్రాంతికాని 
తొలగును. నేను ఆత్మను, నేను బ్రహ్మను, నేను సచ్చిదానంద రూపుడను అను జ్ఞానము 
కలిగిన పిదప సంసారముండదు. అవిషయుడగు ఆత్మను ఇదమిత్ధమని శబ్దములు (ప్రతిపాదింప 
జాలవు. ప్రత్యక్ష విషయమగు అర్థమునందు మాత్రమే ఇదం శబ్దము ప్రయోగింప బడుచున్నది. 
అనుభవ రూపుడగు ఆత్మ అతీంద్రియుడు కాని యింద్రియగోచరుడు కానేరడు. 


ఇంతమాత్రమున ఆత్మ శబ్దము ఆత్మను ప్రతిపాదింపదనుట లోకవిరుద్ధమని యనదగదు. 
లోకములో ఘటాది శబ్దములచే కంబుగ్రీవాద్యాకారములు గల మృత్సిండ విశేషాదులు వివక్షితము 
లగుచున్నవి. అయ్యవి యింద్రియగోచరములే కాన వాటి నా శబ్దములు బోధింపవచ్చును. 
ఆత్మశబ్దముచే వివక్షితమగు వస్తువు “ఇది” అని యెవ్వరును నిరూపింపజాలరు. నిర్విశేషుడగు 
ఆత్మను ఇతమిత్భమని నిరూపించుట సాధ్యపడదు. కాన నట్టి నిర్విశేషవస్తువును యే శబ్దములును 
ప్రతిపాదింపజాలవనుట యుచితము. కేవలయుక్తులు పురుషబుద్దితంత్రములు కాన 
ప్రమాణములు కాకపోవచ్చును. కాని [శ్రుతిస్మ ఎతిమూలకమయిన యుక్తులను ప్రమాణములు 
కావని త్రోసిపుచ్చుట అన్యాయము. ఆత్మ శబ్దావిషయుడనుటలో 'యతో వాచో నివర్తంతే” 
“'యద్వాచానభ్యుదితమ్‌” ఇత్యాది శ్రుతులు “బ్రహ్మన్‌ బ్రహ్మణ్యనిర్దెశ్యే నిర్లుణే గుణవృత్తయః కథం 
చరంతి శ్రుతయస్సాక్షాత్సదసతః పరే” అను స్మృతులును ప్రమాణము లగుచున్నవి. ఇట్లు 
శ్రుతి యుక్యనుభవ సిద్ధమగుచున్నందున శ్రీ శంకరులు జెప్పిన యర్థమే (గ్రహింపదగును. 
కావున, 

1. బ్రహ్మ ఘటమువలె సత్‌ కాదు, అతీంద్రియుడగుటవలన, 


2. బ్రహ్మ శశశ్ళంగమువలె అసత్తుకాడు, శబ్దెకవేద్యుడగుటవలనను, అశూన్యమగుట 
వలనను, ఆత్మయగుటవలనను, 


3. బ్రహ్మము ఘటాదులవలె సదసచ్చబ్దవాచ్యముకాదు, నిర్విశేషమగుటవలన 

4. బ్రహ్మ పరుడు, అనాదియగుటవలన, వ్యతిరేకముచే ఘటమువలె, 

ర్‌. క్షేత్రజ్ఞుదే - పరబ్రహ్మము - అద్వితీయజ్ఞానస్వరూపుడగుటవలన వ్యతిరేకముచే 
ఘటమువలె. 

6. క్షేత్రజ్ఞాఖిన్నమయిన బ్రహ్మమే - ముముక్షువులకు జ్ఞేయము లా బ్రహ్మాత్మజ్ఞానమే 
మోక్ష హేతువగుటవలన. వ్యతిరేకముచే ఘటమువలె. 


త్రయోదశాధ్యాయము 91 


అని యిట్లు వ్యతిరేకదృష్టాంతముతోగూడిన అనుమానప్రయోగముల నూహింప నగును. 
(బ్రహ్మ యొక్కడే నిర్విశేషసత్యజ్ఞానానందరూపుడు. మిగిలిన ప్రపంచమంతయు సవిశేషము, 
అన్ఫతము, జడము, దుఃఖరూపము. కావున నిచట అన్వయదృష్టాంతము దొరకదు. 

మటియు, రామానుజులు: ఈ శ్లోకవ్యాఖ్యానమున నిట్లనిరి. “బ్రహ్మోభిన్నుడయిన 
క్షేత్రజ్ఞానియొక్క స్వరూప మిట శోధింపబడుచున్నది. అమానిత్వాది సాధనములచే బొందదగిన 
ప్రత్యగాత్మస్వరూపమును చెప్పెదను. దానిని తెలిసికొనినవాడు జన్మమరణ రహితుడయిన ఆత్మను 
బొందును. ఆత్మ ఆదిలేనివాడు, కనుకనే అంతములేనివాడు. (మత్సరం) నేనే శేషిగా కలవాడు. 
బృహత్త్వగుణము కలవాడు - అనగా క్షేతజ్ఞతత్వము శరీరముకంటె వేరయి, స్వతః శరీరాదులతో 
పరిచ్చేదము లేనిదని యర్థము. “బ్రహ్మణో హి ప్రతిష్టాం_ హమ్‌” ఇత్యాదులయందు బ్రహ్మశబ్దము 
ఆత్మయందుగూడ బ్రయోగింప బడుచున్నది. ఆత్మ కార్యకారణరూపమయిన అవస్థాద్వయము 
లేనివాడగుటచే ఆత్మస్వరూపము సచ్చబ్దముచేగాని అసచ్చబ్దముచేగాని చెప్పబడదు. అని. 

షరా. ఇందుకు మూలగ్రంథమును శ్రీరామానుజభాష్యమునందుగాని, సంస్కృతభాష్యార్మ 
ప్రకాశికయందుగాని చూడనగును. 

ఇది యేమాత్రము పొసగదు. ప్రత్యగాత్మయొక్క స్వరూపము ప్రత్యగాత్మకంటె భీన్నమా? 
అభిన్నమా? అని రామానుజుల నడుగవలయును. ఇందు రెండుపక్షముల దోషము కలదు. 
ఎక్కడయినను తనస్వరూపము తనకంటె భీన్నమగుట సంభవించునా? అభీన్నమయిన 
తనదురూపమును తాను బొందుట సంభవించునా? మరియు రామానుజులు: “జయం” అను 
పదమునకు “ప్రాష్యమ్‌” అని వ్యాఖ్యానము జూపిరి. జ్ఞానార్థకముగ బ్రసిద్ధిచెందిన జ్ఞా ధాతువునకు 
ప్రాప్యర్థమును కల్పించుట అనుచితము. మరియు వారిమతమున జీవుడు అణుపరిమాణుడని 
వాదించుచు జీవాత్మయందు బ్రహ్మశబ్దము ప్రయోగించుటకు జీవాత్మకు బృహత్త్వగుణయోగమును 
(సంబంధమును) నిరూపించిరి. అణుపరిమాణునకు బృహత్వగుణ సంబంధ మెట్లు పొసగును? 
ఒకవేళ జీవునకు ముక్తిదశలో బృహత్వగుణయోగము సంభవించునన్న నదియును బొసగదు. 
ముక్తియందు వెనుకటి స్వరూపముకంటె క్రొత్తరూపమేర్చడునా? అదే రూపమేర్పడునా? ఇందు 
మొదటిపక్షమున మొదటిరూపమును విడచి రూపాంతరము నవలంబించినందున జీవుడు 
జన్మమరణములు కలవాడై అనిత్యు డగును. ఆవిర్భవించిన రూపముగూడ అనిత్యమే యగును. 
ఇక రెండవపక్షమవలంబించినచో వెనుకనున్న రూపము మరల నావిర్భవించుట అయుక్తమగును. 
మరియు బృహత్త్వగుణముగూడ క్రొత్తది వచ్చునా? క్రొత్తది వచ్చునన్నచో నది మరల యావిర్భ 
వించుట వ్యర్థమగును. కాక ముక్తిదశలో నావిర్భవించెడి బృహత్త్వ గుణము జీవునియొక్క 
అణుత్వమును బోగొట్టి వచ్చునా? లేకుండగనా? జీవునియొక్క అణుత్వమును బోగొట్టినచో 
జీవునికే నాశ మేర్చడును. రెండవపక్షమున జీవునకు అణుత్వముండగా బృహత్వము సిద్ధింప 
నేరదు. 
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సావయవుడు గావలసివచ్చును. అణువయిన వస్తువు అనేకాణువులు కలియనిదే మధ్యమ 
పరిమాణముకలదియే కానేరదు. మహత్సరిమాణముకల దెట్లగును? జీవునకు సావయవత్వ 
మొప్పినచో అనిత్యత్వము ప్రాప్తించును. రామానుజులు గూడ జీవుడు నిరవయవుడని యంగీక 
రించియుండి యిప్పుడా సిద్ధాంతమునకు విరుద్ధముగా మాట్లాడినట్లుగును. ఇక శరీర 
పరిచ్చేదమువలన సంసారదశలో జీవుడు అణువనియు ముక్తియందు శరీరపరిచ్చేదము లేనందున 
బృహత్పరిమాణుదడనియు నన్నచో నదియును బొసగదు. అపరిచ్చేద్యుడయిన పరమాత్మకు 
పరిచ్చేదము సంభవించదు. అట్లు సంభవించుచో ఘటాదులవలె నాత డనిత్యుడగును. 


కాక శరీరాదులతో పరిచ్చేదము జీవునకా? పరమాత్మకా? జీవునకన్నదో పరిచ్చేదమునకు 
బూర్వము జీవుడే లేకపోవుచుండ జీవునకు పరిచ్చేద మనునదెట్లు కుదురును? జీవుడు 
పరిచ్చిన్నుడందురా అణువు కానేరదు. పరమాత్మకు శరీరాదులతో పరిచ్చేద మొప్పినచో పరమాత్మకే 
జీవత్వము ప్రసక్తించును. జీవులు పరమాత్మకంటె వేరని రామానుజుల సిద్ధాంతము. ఇందువలన 
బ్రహ్మశబ్దము యౌగికవ్యత్పత్తిని విడచి, రూఢిచేతనే ఆత్మను చెప్పునన్నచో నదియును పొసగదు. 
బ్రహ్మశబ్దము రూడిచే బరమాత్మ యందు బ్రసిద్ధమయినది. పరమాత్నాభేదమును పురస్కరించుకొని 
ప్రత్యగాత్మయందు గూడ ప్రయోగింపబడుచున్నది. “బ్రహ్మణో హి ప్రతిష్థా౭_హమ్‌” అనుచోట 
పరమాత్మకు (ప్రత్యగాత్మ ప్రతిష్టయని అర్ధమును చెప్పబోవుచున్నారు. కావున బృహత్త్వగుణ 
యోగమువలన బ్రహ్మశబ్దము జీవునియందు వర్తించుననుట నిస్సారము. 

మరియు “మత్సరమ్‌” అను పదములకు రామానుజులు చెప్పిన నిర్వచనముకూడ 
యుచితముగాదు. ఈశ్వరునివలె ముక్తుడయిన బీవుడుకూడ బృహత్పరిమాణుడనియు, 
సచ్చిదానంద రూపుడనియు, నంగీకరించు రామానుజులు, బంధావస్థలో జీవుడీ9_శ్వరు డని 
యన్నను ముక్తావస్థలో నీశ్వరశేషుడని యనుట అజ్ఞానవిలసితమగును. ముక్తియందు జీవున 
కీశ్వరసాధర్యము కలుగునని వైష్ణవ్రలందురు. అందుకు “మమ సాధర్యమా గతాః అను 
గీతాస్మృతినికూడ ప్రమాణముగ జూపుదురు. ఇట్టియెడ సమానధర్మముగల వస్తువులకు 
పరస్పరము శేషశేషిభావమును గల్పించు టెట్లు పొసగును? ధనికునకును దరిద్రునకును 
శేషశేషిభావము కనిపించుచున్నది. భార్యాభర్తలకును శేషశేషిభావము కలదు. వీరందరు 
సమానధర్మముగల వారు కారు. వీరి కియ్యది యుచితముగావచ్చును. సమానధర్మముగల 
జీవేశ్వరుల కిది యెట్లు పొసగును? ఇక జీవేశ్వరులిద్దరు సచ్చిదానంద రూపులయినను ముక్తిదశలో 
జీవులకు జగద్వ్యాపారము లేనందునను, ఈశ్వరుని కిది యున్నందునను జీవునికంటె నీశ్వరుడు 
గొప్పవాడన్నచో నదియు నిలువనేరదు. 


సగుణముక్తి సాధనమయిన హిరణ్యగర్భలోకమును బ్రవేశించిన జీవులకు మాత్రమే 
జగద్వ్యాపారము లేదని సూత్రకారు లభిప్రాయపడిరి. వీరికి పరిచ్చేదము కలదుగాన నీశ్వర 
సాధర్య్యమున్ను లేదు. ముక్తజీవునివలె నీశ్వరుడుకూడ సశరీరుడే యనినచో, శరీరవిశిష్ణుడయిన 
హిరణ్యగర్భుడు కాని, విష్ణువుకాని, శివుడుకాని వీరు జీవులనబడుదురు కాని యీశ్వరులనబడరు. 


త్రయోదశాధ్యాయము 93 


శరీరరహితుడే యీశ్వరుడు “అశబ్దమస్పర్శమరూపమవ్యయమ్‌” అను (శ్రుతి, పరమాత్మ 
అశరీరుడని ప్రతిపాదించుచున్నది. ముక్తజీవునకుగూడ శరీరములేదన్నచో నుపాధిభేదమే లేనపుడు 
జీవేశ్వరులను భేదముచే చెప్పుటెట్లు? అపరిచ్చిన్నము పరిపూర్ణము, మహత్పరిమాణము గల 
వస్తువులు రెండుండనేరవు. అట్లుండుచో జీవునితో నీశ్వరునకు పరిచ్చేదము 
సంభవించుచుండుటచే వా రిరువురకును అపరిచ్చిన్నత్వమే పొసగదు. దేశకాల వస్తువులచే 
పరిచ్చేదములేని వస్తువు అపరిచ్చిన్న మయిన బ్రహ్మమని చెప్పబడుచున్నది. ఇక (బ్రహ్మకు 
తనశరీరమయిన జీవునితో పరిచ్చేదము లేదన్నచో, లేకపోవుగాక. జీవునకు తనశరీరముతో 
పరిచ్చేదమెట్లు తప్పును? శరీరములు రెండు పదార్థములందురా, పరస్పరపరిచ్చేద మనివార్యము. 
ఒకే పదార్థమందురా? శరీరశరీరి భావమే పొసగదు. 

కావున జీవేశ్వరులిద్ద రనియన్నచో ఈశ్వరునకు జీవునితో పరిచ్చేద ముండుటచే పూర్ణత్వ 
రూపమగు మహత్వము లేనందున ఈశ్వరుడే (బ్రహ్మ కాకపోవుచుండ జీవుడు (బ్రహ్మ యెట్లగును? 
ఆహా! జీవునకు బ్రహ్మత్వమును సాధింపదలచిన రామానుజులు బ్రహ్మకే బ్రహ్మత్వమును 
లేకుండచేసిరి. మరియు ముక్తిదశలో ప్రకృతికూడ నున్న యెడల బ్రహ్మకు దానితోగూడ పరిచ్చేద 
మనివార్యమగును. కావున పరమార్థముగా జీవేశ్వరులకు భేదము లేదు. ప్రకృతిలేదు. 
దానికార్యమగు ప్రపంచమున్నూ పరమార్థముగ లేదు. కనుకనే “ఏకమేవా9_ ద్వితీయం బ్రహ్మ” 


అను శ్రుతి సిద్దమయిన అద్వైతము సుస్థిరమగుచున్నది. 12 
శ్లో సర్వతః పాణిపాదం తత్సర్వతోం_క్షిశిరోముఖమ్‌ 
సర్వత[శ్షుతిమల్లోకే సర్వమావృత్య తిష్టతి ॥ 13 


అ. సచ్చబ్దమునకు విషయుడు కానందున బ్రహ్మ లేడను శంకరాగా సకలప్రాణుల 
యొక్క ఇంద్రియము లను ద్వారమున బ్రహ్మయొక్క యునికిని గ్రహింపవచ్చునని యీ శ్లోకముచే 
బ్రతిపాదించుచున్నాడు. 

పూర్వశ్లోకముయొక్క నాల్గవపాదమున “న సత్తన్నాసదుచ్యతే” యని బ్రహ్మ యసత్తకాదని 
నుడువుటచే అసత్య (లేడను)శంక నిరాకరింపబడినట్లే. అయినను సత్తుకానిది యసత్తుకాకుండ 
నెట్లుండును? అను నాశంక మరల బుట్టుట కవకాశము కలదు. కాన నీళ్లోకముచే నా 
యాశంకను తొలగించుట యవసరము. 


సకలప్రాణులయొక్క పాణిపాదాద్యుపాధులచే క్షేత్రజ్ఞాత్మ యున్నటుల గుర్తింప నగునని 
శ్లోకతాత్పర్యము. 

ఉపహితుడు లేనిదే యుపాధు లుండనేరవు. ఉపాధులు యింద్రియగోచరములగుచు 
నగపడుచున్నవి. అందువలన నుపహితుడగు ఆత్మకూడ నున్నటుల నిర్ణయమగుచున్నది. 
ఉపాధికృతమయిన పాణిపాదత్వాది ధర్మజాతమంతయు క్షేత్రజ్జునకు మిథ్యగాని సత్యముగాదు. 
కనుకనే మిధ్యాభూతమయిన ఉపాధిధర్మములను నిషేధించి నిర్విశేషబ్రహ్మమును దెలిసికొమ్మని 
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94 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


“న సత్తన్నాసదుచ్యతే” అను స్మృతిచే జెప్పి యీశ్లోకమున “సర్వతః పాణిపాదం” అని 
సకలప్రాణులయుపాధులు క్షేతజ్ఞనవని నిర్వచించుచు సవిశేషబ్రహ్మమును నిరూపించుట ప్రకరణ 
విరుద్ధముకదా! యని యనరాదు. “అధ్యారోపాపవాదాభ్యాం నిప్రపంచం ప్రపంచ్యతే” అను 
న్యాయము ననుసరించి ఆత్మయందు నిజముగలేని ధర్మముల గల్పించి (బ్రహ్మమును బోధింప 
నీ శ్లోకము ప్రవర్తించినదికాని బ్రహ్మ సవిశేషమని నిరూపించుటకు ప్రవర్తించలేదు. 

ఓయి, యిచట అధ్యారో పాపవాద న్యాయము ప్రవర్తించదు. అధ్యారోపముకంటె పూర్వమే 
'నసత్రన్నాసదుచ్యతే' అను నపవాదము చెప్పబడినది. ముందు అధ్యారోపమును జూపి యావల 
నపవాదమును చేసినచో అధ్యారోపాపవాద న్యాయము ప్రసక్తించును. ఇట నా న్యాయము 
తలక్రిందు లైనది. కాన న్యాయము ప్రవర్తించదు. అనినచో నట్లుకాదు. “నసత్తన్నాసదుచ్యతే” 
అను శ్లోకమున నిర్విశేషబ్రహ్మము సూచింపబడినది. అట్టి బ్రహ్మను తెలియుటకు “సర్వతః 
పాణిపాదం” అనుశ్లోకముచే పాణిపాదత్వాది ధర్మములు కల్పింపబడినవి. ఇట్లు కల్పింపబడిన 
విశేషములను నిరసించి నిర్విశేషబ్రహ్మను ప్రతిపాదించుటకు “సర్వేంద్రియగుణాభాసం 
సర్వేంద్రియవివర్ణితమ్‌” అను ఉత్తరశ్లోకము ప్రవర్తించినది. ఈశ్లోకములు వరుసన 12,13, 14 
సంఖ్యలలో యథాక్రమముగ నున్నవి. కావున నిచట అధ్యారో పాపవాదన్యాయమునకు భంగము 
లేదు. 

వహ్ని యున్నదనుటకు ధూమము హేతువయినట్లు తెలిసికొనదగిన (బ్రహ్మ మున్నదను 
టకు జ్ఞానబలక్రియాది శక్తులు గల చక్షు శ్రోత్రపాణిపాదాద్యవయవములు హేతువు లగుచున్నవని 
భావము. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు పరిశుద్దాత్మస్వరూపము అంతట పాణి 
పాదాది యింద్రి యములయొక్క పనులను చేయుటయందు శక్తికలదనియు, 'అపాణిపాదో 
జవనో గ్రహీతా' యను స్మృతి పరమాత్మ యట్టివాడని చెప్పుచున్నదనియు, ముక్తజీవునకు 
కూడ పరమాత్మతో సాద్భశ్యముండుటచే ముక్తజీవుడుగూడ నట్టివాడగుట యుక్తమనియు జీవుడు 
లోకమునందలి వస్తుజాతమంతయు వ్యాపించియుండి దేశకాలాది పరిచ్చేదములు లేనందున 
సర్వగత (సర్వవ్యాపక) మగు ననియును వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఇది యుచితము గాదు. కర్తృత్వవికారములేని యాత్మ పాణిపాదాది కార్యములకు 
గర్తకానేరదు. “నిష్కలం నిష్కియం శాన్తం” అనుశ్రుతిని బట్టి యాత్మయందు గ్రహణము 
(పట్టుకొనుట) మున్నగుక్రియలు సంభవించవు. అయితే “అపాణిపాదో జవనో గ్రహీతా” 
అను్రుతి, (బ్రహ్మ సర్వేంద్రియోపాధుల యొక్క గుణముల కనుకూలమయిన వేగము 
మున్నగుశక్తులు గలదిగా దెలిసికొమ్మని చెప్పుచున్నది. తా నాపనులను జేయువాడని చెప్పుటలేదు. 
ఈశ్వరునియొక్క శక్తిచేతనే ఇంద్రియములన్నియు నా యాపనుల నెరవేర్చుచున్నది. 


అణువయిన జీవుడు బృహత్సరిమాణముగల పరమాత్మతో సామ్యము గల వాడనుట 
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యనుచితము. పైగా నెవరయిన ఈ మాట వినినచో నవ్వెదరు. ఇట్లే అణువును, పరిచ్చిన్నుడును 
అగు జీవునకు దేశకాల పరిచ్చేదములు లేకపోవుటగాని, దానివలన నాతనికి సర్వవ్యాపకత్వము 
గలుగుట కాని బొత్తుగా కుదరదు. 

ఇక శ్రీభాష్యవ్యాఖ్యాత లగు వేదాన్తదేశికులు, జీవుడు ముక్తిదశలో గూడ అణురూపు 
డనియు, అట్లుగాక, ముక్తిదశలో అణుత్వము పోయి బృహత్త్వమేర్చడుచో స్వరూపమునకు 
వికారము కలుగుననియు, అపుడు నిర్వికార[్రుతికి విరోధము కలుగు ననియు జెప్పిరి. మరియు, 
ధర్మభూతజ్ఞానముద్వారా జీవునకు సర్వవ్యాపిత్వ ముండుననియు జెప్పిరి. ఇదియును ఉచితము 
గాదు. మూలమునందు లేని ధర్మభూతజ్ఞాన ద్వారమును గల్పించుట న్యాయముగాదు. జీవుడు 
నిర్ధర్మకజ్ఞానస్వరూపుడనియు, ధర్మభూతజ్ఞానమాతనికి సంభవించదనియు, నింతకుమున్నే 
ప్రతిపాదింపబడినది. మరియు, ముక్తుడై పరమపదమునం దున్న జీవనకు ధర్మభూతమగు 
జ్ఞానముతో వ్యాప్తి యసంభవము. బ్రహ్మాండమున కావలనుండు ముక్తిజీవుడు బ్రహ్మాండములోపల 
నుండు వస్తువులను ధర్మరూపమగు జ్ఞానముతో నెట్లు వ్యాపింపగలడు? ఒకవేళ ఇంటివెలుపల 
నుండువాడు యింటిలోనుండి ఘట పటాదులను బయటనుండి కంటితో జూచినట్టు, ముక్తజీవుడు 
గూడ (బ్రహ్మాండమువెలుపలనుంచి ధర్మరూపజ్ఞానముతో, లోపలివస్తువులను వ్యాపింప నలవియగు 
నన్నచో, నపుడు సంసారదుఃఖముతో వ్యాకులపడియున్న నీ ప్రాణివర్గము నంతయు జూచి, 
ముక్తులయిన జీవులుకూడ దుఃఖింపవలసివచ్చును. పైగా జీవునకు స్వరూపజ్ఞానము నిర్వికార 
మయినను, ధర్మభూతమగు జ్ఞానము సుఖదుఃఖాద్యనేక విషయకమగుచు సవికారమయినందున 
జీవుడుగూడ సవికారుడు కావలసివచ్చును. కావున వీరి వ్యాఖ్యానమిన్నిదోషములతో 
నిండియున్నందున (గ్రహింపదగినదికాదు. ఇక నద్వైతమతమున, ధర్మభూతజ్ఞానమంతఃకరణధర్మ 
మగుటచే జీవునకు సవికారత్వ ముండదు. వారి మతమునగూడ ధర్మభూతజ్ఞానముతో సర్వ 
వ్యాపిత్వమనునది పొసగనేరదు. ధర్మభూతజ్ఞానము వృత్తిజ్ఞానము. ఈ యది క్షణికము. ఈ 
క్షణమునందున్న సుఖాదికము మరొక క్షణమం దుందదు. ఈ క్షణమందున్న ధర్మభూతజ్ఞానమున్ను 
మరొకక్షణమం దుండనేరదు. ఇట్టి క్షణికజ్ఞానము క్షణాంతరమునందున్న సుఖాదుల నెట్లు 
వ్యాపించును? 

కావున అణువగు జీవునకు నెవ్విధముగను, సర్వవ్యాపకముతో సిద్ధించదు. కనుక, 
సర్వవ్యాపకుడయి దేశకాలాది పరిచ్చేదములులేని పరిపూర్ణబ్రహ్మయే జీవుడను అద్వైతమత 


మంగీకరింపక దప్పదు. 13 
శ్లో; _ సర్వేంద్రియగుణాభాసం సర్వేంద్రియవివర్ణితమ్‌ | 
అసక్తం సర్వభృచ్చైవ నిర్గుణం గుణభోక్తృ చ॥ 14 


అ. తెలిసికొనదగిన బ్రహ్మయందు పాణిపాదాదీంద్రియముల నారోపించుటయె కాని, 
నిజముగ ఉపాధిసంబంధము (బ్రహ్మకు లేదని చెప్పుట క్రీ శ్లోకమారంభింప బడుచున్నది. 


బాహ్యేంద్రియములయొక్క ప్రవృత్తియంతయు అంతరింద్రియమగు మనస్సు యొక్క 
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ప్రవృత్తిమీద నాధారపడియున్నది. కావున ఆత్మకు శోతాదీంద్రియములు అంతఃకరణముద్వారా 
ఉపాధులుగాని, స్వయముగ నుపాధులు గావు. ఆత్మకు దగ్గరయుపాధి యంతఃకరణము. దూరపు 
ఉపాధులు (్రోత్రాదులు. ఆత్మ అంతరింద్రియ బాహ్యేం ద్రియములయొక్క ధర్మములయిన 
అధ్యవసాయ (నిశ్చయజ్ఞానము) సంకల్ప (శ్రవణాదులతో భాసించును. అనగా యింద్రియములు 
వ్యాపారముగలవిగ నుండ తాను వ్యాపారము గలవానివలె గనుపించును. 


ఇందుకు ప్రమాణము “ధ్యాయతీవ లేలాయతీవ” అను(శ్రుతి. 


(బుద్ధి ధ్యానించుచుండ ఆత్మ ధ్యానించువానివలె నుండును. బుద్ధి చలించుచుండ 
తాను చలించువానివలె నుండును.) 


కనుకనే ఆత్మ సర్వేంద్రియరహితుడు. ఇంద్రియములు కరణములు. కరణములు 
కర్తృపరతంత్రములు. ఆత్మ కర్తయగుచో అతనికి కారణము లుండెడివి. ఆత్మ యకర్త. కావున 
ఆత్మకు కరణసంబంధము లేదు. అయితే “అపాణిపాదో జవనో (గ్రహీతా” అను [శ్రుతి ఆత్మకు 
స్వతస్సిద్ధముగ వ్యాపార మున్నదని చెప్పుట లేదు. సకలోపాధిగుణములకు అనుకూలపడు 
చైతన్యశక్తి యాత్మకు కలదని మాత్రమే యీ (శ్రుతి చెప్పుచున్నది. మాయవలన సర్వేంద్రియా 
నుగ్రాహకత్వము ఆత్మకు సంభవించవచ్చునని భావము. నిజముగ ఆత్మకు వ్యాపారమున్నచో 
“నిష్మలం నిష్కియం శాంతం” అనుడశ్రుతి కుదరదు. కనుక రెండుశ్రుతులకు విరోధము లేకుండ 
అర్థమును వర్ణింపవలెనన్న పైనిచెప్పిన రీతిగనే యా (శ్రుత్యర్థమును నిర్వచింపవలెను. 


అయితే యిట్లు శ్రుతులకు ముఖ్యార్థమును విడిచి ఇతరార్థమును కల్పించుట న్యాయమా? 
అనుప్రశ్న కలుగవచ్చును. (ప్రత్యక్షాది ప్రమాణాంతరవిరుద్ధమయిన అర్థమును చెప్పునపుడు 
అన్యార్థమును గల్పించుట న్యాయము. ఇట్టి (శ్రుతులు వేదమునం దచ్చటచ్చటగలవు. 'అన్లో 
మణిమవిందత' (గ్రుడ్డివాడు మణిని చూచెను) 'త మనంగుళి రానయత్‌' (దానిని వ్రేళ్ళులేనివాడు 
గ్రహించెను) “అగ్రీవః ప్రత్యముంచత్‌” (మెడలేనివాడు ధరించెను) 'తమజిహ్వో అసశ్చతి (నాలుక 
లేనివాడు దానిని వర్ణించెను) అని ఇట్లు అరుణమునందు గొన్ని మంత్రములుగలవు. వీనికి 
వాచ్యార్థము ప్రత్యక్షాదిప్రమాణ విరుద్ధము. కన్ను, వేళ్లు, మెడ నాలుక లేనివారు మణిని చూచుట, 
పట్టుకొనుట, ధరించుట, వర్ణించుట అను పనులను జేయజాలరు. కావున పైమంత్రములకు 
ప్రత్యక్షాదిప్రమాణ విరుద్ధముకాని యర్థములను వర్ణింపవలెను. అట్లుగాక నిరర్ధకములైనను, 
విరుద్దార్థకము లైనను వేదము అప్రమాణమగును. అదెట్లన? గ్రుడ్డివాడు మున్నగువారు కలలో 
మనస్సుతో మణిని చూచుట మున్నగు పనులను జేసిరి. అని సమన్వయించవలెను. ఇట్లె 
“అపాణిపాదో జవనో గ్రహీతా” అను మంత్రమునుగూడ సమన్వయించుట యుచితము. 


ఇచట కొందరు, “అంధా” ది మంత్రములవలె “అపాణిపాదః” అను మంత్రముగూడ 
అర్థశూన్యమని యనెదరు. అదియుక్తముగాదు. భాష్యమున కనుగుణము కాదు. పైగా వేదమునకు 
అప్రామాణ్యమునుగూడ నాపాదించును. ఆత్మ సర్వేంద్రియ రహితుడు గనుకనే యసంగుడు. 
సర్వమును ధరించినవాడు, సర్వము తనయందు గల్పింపబడినదికనుక నిర్గుణుడు అయినను 
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గుణముల ననుభవించుటయను హేతువుచే దెలియతగినవాడు. ఇచట కొందరు ఆత్మయందు 
నిర్గుణశబ్దముచే సత్త్వ్వాదిగుణములు లేవనియు, కల్యాణగుణములు గలవనియు జెప్పుచున్నారు. 
అది యనుచితము. కల్యాణ గుణములు గూడ సత్వరూపములే కావున, సత్వాదిగుణములు 
లేనపుడు కల్యాణగుణములు గూడ నుండవు. కావున ఆత్మ (బ్రహ్మ నిర్గుణుడగును. 


సత్త్వగుణముయొక్క పరిణామము సుఖము, రజోగుణముయొక్క పరిణామము దుః 
ఖము. తమోగుణముయొక్క పరిణామము మోహము. ఇయ్యవి (సత్వాదిగుణములు) శబ్దస్ప ఎ్రశ్యౌది 
విషయములద్వారమున పురుషునకు సుఖాదుల గలుగజేయును. అందువలన గుణభోక్షృత్వము 
(గుణముల ననుభవించుట) క్షేత్రజ్ఞునకు గలుగుచున్నది. గుణముల ననుభవించుటయన, 
గుణపరిణామములయిన సుఖదుఃఖాదుల ననుభవించుటయని అర్థము. క్షేతజ్ఞునకు భోక్త అఎత్వము 
గూడ జ్ఞానరూపము. అనగా సుఖదుఃఖాదులను దెలిసికొనుటయని యర్థము. అందువలన 
భోక్త అత్వ వికారముగూడ నీతనికి లేదని తేలుచున్నది. 


అనగా సుఖదుఃఖాదులకు క్షేత్రజ్జుడు సాక్షి యని సిద్ధించుచున్నది. అంతఃకరణము 
సుఖదుఃఖాదులతో వికారము నొందుచుండ క్షేత్రజ్ఞుడు సాక్షిగా జూచుచుండును. సాక్షిచే 
జూదబడియెడి సుఖాదులు సాక్షిధర్మములు కాని, సాక్షిభోగ్యములు కాని కానేరవు. కావున 
సుఖదుఃఖాదులకు సాక్షిత్వమాత్రమే యిచట గుణభోక్తృత్వపదముచే జెప్పబడినది. కనుక 
జ్ఞేయములయిన సుఖాదులచే జ్ఞాతయగు ఆత్మ యూహింపబడుచున్నాడు. ఇట్టి సద్రూపుడు 
క్షేత్రజ్ఞానరూపుడు నగు బ్రహ్మను గుర్తింపవలెనని యీ శ్లోకతాత్పర్యము. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు: “సర్వేంద్రియగుణాభాసం” సర్వేంద్రియ 
వృత్తులతోటి విషయములను దెలిసికొనుటకు సమర్భుడును, స్వతస్సిద్ధముగా సకలేంద్రియములు 
లేనివాడును, “అసక్తం” స్వతస్సిద్ధముగ దేవాదిదేహములతో సంబంధము లేనివాడు, 

“'సర్వభృత్‌ = సకల దేహములను ధరించుటయందు సమర్గుడు; 

నిర్గుణం” = స్వభావతః, సత్వాది గుణములు లేనివాడు; 

'గుణభోక్త్ర” = సత్వాదిగుణముల ననుభవింపసమర్హుడు, అని వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఇది యంతయు విచారరమణీయము కాదు - 

ఏలయన, ఆత్మ స్వభావమువలన సర్వేంద్రియవివర్ణితుడు, అసక్తుడు, నిర్గుణుడు అని 
చెప్పినచో సర్వేంద్రియాభాసత్వము, సర్వభృత్త్వము, గుణభోకృత్వము అను మూడును స్వత 
స్సిద్ధములుగావని తేలినది. అపు డీ మూడును ఆత్మకు స్వరూపమువలన నున్నవా? ఉపాధివలన 
నున్నవా? ఇందు మొదటిపక్షము కుదరదు. స్వరూపతః సర్వేంద్రియగుణా భాసత్వ మున్నచో 
సర్వేంద్రియవివర్ణితుడగుట సంభవించదు. ఇక రెండవపక్ష మాశ్రయింతమన్న నదియును 
బొసగదు. పరిశుద్దాత్మ స్వరూపమును జెప్పదలచిన నీ ప్రకరణమున నౌపాధికధర్మముల జెప్పుట 
యనుచితమగును. ఉపాధిరహితమయిన వస్తువుకాని పరిశుద్ధము గానేరదు. ఆత్మకు ఇంద్రియ 
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వృత్తులతో విషయములను గ్రహించు సామర్థ్య్వమున్నదని ఆబాలగోపాలము తెలిసియుండ, నా 
విషయము నిచట చెప్పుట వ్యర్థమున్ను శాస్త్రమున కప్రామాణ్యమున్ను ఆపాదించును. 
తెలియనివిషయమును బోధించెడి శాస్త్రమే ప్రామాణ్యమగును. పరిశుద్ధముక్తాత్మస్వరూపమునకు 
ఇంద్రియ వృత్తులతో విషయములను దెలిసికొను సామర్థ్య మున్నదా? లేదా? అను సందేహ 
మెంతటి మూఢులకును గలుగదు. కాన నట్టి విషయమును జెప్పుట నిరర్థకము. 

మరియు 'సర్వేంద్రియవివర్ణితం అను పదము యథాగ్రుతార్థము సర్వేంద్రియ రహితుడు 
అని. దీనిని విడచి యింద్రియవృత్తులు లేకుండగనే సర్వమును దెలియువాడు అను అర్థమును 
వర్ణించుట నిరర్ధ్థకము. 


మరియు జీవుడు లేచిపోవునపుడు శరీరము పడిపోవుట యెల్లరకు దెలిసి యుండుటచే, 
ఆత్మకు నెల్ల దేహములను భరించు సామర్ధ్యమున్నదని చెప్పుటయు వ్యర్థము. 

కాక ఆత్మ ఒక్కొక్కదేహమును భరింప సమర్భుడుగాని, యెల్లదేహములను యొకమారు 
భరింప సమర్భుడుగాడు. కనుక నియ్యది చెప్పుట అయుక్తము. కాక 'సర్వభృత్‌' అనుచోట 
సర్వశబ్దము మృత్సాషాణాదుల నన్నిటిని చెప్పుచుండ, నద్దానికి దేహపరముగ సంకోచ మొనర్చుట 
యనుచితము. 

దేవాది దేహములతో సంగములేనివానికి నా దేహములను భరించు సామర్థ్య మున్నద్రా, 
లేదా? అను సందేహమే లేనపుడు భరించు సామర్ధ్య మున్నదని చెప్పుట యుచితముకాదు. 

ఇట్లే 'గుణభోక్తృ్ర' పదమునకును గుణముల ననుభవింప సమర్థుడు అని వర్ణించుటయు 
నిరర్ధ్థకము. పరిశుద్దాత్మ నిర్గుణుడు. వీనికి గుణానుభవ సామర్ధ్యము కలదా, లేదా? అను 
శంకయే కలుగదు. అట్టితజి యీవిషయ మిచట చెప్పనేల? 

బంధావస్థయందువలె ముక్తావస్థయందుగూడ ఆత్మకు దేహాదు లుండుచో ఆత్మ కెల్లపుడు 
దేహాదిసంగ ముండియుండ, స్వభావతః అసక్తత్వ మెట్లు సంభవించును? 

గుణభోగములుండుచో అవిక్రియత్వ మెట్లు పొసగును? జక్షణాది[్రుతి హిరణ్యగర్భ 
లోకములను బొందిన జీవునిగురించి చెప్పబడినదికాని, ముక్తాత్మనుగురించి చెప్పబడినది కాదు. 


కావున నిచట రామానుజవ్యాఖ్య నిస్సారము. 14 
శ్లో! బహిరంతశ్చ భూతానాం అచరం చరమేవ చ । 
సూక్ష్మత్వాత్తదవిజేయం దూరస్థం చాంతికే చ తక్‌ ॥ 15 


అ. మరియు, జ్లేయమగు (తెలియదగిన) బ్రహ్మపదార్థము, నిఖిలభూతములకు 
దేహమునకు వెలుపలను, లోపలను గలదు. మధ్యనున్న చరాచరవస్తుజాలము గూడ (బ్రహ్మ 
రూపమే. అయినను ఆకాశమువలె అతిసూక్ష్మమగుటచే నేరికిని తెలియుటలేదు. కనుకనే 
తెలియని యజ్ఞానులకు దూరమున నున్నదియు, తెలిసికొన్నవారలకు దగ్గర నున్నదియు 
నగుచున్నది. చైతన్యము ప్రత్యగాత్మరూపముతో నిఖిలభూతములకు లోపలను, పరరూపముతో 
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వెలుపలను ఉన్నది. అంతఃకరణముపాధిగాగల చైతన్యము ప్రత్యక్షతన్య మనియు, మాయ 
ఉపాధిగాగలచైతన్యము పరచైతన్యమనియు (గ్రహింపవలయును. 

ప్రత్యగాత్మ పరమాత్మలకు భేదమును జెప్పువారల కీయది సిద్ధించదు. వారి మతమున 
లోపలనున్న ప్రత్యక్షతన్యము వెలుపలనుండుటకాని, వెలుపలనున్న పరవైతన్యము లోపల 
నుండుటకాని సంభవించదు. “అన్తర్చహిశ్చ తత్సర్వం వ్యాప్య నారాయణస్థ్రితః (నారాయణుడు 
లోపల వెలుపల నిండియున్నాడు) - “ఏకో దేవస్సర్వభూతేషు గూఢస్సర్వవ్యాపీ సర్వభూతాంత 
రాత్మా' (సర్వభూతములయందు రహస్యముగా నుండి, సర్వభూతముల కంతరాత్మయయి, సర్వ 
ప్రపంచమును వ్యాపించియుండు దేవుడొక్కడే) అను (శ్రుతులు క్షేత్రజ్జుడు సర్వవ్యాపకుడని 
చెప్పుచున్నవి. కావున అద్వితీయమగు చైతన్యమునకు సర్వవ్యాపకత్వము శ్రుతిసిద్దము. 

క్షేతజ్ఞుడు దేహాంతర్భాగమునందును దేహబహిర్భాగమునందును మాత్రమే యుండుచో 
మధ్యప్రదేశమున లేనందున సర్వవ్యాపకత్వమునకు భంగము వాటిల్లును. కాన మధ్యప్రదేశమున 
నుండు దేహాభాసముగూడ చిద్రూపమే. త్రాటియందు గల్పింపబడిన సర్పాభావము రజ్ఞారూప 
మయినట్లు బ్రహ్మయందు గల్పింపబడిన చరాచరవస్తుజాత మంతయు బ్రహ్మరూపమే యగు 
చున్నది. బ్రహ్మయందు చరాచరప్రపంచము అవిద్యచే గల్పింపబడిన దనుటలో సందియము 
వలదు. స్వప్నావస్థలో ఆత్మయందు రథాదివస్తు కల్పనమును మనము జూచుచున్నాము. ఇట్టితటి 
మట్టికంటె వేరుగ ఘటాదులును, త్రాడుకంటె వేరుగా సర్పమును లేనందున, కారణముకంటె 
వేరుగ కార్యముండదని నిర్ణయము. కావున ప్రపంచకారణమగు బ్రహ్మకంటె ప్రపంచము వేరుగ 
లేదు. అయినను బ్రహ్మము ఆకాశమువలె నతీంద్రియమగుటవలన నేరికిని తెలియబడుట 
లేదు. 


ఆకాశము నావరించియున్న - చీకటికాని, వెలుతురుకాని కంటికగపడుచున్నది. 
ఇంతియెకాని, రూపరహితమయిన ఆకాశము కంటికగపడ నవకాశము లేదు. కనుకనే 
యాకాశమును సాక్షిభాస్యమని యంగీకరించిరి. వాయువుమాత్ర మిట్టిదికాదు. వాయువు 
రూపములేనిదయినను స్పర్శరూపమగుటచే, త్వగింద్రియము వలన గ్రహింపబడుచున్నది. 

అయితే, శబ్ధాత్మకమయినందున ఆకాశముమాత్ర మేల గ్రహింపబడరాదు? అని 
ప్రశ్నింపదగదు. భేర్యాదుల శబ్దమును (శోత్రేంద్రియముచే వినువార లెవ్వరును నే నాకాశమును 
వింటినని తలంచుట లేదు. ప్రతిధ్వనియే ఆకాశముయొక్క గుణము. లోకులు ఆకాశముయొక్క 
సోపాధికరూపమగు తేజస్తమస్సులనే గ్రహించుచున్నారుకాని, నిరుపాధికమగు నాకసమును 
గ్రహించుటలేదు. కావున ఆకాశము అతీంద్రియము, సూక్ష్మము. ఆకాశమే క్షేత్రజ్ఞుడని (భ్రమింప 
వలదు. ఆకాశము సాక్షి భాస్యము, జడము, కార్యము, సావకాశము; క్షేత్రజ్ఞుడు సాక్షిరూపుడు, 
చిద్రూపుడు, కారణుడు, నిరవకాశుడు - ఇట్టీ రెంటికిని భేద మత్యంతము గలదు. 

ఇట్టి యాత్మవస్తువు విద్వాంసులకు నిత్యాపరోక్షము. అవిద్వాంసులకు మాత్రము 
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పరోక్షమువలె భాసించును. నిధిశాస్త్రజ్ఞునకు సన్నిహితమయిన నిధి యపరోక్షమయినను, ఆ 
శాస్త్రము తెలియనివానికి నయ్యది దూరమునం దున్నట్లు భాసించుట లోకసహజము. కనుక 
బ్రహ్మపదార్థము జ్ఞానుల కపరోక్ష మగుటయు, అజ్ఞానులకు పరోక్షమగుటయు నుపపన్నము. 

రామానుజమతము : “ఆత్మవస్తువు పృథివ్యాదిభూతములనువిడచి, శరీరములేనిదై 
వెలుపలనున్నది. పృథివ్యాది భూతములయందును గలదు. ఆత్మతత్త్వము స్వతస్సిద్ధముగా 
ఆచరము. దేహము నందున్నప్పుడు చరము. ఇటు సర్వశక్తియుక్తము, సర్వజ్ఞమునగు 
ఆత్మతత్త్వము, ఈ క్షేతమునందున్నను అతిసూక్ష్మమగుటవలన సంసారులకు దెలియ సాధ్యము 
గాకున్నది” అని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. 

అందలి యౌచిత్యమును విచారింతము :- 

ముక్తిదశలో నున్న పరిశుద్ద్ధాత్మస్వరూపము సశరీరమా? అశరీరమా? లేక ఉభయ 
రూపమా? ఇందు మొదటి పక్షమున శరీరముగలది, శరీరమునకువెలుపల నుండుట 
యసంభవము. రెండవపక్షమున శరీరములోపల నుండుట యసంభవము. మూడవ పక్షమున 
శరీర ముండుట, శరీరము లేకుండుట - ఈ రెండు నొకచోట నుండుట విరుద్ధము. పరిశుద్దాత్మ 
స్వరూపమునకు ఒకానొకపుడు శరీరముండుట, ఒకానొకపు దది లేకుండుటయు నుచితము 
గాదు. 


ఆత్మకు శరీరిత్వము బెపాధికము. అశరీరత్వము స్వాభావికము. ఏది స్వాభావికమో 
అదియె పరిశుద్ధము. శరీరసంబంధములేని పరిశుద్దాత్మస్వరూపము భూతములలోపల నుండుట 
తగదు. లోపలనుండుచో శరీరసంబంధమే యేర్చడును. పరిశుద్దాత్మస్వరూప మును నిరూపించు 
నట్టి యాప్రకరణమున, “ఆత్మకు దేహసంబంధముండుచో చర మగు” నని చెప్పుట పొసగనేరదు. 
పరిశుద్ధాత్మస్వరూపము దేహముగలది కాదు. 

ఇక ఆత్మకు అచరత్వము స్వతస్సిద్ధ మంటిరికదా? అయ్యది పరిపూర్ణుడగుట వలననా? 
లేక ఇంద్రియములు లేనందువలననా? ఇందు మొదటిపక్షము కుదరదు. రామానుజమతమున 
ఆత్మ యణువందురు. అణువునకు పరిపూర్ణత యసంభవము. పూర్ణునకు దేహపరిచ్చేదముగూడ 
నసంభవము. “అపాణిపాదో జవనో గ్రహీతా” అనుశ్రుతి ఆత్మకు నింద్రియములు లేకున్నను 
గమనాదిక్రియలు కలవని చెప్పుచుండుటచే రెండవ పక్షముగూడ నిలువదు. ఇట్లు అచరత్వము 
నకు తగుకారణము కుదరనిచో చరత్వమే యాత్మకు స్వాభావిక మగును. అపుడు (శ్రుతి విరోధము 
అనివార్యము. 


మరియు, వీరు జీవేశ్వరులకు భేదముగలదని చెప్పుటకు జీవుడు కించిద్‌జ్ఞుడనియు, 
అల్చ్పశక్తికలవాడనియు, ఈశ్వరుడు సర్వశక్తియుక్తుడు, సర్వజ్ఞుడు అనియు నందురు. ఇట్టి 
వీరికి సర్వజ్ఞమయిన పరిశుద్దాత్మస్వరూప మెక్కడిది? జీవుడుగూడ సర్వజ్ఞుడు సర్వశక్తి యుతుడు 
నగుచో జీవునకంటె వేరుగ నీశ్వరు నంగీకరించుటలో గారణమేమి? ప్రపంచసృష్టి కొరకు 
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నీశ్వరుడు గావలెనన్నచో ఆ పనిని సర్వజ్ఞుడు, సర్వశక్తియుక్తుడు నయిన జీవు డేల చేయకూడదు? 
ఈశ్వరునికంటె వేరయిన జీవుడు సర్వజ్ఞుడని చెప్పుట (శ్రుతివిరుద్ధము గూడ నగును. “స 
సర్వజ్ఞస్సర్వవిత్‌” “పరాస్య శక్తిర్వివిధైవ శ్రూయతే” అనుశ్రుతులు ఈశ్వరునికే సర్వజ్ఞత్వాది 
ధర్మములను జెప్పుచున్నవి. జీవునియందు కించిద్‌జ్ఞత్వాదులు అనుభవసిద్ధ మగుచుండ కాదన 
వీలులేదు. 


మరియు మూలమున “అంతర్చహిశ్చ భూతానామ్‌” అనియుండ ఒకానొకపుడు లోపల, 
ఒకానొకపుడు వెలుపల అను నర్ధమును గల్పించుట బాడిగాదు. “కదాచిత్‌” అనుపదమును 
ఆధ్యాహారమును జేయుటలో ప్రమాణమును గానము. “భూతానాం బహిః” (భూతములకు 
వెలుపల) అనుచోట పృథివ్యాదిభూతములను విడచి అని చెపుటయు నుచితముగాదు. ఆకాశ 
భూతమును విడచి యాత్మవస్తువుండుట యసంభవము. ఆకసము సర్వవ్యాపకము. (బ్రహ్మాండము 
నకు వెలుపలగూడ నవకాశముండుటచే నాకాశ ముండియే యున్నది. మీ కిష్టమయిన 
వైకుంఠలోక మందుగూడ నవకాశము గలదు. అవకాశముకలదియే యాకస మనబడును. 


కాన రామానుజవ్యాఖ్య సముచితముకాదు. 15 
శ్లో అవిభక్తం చ భూతేషు విభక్తమివ చ స్థితమ్‌ 
భూతభర్తృ చ తద్‌జ్లేయం గ్రసిష్ణు ప్రభవిష్టు చ ॥ 16 


అ. దేహములకు భేదమున్నను ఆత్మకు భేదము లేదు. ఘటములు వేరైనను అం 
దుండు నాకాశము వేరుగాదు. కనుకనే ఆత్మ బ్రహ్మ యనియు, అద్వితీయుడనియు శ్రుతులు 
చెప్పుచున్నవి. అయినను అజ్ఞానమువలన దేహములయందు వేరుగ నున్నట్లు కనిపించుచున్నాడు. 


మూలమునందు 'విభక్తమివి అని ఇవకార ముండుటచే, నిజముగా ఆత్మ వస్తువు 
విభాగమును జెందలేదని స్పష్టమగుచున్నది. ఇట్టి యాత్మవస్తువు స్థితికాలమునందు భూతములను 
ధరించుచున్నది. సంహారకాలమునందు భూతములను (మ్రింగుచున్నది. ఉత్పత్తికాలమునందు 
బుట్టించుచున్నది. 

మిథ్యాకల్పితమైన సర్పముయొక్క ఉత్పత్తిస్థితిలయములు త్రాటియం దెట్లో ప్రపంచము 
యొక్క ఉత్పత్తిస్టితిలయములుగూడ నాత్మయందట్లే యని భావము. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు: “అవిభక్తమ్‌” అనగా జ్ఞానాకారు డగుటచే 
జాతివలన నొక్కడనియు, “విభక్తం” అనగా అజ్ఞానులకు “వీడు దేవుడు, వీడు మనుష్యుడు” 
అని వేరయినవానివలె నుండెననియు, “భూతభర్త్ర” శరీరమును ధరించినవాడనియు “గ్రసిష్టు” 
అన్నాదుల దినువాడనియు, “ప్రభవిష్ణు” తిన్న అన్నాదులను శుక్ల్షశోణితరూపమున పరిణమింప 
జేయువాడనియు వ్యాఖ్యానించిరి. ఇది యుక్తముగాదు. 


లోకములో వ్యక్తివలన వేరగువస్తువు జాతివలన నొక్కటని చెప్పబడుచున్నది. ఆత్మ 
అవ్యక్తుడు. ఇతనికి వ్యక్తివలన భేదము లేదు. ఇట్టితరి జాతివలన నేకత్వమును జెప్పుటెట్లు 
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పొసగును? నిర్ధర్మకు డగు నాత్మయందు ధర్మసంబంధమే లేనపుడు జాత్యేకత్వమను ధర్మ 
మెట్లుండును? ఆత్మ వ్యక్తిభేదముచే వేరుగ నుండుచో విద్వాంసులకు గూడ వేరుగ దోచియే 
తీరును. ఇట్టితరి అవిద్వాంసులకు విభక్తునివలె గనిపించునని చెప్పుటెట్లు? విద్వాంసులకు 
దేవత్వాది భ్రమలు లేకున్నను నే నని, వా డని, దేవదత్తు డని యిట్టి ప్రేమలు (యథార్థజ్ఞానములు) 
కలుగుచునే యున్నవి. 

ఇక దేవత్వాదులు స్థూలదేహధర్మము లన్నచో సుఖత్వాదులు సూక్ష్మ దేహధర్మము 
లనియు, మోహము కారణదేహధర్మమనియు (గహింపుము. ఇట్లు మూడు శరీరములను ఆత్మకంటె 
వేరుపరచినచో నింక ఆత్మను వేరుపరచున దే మున్నది? కనుక 'నీవు, నేను అను భేదముగూడ 
(భ్రమయేగాని ప్రమగాదు. 

“న త్వేవాల_ హం జాతు నాసం” అనుచోట శ్రీకృష్ణుడు లోకదృష్టి ననుసరించి “నీవు, 
నేను, వారు అని చెప్పునుగాని, తత్వదృష్టి ననుసరించి కాదు. 

శరీరమును భరించునది ప్రాణాదులుగాని ఆత్మ గాడు. భక్షణాదులుగూడ ప్రాణాదుల 
ధర్మములుగాని ఆత్మధర్మములు గావు. ప్రాణాధిష్టితమయిన శరీరమే నోటితో తినుచున్నది. 
ఇంద్రియరహితుడైన ఆత్మ తినుటలేదు. తిన్న ఆహారము శుక్షశోణితరూపముగా పరిణమించుటకు 
గూడ కారణము ప్రాణాధిష్టితమయిన శరీరమే యగుచున్నది. 


అయితే, జీవుడు లేని శరీరము తినుటలేదుగాన తినుటమొదలయినవి జీవధర్మములే 
అని యేలననరాదు? అని ప్రశ్నింపదగదు. 


స్థూల శరీరమునుండి లింగశరీరముతోగూడిన ప్రమాతయే లేచిపోవుచున్నాడుకాని, క్షేత్రజ్ఞ 
లక్షణుడయిన ఆత్మ పరిపూర్ణుడగుటచే నాతడు లేచిపోవుట లేదు. అట్టి పరిపూర్ణచైతన్యమునకు 
భక్షణాదిసామర్థ్యము లేదు. స్థూల శరీరమే భోగాయతనము. అదిలేనిదే దేనిని అనుభవింపసాధ్యము 
గాదు. 


అయితే, కేవల స్థూలశరీరమునకుగూడ నాహారాదులను దీసికొను సామర్ధ్యము లేదు. 
సుషుప్తియందుగాని, మూర్భావస్థయందుగాని యట్టి సామర్ధ్యము కానిపించుట లేదు. 

కావున లింగశరీరము, స్థూల శరీరము యీరెంటి తోగూడిన ప్రమాతయే శరీరావయముల 
ద్వారా అన్నాదులను దినుటయు, మనస్సుద్వారా సుఖదుఃఖాదుల ననుభవించుటయు 
సంభవించుచున్నది. కావున ప్రమాతతోగూడిన శరీరమే గ్రసిష్ణు, ప్రభవిష్టు వగునుగాని, కేవ 


లాత్మవస్తువు కానేరదు. 16 
శ్లో! జ్యోతిషామపి తజ్యోతిః తమసః పరముచ్యతే I 

జ్ఞానం జ్లేయం జ్ఞానగమ్యం హృది సర్వస్య విషితమ్‌ ॥ 17 
ఇ Fy Fy (5) 


అ. బ్రహ్మ తేజోరూపము. తేజోరూపులగు సూర్యాదులనుగూడ ప్రకాశింపజేయును. 
ఇట్టి బ్రహ్మ అజ్ఞానరూపుడుగాడు. కొన్నిపదార్థములను ప్రకాశింపజేయు సూర్యాదులవంటి వాడును 
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గాడు. కాన చైతన్యరూపు డని భావము. 

సూర్యుడుమున్నగు వెలుగువస్తువులుగూడ ఆత్మచైతన్యముచే ప్రకాశింపబడి పనిచేయు 
చున్నవి. 'యేన సూర్యస్తపతి తేజసేద్ధః అనుశ్రుతి సూర్యు డాత్మ తేజస్సుచే వెలుగొందుచున్నా 
డని చెప్పుచున్నది. కావున బ్రహ్మ సర్వావభాసకము. సూర్యాదులయొక్క తేజస్సులు జడములు. 
అయ్యవి యితరులకు ఘటాదులను ప్రకాశింపజేయును. ఆత్మతేజస్సు చిద్రూపముగాన సర్వమును 
తనకొరకే ప్రకాశింపజేయును. కాన ఆత్మ స్వప్రకాశజ్ఞాన (చిద్రూప) స్వరూపుడని నిర్ణయము. 

అయితే, ఆత్మ (బ్రహ్మ వెలుగులకు వెలుగయితే, చీకటికిగూడ చీకటియా యేమి? 
కాదు. మూలమునందలి తమశ్ళబ్ద్బమనకు చీకటి యర్థము గాదు. అజ్ఞాన మర్థము. కాన 
నజ్ఞానముతో నేమాత్రమును అంటనివాడు ఆత్మయని యర్థము. ఆత్మ నిజముగ దేనితోను 
అంటియుండువాడు కాడు. ప్రపంచముతో నంటనిచో ప్రపంచము నెట్లు భాసింపజేయునని 
యనరాదు. దీపము ఘటాదులను అంటకుండగనే వాటిని ప్రకాశింపజేయుచున్నదికాని, అంటి 
ప్రకాశింపజేయుట లేదు. కన్నుకూడ దేనితోను నంటకయే ప్రకాశింపజేయును. కావున ఆత్మ 
అజ్ఞానముతో నంటనివా డని భావము. అయితే యెల్లపుడు భాసించవలదా? అనినచో నిజమే. 
ఆత్మ యెల్లపుడు భాసించువాడే. అందు సందియము లేదు. 

సూర్యాదులు ఘటపటాదులకు భాసకములయినను, చక్షురాదులకు భాస్యములే యగు 
చున్నారు. అనగా సూర్యుడు ఘటమును కనుపరచుచున్నాడు. మనకంటి కగపడుచునున్నాడు. 
అందువలన సూర్యాదులకు అజ్ఞానావరణ ముండవచ్చును. ఆత్మ యెల్లపుడు భాసకుడేకాని, 
భాస్యుడుగాడు. కనుక నీతనికి అజ్ఞానావరణము లేదు. ఆత్మకూడ అజ్ఞానావృతు డగుచో వీనిని 
భాసింపజేయు వస్తువే లోకములో లేదు. ఆత్మభిన్నము లన్నియు జడములే. కావున ప్రపంచ 
మంతయు గ్రుడ్డిది కావలసివచ్చును. 


కాక, ఆత్మ అజ్ఞానావృతు డన్నచో నీ యావరణమును గనిపెట్టినవారెవరు? ఆత్మ 
యందురా - వాడు అజ్ఞానావృతు డయియున్నాడు. మిగిలినవన్నియు జడములు. కాన ఆత్మయొక్క 
అజ్ఞానావరణమునకు సాక్షియే లేడు. సాక్షి లేని యావరణము నంగీకరించు టెట్లు? కాన ఆత్మ 
యావరణలేని ప్రకాశరూపుడనియే సిద్ధాంతము. 


అయితే ఆత్మ అజ్ఞానావరణములేని ప్రకాశరూపు డగుచో, ఆత్మ సాక్షాత్మారముకొరకు 
“అహం బ్రహ్మాస్మి (నేను బ్రహ్మను) అను బుద్ధితో పని యేమి? నిజమే. లోకములో నందణును 
ఆత్మను దెలిసికొనుచున్నారు. కాని వారు సచ్చిదానందరూపునిగ తెలియుట లేదు. నేను దేవుడ 
నని కొందరును, నేను మనుష్యుడనని కొందరును తెలిసికొనుచున్నారు. పిల్లలు సూర్యుని 
తెలిసికొనుచున్నారు. కాని వారు సూర్యుని యొకపండు అని గ్రహించుచున్నారుకాని, ప్రకాశరూపు 
డని గ్రహించుటలేదు. కావున నిట్టిభ్రాంతిని తొలగించుటకు పిల్లలకు తలిదండ్రుల 
యుపదేశమువలె శాస్రోపదేశమావశ్యకము. తండ్రి పిల్లవానిని నాయనా! నీవు పండనుకొన్నవాడు 
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ప్రకాశరూపుడగు సూర్యుడుగాని, పండుగాదురా” అని చెప్పుచున్నాడు. (ఆంజనేయుడు - 
ఉదాహరణము) 

అట్లే యిచటకూడ ఓయి శిష్యా! నీవు మనుష్యరూపుడవుగావు, సచ్చిదానంద రూపుడవగు 
బ్రహ్మవు. అని శాస్త్రము చెప్పుట యవసరము. 

అయితే యెల్లపుడు ప్రకాశించు నాత్మయందు నిట్టి మనుష్యత్వాది భ్రాంతి పుట్టనేల? 
అనినచో నీ కావిషయ మనవసరము. రోగము వచ్చినవాడు రోగమునకు మందును వెదకుకొనును 
గాని, రోగ మెందుకు వచ్చినదా? యని విచారింపసాగడు. అయినను నీ కాకారణము తెలియ 
వలెనని పట్టుదలయున్నచో వినుము, బుద్ధిలోనున్న అజ్ఞాన మను దోషమే దానికి కారణము. 
ఆత్మయందు భ్రమాజ్ఞానాదు లుండవలెనని కాని, యుక్తమనికాని నెవరును జెప్పరు. కాని 
యందుండదగనివైనను మాయావశమున గలుగుచున్నవని మాత్రము మే మందుము. కాన 
బ్రహ్మ అజ్ఞానావృతమగుట నిజము. 


ఇట్టి బ్రహ్మను దెలిసికొను జ్ఞానము (అమానిత్వాదికము), ఈ జ్ఞానముచే దెలియదగిన 
(జేయమగు) బ్రహ్మము, జ్ఞానమువలన పొందదగినఫలము - ఈ మూడును యెల్లమానవులకు 
బుద్ధియందే గలవు. సంస్మారరహితమయిన బుద్ధి బ్రహ్మమును గ్రహింపలేకున్నను, సంస్మారసహిత 
మయిన బుద్ధి బ్రహ్మను గ్రహించగలదు. అందువలన “యతో వాచో నివర్తంతే” అను శ్రుతివిరోధ 
మిందు లేదు. 17 

శ్లో; ఇతి క్షేత్రం తథా జ్ఞానం జేయం చోక్తం సమాసతః । 

మద్భక్త ఏతద్విజ్ఞాయ మద్భావాయోపపద్యతే ॥ 18 

అ. ఈ శ్లోకము వెనుకటి శ్లోకములయందలి అర్ధమంతయును సంగ్రహించి చెప్పు 
చున్నది. ఓయి! అర్జునా, ఇట్లు క్షేత్రమును, జ్ఞానమును, జ్లేయమగు బ్రహ్మమును నీకు సంగ్రహించి 
చెప్పితిని. దీనినంతయు దెలిసికొనిన నా భక్తుడు నా స్వరూపమును బొందును.” పరమేశ్వరుడగు 
వాసుదేవునియందు సర్వాత్మభావమును సమర్పించినవాడు బ్రహ్మభావము (మోక్షము) నొందునని 
భావము. 

ఓయి! జీవుడు మోక్షదశలో బ్రహ్మరూపమును బొందునన్నచో (బ్రహ్మకు నింద్రియాదులు 
లేవుకాన వీనికిగూడ లేవని చెప్పినట్లగును. అపుడు జీవులకు ఇంద్రి యాధీనములయిన జ్ఞానము 
లేవియు నుండవు. వీ డొక పాషాణకల్పుడుగ తయారగును. ఇట్టి ముక్తినికోరు మూఢు డెవ్వడు 
నుండడు. కావున నీ మోక్షశాస్త్రమెందులకు అనినచో - వినుము. 

సవ్ర నిద్రావస్థలో ఏ యింద్రియములు, ఏ యింద్రియజ్ఞానములు లేవుగదా? అపుడు 
నీవు పాషాణకల్పుడవే కదా! మరియు, అర్థశవాకారుడవే కదా? అయినను నీవు నిద్రను 
గోరుచున్నావా? లేదా? కోరనిచో నీవు కొద్దిరోజులలోనే సిద్ధి బొందగలవు. నీవు నిద్రను 
గోరుచున్నచో మేమును అట్లే ముక్తిని కోరుచున్నాము. ఇందు ద ప్పేమి? 
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ఇక, నిద్రావస్థలో ఆనంద మున్నదనియు, ఆ యానందమును జీవుడు అవిద్యా వృత్తులచే 
ననుభవించుచున్నాడనియు మీ రంగీకరించుచో అవిద్యగల నిద్రావస్థయందే ఆనంద ముండగా, 
అవిద్యలేని మోక్షావస్థయందు ఆనందము లేదనుటెట్లు పొసగును? ఉన్నను ఇంద్రియములు 
లేనందున అనుభవింపబడుట లేదందురా? అనుభవములో లేని యానందము ఉన్నదని మీ 
రేల నంగీకరించిరి? నిద్రావస్థలో జడములయిన అవిద్యావృత్తులవలన ఆనందము అనుభవ 
గోచరమగుచుండ, అది ముక్తిదశలో స్వతస్సిద్ధమయిన చిద్రూపుని కేల అనుభవగోచరముగాదు? 


పోనిండు, వృత్తులవలననే ఆ ఆనందానుభవము. ఆ వృత్తులకు అనుభవము దేనివలన? 
అవి దేనివలనను అనుభవింపబడవన్నచో, అనుభవింపబదని వృత్తులున్న ట్లంగీరించు టెట్లు? 
సాక్షిలేనిదే వస్తువున్న ట్లంగీకరించుట లోకసిద్ధము కాదుకదా? 

ఇంక నా యవిద్యావృత్తులు ఆత్మచే ననుభవింపబడుచున్న వనినచో, సుఖరూపవృత్తుల 
యందు (ప్రతిఫలించిన ఆనందమును, ఆ వృత్తులను అనుభవించెడి యాత్మ ముక్తిలో 
స్వరూపానందము నేల ననుభవింపదు? 


కాక, ముక్తిలో ఆనందము అనుభవగోచరము గాకున్నను మాకు నిష్టమే. అది 
అనుభవరూపముగాని, అనుభవవిషయముగాదు. కనుక ననుభవరూపమగు ఆత్మా నందము 
నందటు గోరుదురు. సుషుప్పియందలి అజ్ఞానావృతములయిన ఆనందమునే 'సుఖమహ 
మస్వాప్సం' అని స్మరించుచుండ అజ్ఞానరహితమయిన శుద్దానందమును గోర రనుట వెళ్టితనము. 
కావున ముక్తియం దాత్మలు పాషాణకల్పులుగారు. 


రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు - 'మద్భావాయోపపద్యతే' అను పదమునకు 
(అహమివ అసంసారీ భవతి”) నావలె సంసారములేని వాడగును. అని వ్యాఖ్యానించెను. ఈ 
యది నిస్సారము. 


జీవేశ్వరులకు భేదమున్నంతవరకు సంసారసంబంధముండకమానదు. సంసారము 
బెపాధికము. జీవేశ్వరభేదముగూడ నుపాధివలననే యేర్చడును. జీవున కంతఃకరణము ఉపాధి, 
ఈశ్వరునకు అజ్ఞానము ఉపాధి. వీ రిరువురకు నీరెండు నుండగా నీ రెంటివలన గలిగెడి 
సంసార మేల నుండదు? ఉపాధియే లేదందురా? శుద్ధచైతన్యమునకు భేదమే లేదుగాన, భేదమే 
యుండదు. 18 

శ్లో ప్రకృతిం పురుషం చైవ విద్ధ్యనాదీ ఉభావపి । 

వికారాంశ్చ గుణాంశ్రైవ విద్ధి ప్రకృతిసంభవాన్‌ ॥ 19 

ఈ యధ్యాయారంభమున అర్జునుడు “ప్రకృతి, పురుషుడు, క్షేత్రము, క్షేతజ్ఞడు, జ్ఞానము, 
జ్ఞేయము” అను నాజు విషయములగూర్చి యడిగెను. అందు నాల్గు విషయములకు కృష్ణుడు 
జవాబు చెప్పెను. మిగిలిన రెంటిని (ప్రకృతి పురుషులను) గూర్చి యిపుడు చెప్పుచున్నాడు. 

ఓయి, అర్జునా? సీ వడిగిన ఆటువస్తువులు నిజస్థితిలో - క్షేత్రము, క్షేత్రజ్ఞుడు అని 
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రెండే యగుచున్నవి. జ్ఞాన, ప్రకృతులు క్షేత్రమునందును, పురుష జ్లేయములు క్షేతజ్ఞానియందును 
జేరును. కావున నా రెంటిని నిరూపించెద వినుము. 

ప్రకృతి పురుషులిద్దరు అనాదులు. ఈ రెంటివలననే బుద్ద్భ్యాది వికారములు సుఖ దుః 
ఖాది గుణములు పుట్టుచున్నవి. 

ఈశ్వరునకు జ్ఞానరూపమయిన ప్రకృతి, స్వరూపము. క్షేతలక్షణమైన ప్రకృతి, స్వభావ 
భూతము. జ్ఞానలక్షణమయిన ప్రకృతికంటె నతిరిక్తమయిన ఈశ్వరుడు లేడు. క్షేత్రలక్షణమైన 
ప్రకృతిమాత్రము జ్ఞానము కలిగినంతవటికు నిత్యము. ఆ పైన నది నశించును. ఆకాశాదులవలె 
క్షేతరూపమయిన ప్రకృతికి జన్మ శ్రుతులయందు గనిపించకున్నను, “మాయా చ అవిద్యా చ 
స్వయమేవ భవతి” అను డ్రుతినిబట్టి దానికిని జన్మము నంగీకరింపవలెను. 


జీవున కట్లు యీశ్వరునికంటె వేరుగ జన్మలేదు. 


ఉన్నట్లు కనిపించెడి (శ్రుతులు జెపాధికమగు జన్మమును సూచించుచున్నవి. కాని వాస్తవిక 
జన్మమును బోధించుటలేదు. మహాకాశ ఘటాకాశములకు భేదమెట్టిదో ఆచార్య వాదులమతమున 
జీవేశ్వరులకుగూడ భేదమలట్టిదే. కనుక జీవేశ్వరులిరువురు స్వరూపము తోడనే భిన్నులని చెప్పెడి 
మతాంతరుల ప్రసక్తి యిందు లేదు. 

పైగా మతాంతరులు, జీవేశ్వరులకు శేషశేషిభావము గలదందురు. ముక్తియందు గూడ 
బ్రకృతి నొప్పెదరు. శ్రీశంకరు లట్లనరు కనుక శంకరసిద్ధాంతమున మతాంతర సాంకర్య 
మిసుమంతయు లేదు. 

అయితే శంకరభాష్యమున ('ప్రకృతిద్వయవతళ్ట్వమేవ ఈశ్వరత్వంి) రెండు ప్రకృతులు 
గలిగియుండుటయే యీశ్వరత్వము. అని యుండుటచే నీ రెండుప్రకృతులు ఈశ్వరునివలె 
నిత్యములని తేలుచున్నది. ఇవి అనిత్యము లన్నచో పైభాప్యపంక్తికి విరోధము వాటిల్లు చున్నది. 

కాని యచట వ్యవహారసిద్ధమయిన భేదము నాశ్రయించి ప్రకృతిపురుషేశ్వరులకు భేదము 
జెప్పబడినదిగాని, వాస్తవదృష్టి ననుసరించి చెప్పబడలేదు. వాస్తవమున ఈశ్వరు డొక్కడేయని 
(శ్రుతుల వేనోళ్ల చాటుచున్నవి. ఇద్దానిని శంకరులుగూడ అనేకమారులు నిరూపించియున్నారు. 
కావున వ్యావహారికసత్యత్వము ననుసరించి ప్రకృతియు, పారమార్థిక సత్యత్వము ననుసరించి 
పురుషుడును అనాదులుగాన, శంకరులు తమభాపష్యమున, ద్వే అనాదీ సత్యా” (రెండును 
అనాదులు) అని వ్రాసిరి. 

అయితే, ప్రకృతిపురుషు లిద్దరు ఆదిలేనివా రగుచో, వారివలననే (ప్రపంచము 
పుట్టునుగాన, నింక నీశ్వరుడు ప్రపంచకారణమని చెప్పనేల? 

ఈశ్వరుడు ఈ రెండుప్రకృతుల ద్వారమున కారణమన్నచో అనాదులగు నీ ప్రకృతులకు 
ముఖ్యకారణత్వము చెప్ప వీలగుచుండ, నీశ్వరుని కల్పించుటగాని వీనికి ద్వారకారణత్వము 
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చెప్పుటగాని, యీ ప్రయాసయంతయు నేల? 

ఇక ప్రకృతికి ఈక్షణము సంభవించదనియు, పురుషుడు ఉదాసీనుడనియు, గాన 
నీశ్వరుడు జగత్మారణమగుట ఆవశ్యకమనినచో లా 

పురుషసంసర్గమున జడమయిన ప్రకృతికి ఈక్షణసంకల్పాదులు సంభవించవచ్చును 
గదా? 

కాక ప్రకృతిపురుషులు అనాదులయినపుడు ఈశ్వరుడు వాటికి కారణము కాడు, అపు 
డాతనికి సర్వకారణత్వమును సిద్ధింపదు. కావున ప్రకృతి పురుషులు అనాదులుకారు, సాదులే 
- (ఆదికలవారే) స - ఆదీ (కారణములు) - అనాదీ (కారణములుగారు) అని తత్పురుష 
సమాసమును జెప్పినచో గీతలలోని “అనాదీ అనుపదమునకుగూడ విరోధముండదు? అని 
కొంద రనెదరు. 

ఇది సమంజసము గాదు. వీరిమతమున, ప్రకృతిపురుషులు పుట్టకపూర్వము మీ 
ఈశ్వరునకు (ఈశితవ్యములయిన నియమింపదగినవి లేనందున, ఈశ్వరునకు నీశ్వరత్వమే 
యుండదు. కాన, నిచట ప్రకృతిపురుషులకు కార్యత్వ మంగీకరింపదగదు. తత్పురుషసమాస 
మున్ను జెప్పదగదు. 

అయితే అద్వైతులుగూడ, ప్రకృతికి పుట్టుక నొప్పెదరు. పురుషుడు యీశ్వరాభిన్ను 
డందురు. వీరిమతమున మాత్రము ప్రకృతి పుట్టకపూర్వము (ఈశితవ్యము) నియమింప దగినది 
యీశ్వరున కేది? అను ప్రశ్న యున్నది. 

కాని వీరు ప్రకృతి పుట్టునని చెప్పినను “ఇప్పుడు పుట్టునని” కాలనిర్ణయమును జేయరు, 
అనాది యందురు. అద్వైతులు అనాదిసిద్ధములని చెప్పేది వస్తువు లాజు గలవు. కనుక 
అవిద్యయున్నంతవరకు అనాదిసిద్ధముగా ప్రకృతిపురుషు లుందురుగాన అద్వైతులమతమున 
ఈశ్వరునియొక్క ఈశ్వరత్వమునకు భంగములేదు. అవిద్య నశించిన తరువాత ప్రకృతి లేదు, 
పురుషుడు లేడు; యీశ్వరుడును లేడు. 

ఓయి! ఈశ్వరుడు ప్రకృతిపురుషులనుకాని ప్రపంచమునుకాని తన యిచ్చ కొలది 
నిర్మించునా? లేక ఏదియో యొకకారణము న పేక్షించి నిర్మించునా? మొదటి పక్షమున, ఈశ్వరుని 
యిచ్చ నిత్యముగాన ప్రకృతిపురుషరూపమయిన ప్రపంచము గూడ నెల్లపు డుండవలసివచ్చును. 
ఇక సంసారమునకు నివృత్తియే యుండదు. రెండవపక్షమున ఆ నిమిత్త మేమియో నిర్ణయింప 
వలెను. జీవుల అదృష్టమను పేరు గల కర్మ యని యందురా? అయ్యది ప్రకృతిలోనే చేరిపోవును. 
జీవుడు సాదిపదార్థము గాన నంతము నొందును. ఆవల నీ యదృష్టమను కర్మ నిరాశ్రయమై 
నిలువనేరదు. మరియు జీవుడు పుట్టకపూర్వము కర్మయే లేనందున నాతడు పుట్టుటయే కుదరదు. 
అతడు పుట్టిన తరువాత కదా - కర్మ చేయుట తటస్థించును? ఇక సృష్టికి అజ్ఞానము కారణ 
మన్నచో నది ప్రకృతియందే చేరినందున, ప్రపంచాంతర్గతమగునుగాని నిమిత్తము కానేరదు. 
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ఇక సంసారోత్పత్తికి నిమిత్తమే లేదన్నచో, నిర్నిమిత్తమైన సంసారము నివర్తింపజాలదు. ఒకవేళ 
నున్న సంసారము జ్ఞానముచే నశించినను, మరల నిర్నిమిత్తముగా సంసార మేర్చడును. ఇక 
సంసారము నివర్తించనే నివర్తించదన్నచో, సంసారనివృత్తికొరకు పుట్టిన వేదాంతశాస్త్రము 
వ్యర్థమగును. నిర్నిమిత్తముగా కార్యముండుటయే అసంభవముగాన బంధమే లేకపోవును. 


ఇక సృష్టికి ఈశ్వరుడు నిమిత్త్రమనుటయు పొసగదు. ఈశ్వరుడు ప్రధాన కారణముగా ని, 
నిమిత్తకారణముగాని గాడు. ప్రకృతిపురుషులు కారణమందురా? - వాటిని మీరు కార్యములని 
యంగీకరించిరి కాని కారణములని యంగీకరింపలేదు. 

కావున ప్రకృతిపురుషులు నిత్యము లన్నచో నీ దోషము లేవియు నుండవు. ప్రకృతి 
పురుషులు సంసారనిమిత్తములుకాన, సంసారము నిర్నిమిత్తముగాదు. జ్ఞానము వలన ప్రకృతి 
నశించునుగాన ముక్తునకు మరల సంసారముండదు. జ్ఞానమును కలుగజేయును కాన శాస్త్రము 
సార్థకమగును. ప్రకృతి అనాదిసిద్ధముగ నుండుటచే దానివలన కలుగు బంధమున్ను ఉండును. 
బంధముండబట్టియే తన్నివృత్తిరూపమగు మోక్షమును సంభవించును. కాన న్పీ పక్షమున 
దోషమేమియు లేదు. 


అయితే ప్రకృతిపురుషులు జగత్మారణమగుచో, ఈశ్వరునకు జగత్మారణత్వ ముండదు 
గదా? కాదు, నిర్విశేషచిన్మాత్రుడయిన పరమేశ్వరుడు, ప్రకృతి పురుషులను నిమిత్తముగా జేసి 
కొనియే జగత్మారణ మగును. జడమయిన ప్రకృతి గాని, ఉదాసీనుడయిన పురుషుడుగాని 
స్వతంత్రముగా ప్రధానకారణము కానేరడు. పురుషసంసరమువలన ప్రకృతిగాని, ప్రకృతి 
సంసరమున పురుషునకుగాని సృష్టిసంకల్ప ముదయించదు. అసంగుడయిన పురుషునకు 
ప్రకృతితో సంబంధము అసంభవము. ప్రకృతితో సంబంధించిన పురుషుడు ప్రకృతిపరవశు 
డగుటచే కించిద్‌జ్ఞుడగును. కించిద్‌జ్ఞునకు సృష్టిసంకల్పము దూరాపాస్తము. ఇట్టిపురుషునితో 
జేరిన ప్రకృతికి సృష్టించవలెనను సంకల్పము కలుగదు. కనుక ప్రపంచసృష్టికి ఈశ్వరుడే 
ప్రధానకారణు డనవలెను. ఈశ్వరుడు వశీకృతమాయుడుగాన వీనిజ్ఞానము పరిచ్చిన్నముగాదు. 
వీనికి సృష్టిసంకల్పము సంభవించవచ్చును. 

ఈశ్వరచైతన్యాభాసవలన ప్రకృతికి వృత్తిపుట్టినను సంకల్పముమాత్రము ఘటింపదు. 
అయ్యది చేతనులకు ముఖ్యము, సహజమున్ను. ఈశ్వరునకు ముఖ్యమగు ఈక్షణము సంభవించు 
చుండ గౌణమగు నీక్షణము నంగీకరించుట న్యాయముకాదు. కావున ఈశ్వరుడే ప్రకృతి 
పురుషులను నిమిత్తముగా జేసికొని ప్రపంచకారణమగునుకాన నీశ్వరునకు జగత్మారణత్వము 
సిద్ధింపదనుట పొసగదు, 

ఓయి! అసంగుడయిన ఈశ్వరునకు మాయతో సంబంధమెట్లు? 


ఈశ్వరుడే పురుషుడగుచుండ నీశ్వరుడు అపరిచ్చిన్నజ్ఞానుడనియు, జీవుడు పరిచ్చిన్న 
జ్ఞానుడనియును భేదమేల? వినుము. విద్యావస్థయందు ఈశ్వరుడుగాని, పురుషుడుగాని, 
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యసంగుడే యగును. అవిద్యావస్థలో ఈశ్వరుడు మాయతో సంబంధము గలవాడే. ఈ యవస్థలో 
జీవుడున్ను మాయాపరతంత్రుదే. మాయవలననే ఈశ్వరునకు జీవత్వము కలుగుచున్నది. 
ఈశ్వరునకు జీవత్వము సహజముగాదు. త్రాటికి సర్పత్వము అజ్ఞానమువలన గలిగినట్లు 
ఈశ్వరునకుగూడ జీవత్వము అజ్ఞానసిద్ధమని యంగీకరింప వలెను. కావున ఈశ్వరునకు 
స్వతస్సిద్ధముగ నీశ్వరత్వము, అజ్ఞానవశమున జీవత్వము నుండుటలో విరోధము లేదు. 


కనుక జడమయిన ప్రకృతి జగత్మారణము కానేరదు. అట్లే ప్రకృతిపరతంత్రుడయిన 
జీవుడున్ను జగత్మారణము గానేరడు. 


వశీకృత ప్రకృతియయి సర్వజ్ఞాుడయిన ఈశ్వరుడే జగత్మారణ మనుట యుక్తము. ఇదియే 
శ్రుతిస్మృతిసమ్మతము. 

కాన, నిరీశ్వరసాంఖ్యులమత మవైదిక మగుటచే ప్రమాణము గాదు. భేదవాదము 
లెవ్వియు ప్రమాణములుగావు. అభేదవాద మొక్కటియే (శ్రుతి యుక్ష్యనుభవసిద్ధ మగుటచే 
ప్రమాణము. 

మహదహంకారాదివికారము, సుఖదుఃఖమోహాదిగుణములు - ఈ మొత్తమంతయు 
ప్రకృతికార్యము. కాన కార్యజాతమంతయు ప్రకృతిలక్షణమని తేలినది. 


ప్రపంచమంతయు ప్రకృతియొక్క పరిణామరూపమయినను ఈశ్వరసంకల్పముననే 
ప్రకృతిపరిణామము చెందుచున్నందున ఈశ్వరునకు కర్తృత్వము సిద్ధించును. కుమ్మరియొక్క 
సంకల్పమువలనను వానిపనులచేతను మట్టి ఘటాద్యాకారమున పరిణామముచెందినను, 
అందుకు కుమ్మరి కర్తయని చెప్పబడుచున్నాడు. అట్టితరి ప్రకృతి యుపాదానకారణము, ఈశ్వరుడు 
నిమిత్తకారణము నగునుగాని, యీశ్వరునకు అభిన్ననిమిత్తోపాదానత్వము సంభవించదుగదా! 
అని యనరాదు. ఈశ్వరుడు ప్రపంచవివర్తమునకుగాని, ప్రపంచాకారముగ పరిణమించు 
ప్రకృతికిగాని అధిష్టానమగుటచే ఈశ్వరునకు కర్తృత్వ ఉపాదానత్వములు రెండును పొసగ 
వచ్చును. 

ఓయి! ఈశ్వరుడు ప్రపంచమును సృజించుటకు ప్రకృతియొక్కటి యే చాలును. 
పురుషునితో బనిలేదు. కనుక శ్రీశంకరులు, ఈశ్వరుడు రెండుప్రకృతులచే జగత్తును సృజించెనని 
యెట్లు చెప్పిరి? వినుము, భోక్తయగు పురుషుడులేనిదే, భోగ్యమగు ప్రపంచముండి లాభములేదు. 
కాన భోగ్యప్రపంచమును బుట్టించుటకు భోక్తయగు పురుషుడుగూడ నిమిత్తముగాన పురుషుడు 
ద్వారకారణమని చెప్పబడినది. అనగా ఈశ్వరుడు ప్రకృతిద్వారమున ప్రపంచమును 
బుట్టించుచున్నా దనియు, పుట్టించిన ప్రపంచమును, పురుషద్వారమున అనుభవించుచున్నా 


డనియును అర్థము. 19 
శ్లో; _ కార్యకారణకర్త క్వే హేతుః ప్రకృతిరుచ్యతే I 
పురుషస్సుఖదుఃఖానాం భోక్త ఎక్వే హేతురుచ్యతే 11 20 
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అ. స్థూలశరీరమును అంతర్చాహ్యేంద్రియములను, పంచభూతములను, శబ్ద స్పర్శాది 
విషయములను సుఖదుఃఖాదిగుణములను పుట్టించుటకు ప్రకృతి కారణము. ఇవ్విధముగ వ్‌ 
రిరువురు ప్రపంచమునకు కారణమగుచున్నారు. భోక్షృభోగ్యములు లేనిదే సంసారమే లేదు. 
పురుషుడు స్వతస్సిద్ధముగా అసంగుడయినను అతనికి మిథ్యాభూత మయిన సుఖదుఃఖానుభవ 
ముండవచ్చును. 'క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి అను శ్లోకముచే ఆత్మకు సంసారిత్వము లేదని 
చెప్పబడియే యున్నది. 


రామానుజుల మతము : దేహేంద్రియాదులు పనిచేయుటకు పురుషాధిష్టితమయిన 
ప్రకృతి కారణమని రామానుజులనిరి. అది సరికాదు. ప్రకృతి పరిణామములగు దేహేంద్రి 
యాదులు పురుషాధిస్టితములగుచు, కార్యకారులగునని చెప్పుట యుక్తమగుచుండ, పురుషాధిస్టిత 
మయిన ప్రకృతికి కారణమును జెప్పుటలో ప్రయోజనము లేదు. 

అట్లే పురుషాధిష్టితమయిన బుద్ధియు క్రియాహేతువనుట యుచితముగాదు. అదియు 
నన్తాకరణమగుటచే కరణములలోనే చేరును. ఇంక పురుషాధిస్టితమయిన అజ్ఞానము క్రియా 
హేతువన్నచో, అయ్యది నిద్రావస్థలోగూడ నున్నందున నిద్రలోగూడ దేహేంద్రియాదులు పనిచేయ 
వలసివచ్చును. 

మరియు ప్రకృతి పనులను నెరవేర్చుటలో పురుషునిచే నధిష్టింపబడుట కారణ మన్నచో 
దేహేంద్రియాదులు పని నెరవేర్చుటకుగూడ నదియే (పురుషునిచే నధిష్టింప బడుటయే) కారణ 
మన్నట్లగును. అపుడు అధిష్టాతయగు పురుషుడు క్రియాకారి యని చెప్పినట్లె ఇది యంగీకరించి 
నచో, “ప్రకృతి చేయుటకు గారణమనియు, పురుషు డనుభవించుటకు గారణమనియును” 
జెప్పిన మూలవచనమునకు విరోధ మేర్చడును. ఇక మూలవిరోధమున్నను 'కర్తా శాస్త్రార్ధవత్వాత్‌' 
అను సూత్రము ననుసరించి యీ యర్థ మంగీకరింతమన్నచో నపుడు, 

“శ్లో ప్రకృత్యైవ చ కర్మాణి క్రియమాణాని సర్వశః । 

యః పశ్యతి తదాత్మానమకర్తారం స పశ్యతి 11” 

(అన్నివిధములపనులను ప్రకృతియే చేయుచున్నదనియు, ఆత్మ చేయువాడు గాడనియు 
దెలిసికొన్నవాడే తెలివిగలవాడు) 

“శ్లో ప్రకృత్యా క్రియమాణాని గుణకర్మాణి సర్వశః । 

అహంకారవిమూఢాత్మా కర్తా౭_హమితి మన్యతే॥” 

(ప్రకృతిచే జేయబడుచున్న గుణకర్మలను అహంకారముచే మూఢుడయిన ఆత్మ, 
తానుచేయుచున్నట్లు తలంచును) అని యాత్మ కర్తగాడని చెప్పెడి గీతాశాస్తమునకు విరోధము 
వాటిల్లును. ఇట్టి గీతాశాస్త్రమునకు విరుద్ధముగ వ్యాససూ(త్రము ఆత్మకు కర్తృత్వము 
ప్రతిపాదింపజాలదు. సూత్రకార గీతాకారులలో పరస్పరవిరోధ ముండదు. గీత భారతాంతర్గతము 
గాన గీతాకారుడు వ్యాసుడే, సూత్రకారుడును వ్యాసుడే. ఇట్టితరి ఒకేవ్యాసుడు యొకచోట 
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ఆత్మ కర్తయనియు, మరియొకచోట ఆత్మ కర్తగాడనియును ఎట్లు చెప్పును? 

కావున సూత్రమునకుగూడ అహంకారము కర్త యనియే తాత్పర్యము. కావున ప్రకృతి 
కర్తయనియు, పురుషుడు భోక్త యనియును దేలినది. 

ఈశ్వరేచ్చవలన జడమయిన ప్రకృతికిగూడ కర్తృత్వము లభించును. నిర్వికారు డయిన 
పురుషునకు సాక్షిత్వరూపమయిన భోకృృత్వమున్ను నిర్వికారత్వమునకు భంగము లేకుండగనే 
కుదురును. 

అయితే, సుఖదుఃఖసాక్షాత్మారరూపమయిన అనుభవము వికారము గాకున్నను, 'నేను 
సుఖిని, నేను దుఃఖిని' అను ప్రతీతిసిద్ధమయిన సుఖదుఃఖానుభవము వికారరూప మేల గాదు? 

నిజమే, అది వికారరూపమే. నిర్వికారుడయిన పురుషునియుం దా వికారము 
అవిద్యావశమున సంభవించుచున్నది. అట్లే కర్తగాని పురుషునియందు 'నేను వెళ్లువాడను, 
నేను గ్రపహించువాడను అను ననుభవబలమునుబట్టి యజ్ఞానవశమున కర్షృత్వము 


సంభవించుచున్నది. ఇది యంతయు ముందుశ్లోకమున స్పష్టము కాగలదు. 20 
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అ. ప్రకృతియందు తాదాత్యభావముగల పురుషుడు ప్రకృతివలన బుట్టిన సుఖ దుఃఖ 
మోహాదిగుణముల ననుభవించుచున్నాడు. పురుషునకు ప్రకృతియందుగాని, దాని కార్యము 
నందుగాని సాక్షాదాత్మభావము లేదు. అయినను నే నజ్ఞానిని, నేను కర్తను, నేను సందేహించు 
చున్నాను. నేను నిర్ణయించుకున్నాను; నేను తాకుచున్నాను, నడచుచున్నాను అనుచు ప్రకృతియొక్క 
ధర్మములను తనయం దారోపించుకొనుచున్నాడు. ప్రకృతియొక్క కార్యవిశేషమగు దేహాదుల 
యందు సాక్షాత్తుగానే ఆత్మభావ మారోపింపబడుచున్నది. ఇందుకు “నేను దేవుడను, నేను 
మనుష్యుదడను అను ప్రతీతు లాధారములు. ఇట్లు ఆత్మయం దారోపించుకొనబడిన ప్రకృతి 
తత్మార్యాదులతోను, వాని ధర్మములతోను ఆత్మకు మిథ్యా భూతమగు సంసార మేర్ప్చడుచున్నది. 
కావున సంసార సంబంధమునకు అధ్యాస కారణమని సిద్ధించినది. 

ఆత్మకు సుఖదుఃఖాది భోగము శరీరాదులకు అన్నాది భోగములవంటిది కాదు. 
చక్షురాదులకు ఘటాద్యుపలట్టివంటిది. కనుకనే ఆచార్యపాదులు మూలమునందటి “భుంక్తే” 
అనుపదమునకు “ఉపలభలతే” అని వ్యాఖ్యానించిరి. అనగా (జానాతి) తెలిసికొను చున్నాడని 
యర్థము. సుఖాదిసాక్షీభూతుడయిన ఆత్మకు వాస్తవికమగు సుఖాదిభోగము సంభవింపదు. 

సత్త్వగుణము సుఖాకారముగను, రజోగుణము దుఃఖాకారముగను, తమోగుణము 
మోహాకారముగను పరిణమించుటవలన సుఖదుఃఖాదులకు ప్రకృతివలన బుట్టెడిగుణము లని 
వ్యవహారము. 

పాండిత్యముకూడ సత్త్వగుణముయొక్క పరిణామము. సుఖదుఃఖాదులను సాక్షాత్మరించు 
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కొని పురుషుడు నేను సుఖమును దెలిసికొనుచున్నాను, నేను దుఃఖమును తెలిసికొనుచున్నాను 
అని తెలియవలెను. ఇంతియెకాని నేను దుఃఖిని అని తెలియదగదు. సుఖదుఃఖాదులు అంతః 
కరణధర్మములు. పురుషునియం దవి యుండుట యసంభవము. అయినను అనాత్మ 
తాదాత్యాధ్యాసవలన 'నేను సుఖిని” అని యనుకొనుచున్నాడు. 


కావున, పురుషునకు సంసారమునుగూర్చి కేవల అవిద్యమాత్రము కారణముగాదు. 
అవిద్యాకార్యములయిన సుఖదుఃఖాదులు కారణములు గావు. వాని సాక్షాత్మారమున్ను 
కారణముగాదు. సుషుప్తియం దీ సామగ్రియంతయు నున్నను, పురుషునకు సంసార 
మగపడుటలేదు. సంసారబంధమునకు అధ్యాస యొక్కటియే కారణము. కనుకనే, ఉత్తరార్థమున 
శ్రీకృష్ణుడు, “దేవమనుష్య్యాది జన్మలయందు పురుషునకు సుఖదుఃఖాదిగుణములతో నేర్పడిన 
సంబంధమే సంసారబంధమునకు గారణిమని చెప్పిరి. అవిద్యలేనిదే యధ్యాసయే లేదు. కాన, 
సంసారబంధమున కధ్యాస ప్రధానకారణమనియు, అవిద్యాదు లప్రధానకారణములనియు దెలియ 
వలెను. గుణసంగమనగా “ఈ సుఖదుఃఖాదిగుణములు నావి అని, యాత్మయందంతఃకరణ 
ధర్మాధ్యాస మని భావము. ధర్మాధ్యాసమువలె ధర్యధ్యాసకూడ సంసారకారణము. ధర్యధ్యాసలేనిదే 
ధర్మాధ్యాస పొసగదు. “అహమ్మనః (నేను అంతఃకరణము) అను ప్రతీతిలేనందున ధర్యధ్యాసము 
సాక్షాత్తుగా తెలియబడుట లేదు. కాని ధర్మాధ్యాసవలన, ధర్యధ్యాసము నూహింప వలయును. 
కనుకనే భాష్యకారులు ధర్మాధ్యాసమునే యుటంకించిరి. 

ఇట్టి ధర్మాధ్యాస సంసారకారణమనుటలో, 'స యథా కామో భవతి తత్మతుర్భవతి' 
అను ్రుతి ప్రమాణమగుచున్నది. ఎవని కేకోరిక యుండునో వాడు ఆ కోరిక నెరవేరు కర్మల 
నాచరించును అని శ్రుత్యర్థము. స్వర్గకాముడు జ్యోతిష్టోమ మాచరించును, వర్షకాముడు కారీరేష్టి 
చేయును. ఇ ట్లాయా యజ్ఞాదుల నాచరించినందున మానవులు ఫలానుభవముకొరకు ఉచ్చనీచాది 
జన్మల నొందెదరు. దేవాదిజన్మ లుచ్చములు, పశ్వాదిజన్మలు నీచములు. ఈ యీ జన్మలందు 
గుణసంగమువలన మానవులకు గోరిక లుదయించును. పురుషుడు సత్వగుణమున దేవతాజన్మ 
కావలె ననుకొనును. రజోగుణ వశమున మనుష్యజన్మము నపేక్షించును, తమోగుణమునుబట్టి 
పశుజన్మమును కామించును. ఇట్లు గుణసంగమే క్రమక్రమముగ బంధహేతు వగునని 
తేలుచున్నది. 

ఇట్టి సంసారమును తొలగించుకొనుటకు సంన్యాస వైరాగ్యపూర్వకమైన క్షేతక్షేతజ్ఞ 
జ్ఞానము అధ్యారోపాపవాదములతో కారణమని గీతాశాస్తమున 'యద్‌జ్ఞాత్వా౭_ మృతమశ్చుతే' 
అను శ్లోకమున నిరూపింపబడినది. 

రామానుజమతము : ప్రకృతియొక్క సంసర్గమువలన పురుషునకు బంధము సత్యమే 
యనియు, ప్రకృతి సంసర్గమునకు గుణసంగము కారణమనియు, ఇట్టి కార్యకారణభావము 
బీజాంకుర న్యాయమున ప్రవాహరూపముగ అనాదియనియు, అమానిత్వాదిగుణముల నలవరచు 
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కొనినచో గుణసంగము నివర్తించుననియు, గుణసంగము నివర్తింప ప్రకృతితో సంసర్గ్ద ముండ 
దనియు దాన సత్యమగు బంధముగూడ నివర్తించుననియును రామానుజు లనిరి. ఈ యది 
అనుచితము. 

“అసంగో హ్యయం పురుషః అను డ్రుతినిబట్టి అసంగుడగు పురుషునకు ప్రకృతితో 
సంగము సత్య మెట్లగును? ఆకసమునకు నైల్యగుణసంగము సత్యమా? మొదట ప్రకృతి 
సత్యమగుచో, దానితో పురుషునకు సంగము సత్యమగును. “ఏకమేవాద్వితీయం బ్రహ్మ” “నేహ 
నానాస్తి కించన” అనుశ్రుతులు రెండవ వస్తువే లేదని చెప్పుచున్నవి. కాన ప్రకృతియే 
సత్యముగాదు. అట్టితటి దానితో సంగము సత్యమెట్లగును? తతయుక్తమగు బంధము సత్య 
మెట్లగును? 

మరియు ప్రకృతిసంగమునకు గుణసంగము కారణమనుటయే కుదరదు. ఇచట 
బీజాంకురన్యాయము ప్రసక్తించదు. ప్రకృతిసంగము అనాది. గుణసంగము సాది. అనాది 
పదార్థమునకు సాదిపదార్థము హేతువగుట విరుద్ధము. ప్రకృతి యనాదియే యయినను దాని 
సంగముమాత్రము సాదియని యనరాదు. అనాదులయిన ప్రకృతిపురుషులు పరస్పర సంగములేక 
యుండుననుటలో ప్రమాణము లేదు. ఒకవేళ నట్లుండుచో, తరువాత నారెంటికి సంబంధము 
నేర్చరచెడి కారణము లేనందున, ఆ రెంటికి సంబంధమే సిద్ధింపదు. అజ్ఞానము సంగహేతువనుట 
విచిత్రము. అజ్ఞానమే ప్రకృతి. దాని సంగమున కదియే హేతువెట్లగును? ఇక అజ్ఞానము, 
ప్రకృతి వేరన్నచో నపుడు అజ్ఞానమునకు పురుషునకు సంగమున్నదా? లేదా? ఉన్నచో దానికి 
హేతువేది? సంగహేతువు లేనిదే సంగమెట్లు సిద్ధించును? అజ్ఞాన పురుషులకు సంగమేర్చరుప, 
మరియొకటి కారణమన్నచో దానితో పురుషునకు సంగమున్నదా, లేదా? ఉన్నచో దానికి 
సంగ హేతువెద్ది? లేనిచో నది సంగము నెట్లు కలిగించును? అని యట్లనవస్థాదోషము 
ప్రసక్తించును. ఈ దోషమును బాపుకొనుటకు అజ్ఞానవురుషుల సంగమున కజ్ఞానమే 
కారణమన్నచో ఆత్మాశ్రయదోషము ఘటించును. కనుక ప్రకృతిపురుషులసంగము అనాదియనియే 
సిద్ధాంతము కనుకనే, “అవిద్యాతచ్చితోర్యోగష్టడస్మాకమనాదయః” అను నభియుకోక్తి చెల్లుచున్నది. 
కావున అనాదియగు ప్రకృతి పురుషసంగమే గుణసంగమునకు హేతువు. ఇట్లుండ రామానుజులు 
గుణసంగము ప్రకృతిపురుషసంగమునకు హేతువని నుడువుట మృత్తుయొక్క పుట్టుకకు ఘటము 
కారణమనుమాటవలె పరిహాసాస్పద మగుచున్నది. 

మరియు వారు (రామానుజులు) అమానిత్వాది గుణములవలన సత్యమగు బంధము 
తొలగుననిరి. సత్యమైనది నివర్తించుటకాని నివర్తించునట్టిది సత్యమగుటగాని లోకమునం 
దెచ్చటను గానము. 


కర్రదెబ్బతో నిజమయినసర్పము నివర్తించుటలేదా? అని యందురేమో? ఆ సర్పము 
నందలి సత్యత్వమే తగాదాలలో యున్నది. తగాదాలలో లేనివస్తువు దృష్టాంతముగ నీయవలెను. 
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దృష్టాంతముగా నీయదగిన అట్టివస్తువు మా మతమున (అద్వైతమతమున) లేదు కనుకనే 
మేము ప్రపంచమంతయు మిథ్య యందుము. 

శ్రుతియుక్యనుభవములకు విరుద్ధమగు అర్ధమెన్నటికిని గ్రహింపదగదు. “యో వై భూమా 
తదమృతం అథ యదల్బ్పం తన్మర్యమ్‌” “తత్సత్యం స ఆత్మా తత్త్వమసి” “అతో న్యదార్తం” 
అను (శ్రుతులు బ్రహ్మ సత్యమనియు, మిగిలిన ప్రపంచమంతయు మిథ్యయనియు జెప్పుచున్నవి. 

యుక్తి: ఫా 

1. బ్రహ్మ = సత్యము = త్రికాలాబాధ్యమగుట వలన = వ్యతిరేకమున ఘటమువలె 

2. ప్రపంచము = మిథ్య = తోచెడిసమయమునందు మాత్రమే యుండుట వలన = 
కలలోని రథాదులవలెను, ఇంద్రజాలాదులవలెను, అని. 

ఓయి! ప్రపంచము = సత్యము = ప్రతీయమానమగుటలన - (బ్రహ్మవలె, అని యేల 
నూహింపకూడదు? 

నిజమే. దృష్టాంతమగు బ్రహ్మయందు ప్రతీయమానత్వమను (తెలియబడుటయను) 
హేతువు లేదు. 

అతీంద్రియమయి, శా(స్త్రేగమ్యమగు బ్రహ్మవస్తువునందు ప్రతీయమానత్వము కుదరదు. 

ఇంద్రియగోచరమగువస్తువే ప్రతీయమానమగును. (బ్రహ్మ ఇంద్రియగోచరముగాదు. 
కాన ప్రతీయమానము గాదు. “అప్రాప్య మనసా సహ” “యత్తదద్రేశ్యమగ్రాహ్యమ్‌” అను 
శ్రుతులిందు కాధారము. కావున ప్రతీతిరూపమగు బ్రహ్మయందు ప్రతీయమానత్వ మను హేతువు 
సిద్ధింపనందున హేత్వసిద్ధి యను దోషము వాటిల్లును. 

ఓయి! ప్రపంచము = సత్యము = త్రికాలాబాధ్యమగుటవలన = (బ్రహ్మ వలె; అని 
యనుమానము రచించెదము. 

ఇందు పక్షమున హేత్వసిద్ధియనుదోషము లేదు. ప్రళయకాలమునగూడ సూక్ష్మ 
రూపముతో ప్రపంచమున్నది. అనినచో నీ యది పొసగదు. 

స్టూలప్రపంచము త్రికాలాబాధ్యమా? లేక సూక్ష్మప్రపంచము త్రికాలాబాధ్యమా? ఇందు 
మొదటిపక్షము కుదరదు. ప్రళభయమునందు స్టూలప్రపంచము లేనందువలన. రెండవపక్షమున్ను 
పొసగదు. ప్రపంచమున్న కాలమున నది లేనందున. 

ఇక స్టూలసూక్ష్మోభయాత్మకమయిన జగత్తు సత్యమన్నచో, నదియును చెల్లదు. 
ఉభయరూపమయిన ప్రపంచమే లేదు. స్థూలత్వ సూక్ష్మత్వములు పరస్పరవిరుద్ధములుగాన 
స్థూలము సూక్ష్మమగుటకాని, సూక్ష్మము స్టూలమగుట కాని సిద్ధించదు. 

మరియు నిట్లే ప్రకృతి = సత్యము = త్రికాలాబాధ్యమగుటవలన = బ్రహ్మవలె = అను 
ననుమానప్రయోగముకూడ నిలువదు. 
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ఇందును, స్టూల ప్రకృతి సత్యమా, సూక్ష్మప్రకృతి సత్యమా? ప్రళయమునందు స్థూల ప్రకృతి 
లేనందున నది సత్యముగాదు. ప్రపంచదశలో సూక్ష్మప్రకృతిలేనందున నదియును సత్యముగాదు. 

అయితే, ఇట్లె బ్రహ్మవిషయమునగూడ స్టూలబ్రహ్మ సత్యమా, సూక్ష్మబ్రహ్మ సత్యమా? 
అని యేల వికల్పింపగూడదు? నిజమే! “అస్థూలమనణ్వహ్రస్వమ్‌” ఇత్యాది శ్రుతి బ్రహ్మయందు 
స్టూలత్వ సూక్ష్మత్వాదిధర్మములు లేవని చెప్పుచున్నందున బ్రహ్మ విషయమున నిట్టి వికల్పము 
చేయ వలనుపడదు. 

నిజస్థితిలో మోక్షదశయందు ప్రకృతికాని దానికార్యముకాని లేనందున త్రికాలా బాధ్యత్వ 
లక్షణమయిన సత్యత్వము ప్రకృతికిగాని, దాని కార్యమునకుగాని లేదు. 

ఇట్లు ప్రకృతి, తత్మార్యములకు అసత్యత్వము సిద్ధింప, దానివల్ల నేర్పడిన గుణసంగ 
రూపమగు బంధమున కసత్యత్వ మనివార్యము. బంధ మసత్యము కనుకనే, జ్ఞానమువలన 
దానికి నివృత్తి. లోకములో జ్ఞానమువలన బోవు (నశించు) వానికి సత్యత్వ మెచ్చటను కనిపించుట 
లేదు. రజ్జుసర్పము రజ్ఞుజ్ఞానమున నశించుచున్నదికాని, సత్యసర్పము జ్ఞానమాత్రమున నశించుట 
లేదు. 


అమానిత్వాది సాధనములచే బంధము నివర్తించుననుట పొరపాటు. అమానిత్వా దులు 
జ్ఞానసాధనములుగాని మోక్షసాధనములు కావు. కావున అమానిత్వాది సాధన జన్యమయిన 
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శ్లో; ఉపద్రష్టానుమంతా చ భర్తా భోక్తా మహేశ్వరః | 
పరమాత్తేతి చాప్యుక్తో దేహే స్మిన్‌ పురుషః పరః ॥ 22 


అ. యజ్ఞకర్మలయందు బుత్విగ్యజమానులు వారివారిపనులు నెరవేర్చుచుండ, సమీప 
మందుండి వారిపనులలో నిమగ్నుడుగాక వారిపనులయందలి గుణదోషములను నిరీక్షించువానిని 
యుపద్రష్ట యందురు. అట్లే దేహేంద్రియాదులు వ్యాపారముచేయుచుండ తా నేపనిని చేయక 
దేహేంద్రియాదులకు విలక్షణుడయి, వాటిసామీప్యమున నుండు పురుషుడు, ఉపద్రష్ట యన 
బడును. 

లేక ద్రష్టలందరిలో నాంతరతముడయిన ఆత్మ యుపధ్రష్ట యనబడును. దేహ చక్షుర్శనో 
బుద్ధాత్మలు ద్రష్టలు. వీనిలో దేహము బాహ్యద్రష్ట దానికంటె చక్షురాదులు లోపలిద్రష్టలు. 
వానికంటె మనసు, దానికంటె బుద్ధి, దానికంటె ఆత్మ ఆంతరమగు ద్రష్ట. 

దేహేంద్రియాదులు కర్మవ్యాప్టతము లగుచుండ, తాను చేయకున్నను ఆ పనుల గురించి 
సంతోషించు నాత్మ అనుమంత. ఆత్మ దేహేంద్రియాదుల పనులనెన్నడు నివారించడు. ఎప్పుడును 
ఆ యాపనుల నంగీకరించుచునే యుండును. 


ఆత్మ దేహేంద్రియమనోబుద్దులకు చిదాభాస నొసంగుచు స్వరూపమును ధరించి 
యుండునటుల వానిని పోషించును. కావున ఆత్మ భర్త. దేహాదులు తమ స్వరూపమును 
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తాము స్వయముగ ధరింపజాలవు. ఆత్మయొక్క అనుగ్రహబలమువలననే తాము నిలచి 
యుండును. ఆత్మయొక్క అనుగ్రహ మన ఆత్మచైతన్యమును దేహాదులయందు ప్రతిఫలింపం 
జేయుటయే. అజ్ఞులు దేహాదులయందలి చైతన్యము స్వరూపచైతన్యమేయని తలచెదరు. నిజస్థితిలో 
నది ఆత్మచైతన్యప్రతిఫలమువలన కలిగిన చైతన్యాభాసయే. ఇట్టి చైతన్యాభాసము లేనిదే 
దేహేంద్రియాదులు గమనాగమనాదివ్యాపారములను నెరవేర్చ జాలవు. 


లోకములో స్వతంత్రులయిన రాజులు ఈశ్వరు లనబడుచున్నారు. కాని వారు 
మహేశ్వరులు గారు. వారికిపైన నియంతలగు దేవాదు లున్నారు. బ్రవ్మాదులుగూడ కాలాదులకు 
పరతంత్రులు. కాన మహేశ్వరులు గారు. కాని యెల్ల శరీరములయం దుండు ఆత్మమాత్రము 
మహేశ్వరుడు. సర్వాత్మ. సమస్తభూతములు ఈతనియందు గల్పింప బడినవి. ఈత డధిష్టాన 
రూపుడు. 

ఇచట మీరు, అంతఃకరణోపహితుడై పరిచ్చిన్నుడైన పురుషుడు సర్వాధిష్టాత యెట్లగునని 
ప్రశ్నించరాదు. అంతఃకరణముగూడ పురుషునియందు గల్పింపబడినది. కనుక నది పురుషుని 
పరిచ్చేదపరచజాలదు. పురుషుడు స్వతహాగా పరిచ్చిన్నుడయినచో వానిని అంతఃకరణము పరిచ్చేద 
పరచుట వ్యర్థము. స్వతహాగా అపరిచ్చిన్నుడగుచో వానిని అంతఃకరణము పరిచ్చేదపరచజాలదు. 

కావున అపరిచ్చిన్నుడయిన పురుషునియందే అంతఃకరణాదికము గల్పింపబడినది. 
కనుక పురుషుడు సర్వాధిష్టాత యగును. కనుకనే యీతడు ప్రత్యగాత్మ యయినను పరమాత్మయే 
యని యీ శ్లోకమునందే శ్రీకృష్ణుడు చెప్పియున్నాడు. అయితే కూటస్టునియందు వ్యష్టిదేహాదికము 
కల్పింపబడినదనియు, పరమాత్మ యందు ప్రపంచ మంతయు గల్పింపబడినదనియును వెనుక 
జెప్పితిరిగదా! ఇపుడు పురుషునియందు అంతఃకరణాదికమంతయు గల్పింపబడినట్లు 
చెప్పుచుంటిరే - యిదియేమి? ఇందు దోషము లేదు, వినుము. కూటస్థపరమాత్మలకు అంతః 
కరణోపహితత్వ మాయోపహితత్వ రూపమైన కల్పితభేదము నవలంబించి యిట్లు చెప్పితిమి. 
అట్లుకానిచో తత్త్వమస్యాది మహావాక్యములు, కూటన్ట పరమాత్మలకు అభేదము నెట్లు 
ప్రతిపాదించును? 

అయితే కూటస్థపరమాత్మలు భిన్నులయియుండ మహావాక్యములు అభేదమును బోధించు 
చున్నవా? అభిన్నులయియుండ నభేదమును బోధించుచున్నవా? భిన్నులయితే అభేదము సంభ 
వింపదు అభిన్నులయితే కూటస్టుడు, పరమాత్మ, అని భేదముగా శబ్దమును ప్రయోగించుటెట్లు? 

వినుము. ఇదియొక దోషముకాదు. లౌకికులు, తార్మికులును, అద్వితీయమగు ఆత్మ 
యందు కూటస్టుడు, పరమాత్మ అనుభేదమును వ్యవహరించిరి. వారి వ్యవహారమున ప్రసక్తించిన 
భేదమును తత్త్వమస్యాది మహావాక్యములు నిరసించుచున్నవి. కావున నిట్లు సర్వాత్మయగుట 
వలననే పురుషుడు స్వతంత్రుడయినాడు. సచ్చిదానందరూపుడయిన పురుషుని సర్వప్రపంచము 
నుంచి విడదీయగా, గుడ్డనుంచి దారములను విడదీయగా గుడ్డయే లేకుండినట్లు సర్వప్రపంచము 
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లేకపోవును. కాన పటము తంత్వధీనమయినటుల సర్వప్రపంచము పురుషపరతంత్రము. కనుక 
పురుషుడే మహేశ్వరుడు, పరమాత్మయు. 

పరమాత్మయనగా ఉత్కృష్టమయిన ఆత్మయని యర్థము. గొప్పవాడని భావము. ఇచట 
అనాత్మలలో గొప్పవాడా? ఆత్మలలో గొప్పవాడా? అని ప్రశ్న పుట్టును. రెండవపక్షమున 
అనేకాత్మదోషము. మొదటిపక్షము లోకవిరుద్ధము. అనాత్మలలో అనాత్మనే నిర్ణయించవలెగాని 
ఆత్మను నిర్ణయించదగదు. మనుష్యులలో నుత్తముడు దేవత కానేరడు. కావున బౌద్ధాదులచే 
గల్పింపబడిన దేహాద్యాత్మలలో నీతడు గొప్పవాడని యభిప్రాయము. 


అజ్ఞానమువలన గొందరు బౌద్దాదులు దేహమే యాత్మయని తలచిరి. మరికొందరు 
ఇంద్రియము లాత్మ యనిరి. కొందరు ప్రాణమును, కొందరు మనస్సును, కొందరు బుద్ధిని 
యాత్మ యనిరి. వివేకులుమాత్రము దేహాదివిలక్షణమయిన చైతన్యము నాత్మ యనిరి. ఇట్లుండ 
అజ్ఞులు, ప్రాజ్జులు తలచెడి యాత్మలలో పురుషుడు పరమాత్మయని యిచట శ్రీకృష్ణునిచే నిర్ధారణ 
చేయబడినది. కల్పితములైన దేహాదిబుద్ధ్యంతములగు ఆత్మలలోను కల్పితములైన ప్రత్యగాత్మల 
లోను అకల్పితుడయిన ప్రత్యగాత్మ ఉత్కృప్టుడని భావము. ఈ యది శ్రుతిసిద్దము కాన ఆస్తికులకు 
గాహ్యము. ఈశ్వరుడు వేదమునందు జెప్పిన విషయమునే గీతలయందుగూడ జెప్పెను. 
పరమాత్మయగు నీ పురుషుడు, మనుష్యపశ్వాది సకలదేహముల యందును గలడు. లేక నా 
శరీరములయందు గనిపించుననియు జెప్పవచ్చును. దీనిచే సర్వవ్యాపియగు పురుషుడు పరిచ్చిన్న 
మగు దేహమునం దెట్లుండునను శంక తొలగినది. పురుషుడు పరమాత్మయని పదునైదవ 
యధ్యాయమునగూడ జెప్పబడగలదు. ఇట్లు పురుషునకు పరమాత్మభావమును మాటిమాటికి 
జెప్పుట అభేదవాదము ప్రమాణమనుబుద్ధితోగాన భేదవాదము అప్రమాణమని తేలినది. 


రామానుజమతము : ఈ దేహమునందున్న పురుషుడు దేహ ప్రవృత్తి కనుకూలమగు 
సంకల్పాదుల గలుగ జేయుచు, దేహమున కుపద్రష్టయు, అనుమోదకుడు నగుచున్నాడు. 
అట్లే దేహమును జోడించువాడును, దేహప్రవృత్తివలన గలిగెడి సుఖదుఃఖముల ననుభవించు 
వాడును అగును. కావున నిట్లు దేహమును నియమించుటచేతను, దేహమును బోషించుటచేతను, 
దేహమునకు శేషి (అంగి) యగుటచేతను దేహేంద్రియ మనస్సులకు మహేశ్వరు (ప్రభువు) 
డగుచున్నాడు. దేహాదులగూర్చి పరమాత్మయునని చెప్పబడుచున్నాడు. పురుషుడు, పరుడు, 
సర్వోత్మృష్టుడు, అపరిచ్చిన్నజ్ఞాన శక్తిగలవాడు. అనాదియయిన ప్రకృతిసంబంధమువల్ల నేర్పడిన 
గుణసంగమువలన నీదేహమాత్రమునకు మహేశ్వరుడగుచున్నాడు. దేహమాత్రము నకు 
పరమాత్మయు నగుచున్నాడు. అని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. ఇది యంతయు నిస్సారము. 

స్థూలదేహముయొక్క ప్రవృత్తి కనుకూలమైన సంకల్పము సూక్ష్మదేహమయిన మనస్సు 
యొక్క ధర్మముగాని పురుషుని ధర్మముకాదు. అయినా - అధ్యాసలేనిదే ఒకదాని ధర్మము 
మరియొకదాని కంటదు. అధ్యాసను రామానుజులంగీకరింపరు. రామానుజులు పరమేశ్వరునకు 
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గూడ సంకల్పము (ఈక్షణము) స్వాభావిక మందురు. ఇట్టివారు జీవునకు స్వాభావికమనుటలో 
వెనుదీతురా? జీవునకు సంకల్పము స్వాభావికమగుచో సుషుప్తిలో గనుపింపదేల? మూర్చాదుల 
యం దేల గనిపించదు. కాన సంకల్పము పురుషధర్మముగాదు. 

సుఖదుఃఖానుభవముకూడ బుద్ధిధర్మముగాని పురుషధర్మముగాదు. నిర్వికారునకు సుఖదుః 
ఖాద్యనుభవరూపమయిన వికారము, గుణసంగము, ప్రకృతిసంగము మున్నగునవి యుండవు. 

మా మతమున సంగము అధ్యాసికమయినందున, ఆత్మయం దుపపన్నమగును. మీరు 
సంగము సత్యమందురు. మీబోటివారు పురుషునియందలి యీశ్వరత్వమును సంకోచ పరతురని 
తలచియే బాదరాయణులు మహేశ్వరపదమును వాడిరి. అయినను మీరు “పురుషుడు దేహాదుల 
గూర్చి మహేశ్వరుడు” అని సంకోచపరచినచో మిమ్ముల శాసించువా రెవ్వరు? మహచ్చబ్దమునకు 
ఆనర్థక్యమును, సంపాదించి మూలచ్చేదమగు మీపాండిత్య మును బయటపెట్టుకుంటిరి. 
“మాయాం తు ప్రకృతిం విద్వాన్‌ మాయినం తు మహేశ్వరం” అను శ్రుతియందున్న మహేశ్వరశబ్ద 
మిచట ప్రయోగింపబడినది. అట్టిదానిని, మూలమునకు వ్యతిరిక్తముగా సంకోచపరచుటకు 
గారణమేమి? ఈశ్వరునియందు యోగరూఢములయిన మహేశ్వర పరమాత్మపదములు 
జీవేశ్వరులు భిన్నమయినచో జీవునియం దెట్లు ప్రయోగింపబడును. గీతాశాస్తమం దెక్కడయినను 
దేహమాత్రమునకు పరమాత్మయనియును బ్రయోగముకలదా? అట్లున్నచో రామానుజు లిట్లు 
అర్ధసంకోచమును చేయుట యొప్పెడిది. 


మరియు తన ఇంద్రియములు తన కర్మననుసరించి ప్రవర్తించుచుండ సంసారము 
నొందెడు జీవుడు దేహమునుగూర్చిమాత్రము మహేశ్వరు డెట్లగును. వ్యాధిగ్రస్తుడు అడుగు 
మాత్రమయినను చలింపచేయ సమర్థుడుగాడు. జీవుడు దేహాదుల మీద స్వాతంత్ర్యము గలవాడే 
యగుచో ప్రేమాస్పదమయిన దేహమును విడిచి యమాదిలోకముల కేలబోవు దురు. కాన 
దేహము కాలకర్మములకు పరతంత్రము. జీవునకందు స్వాతంత్ర్యము లేదు. 

పురుషుడు దేహమునుగూర్చి యీశ్వరుడే కానపుడు మహేశ్వరుడగుట యసంభవము. 

“దేహః కిమన్నదాతుః స్వం నిషేక్తుర్మాతురేవ వా” దేహము అన్నమిడినవాని సొత్తుయా? 
బీజావాపము చేసినవాని సొత్తుయా? కన్నతల్లి సొత్తుయా? అను భాగవత ప్రమాణమును బట్టి 
దేహమునుగూర్చి అన్నదాత, తల్లిదండ్రులు, భార్య, రాజు శునకము, అగ్ని మున్నగువా రెందరో 
స్వాతంత్ర్యము కలవారు కలరు. 

దేహమునం దహమభిమానముగల యజ్ఞానికూడ అన్నదాత మున్నగువారికి పరతంత్రుదే. 
సేవకులు రాజపరతంత్రులు. కాన జీవునికూడ పరతంత్రునిగా జేయు దేహమునందు జీవునకు 
స్వాతంత్ర్యమెట్లుండును? జీవునకు గమనాది సంకల్పమునందు గూడ స్వాతంత్ర్యము లేదు. 
స్వాతంత్యమున్నచో తమ కనిష్టమైన సంసారము నెవ్వడును కోరడు. “మత్తః స్మృతిః 
జ్ఞానమపోహనం చ” అని భగవంతుడు స్మరణాదులు తనవల్లనేయని నిర్వచించెను. ఇట్లు 
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జీవున కెందునను స్వాతంత్ర్యము లేనందుననే “జ్ఞాజ్ఞొద్వావజావీశనీశౌ” అను జీవు డనీశ్వరుడని 
చెప్పుచున్నది. 

ఇక నే జీవుడు సంసారమును విడచునో, అట్టి ప్రాజ్ఞుడు అన్నిటి గూర్చియు నీశ్వరుడేకాక 
దేహాదులగూర్చియే యని యాతనిపట్ల చెప్పదగదు. 


సంసారమును పరిత్యజించిన జీవుడు యీశ్వరునకుగూడ నీశ్వరుడే. అట్టిజీవుడు 
సాక్షాదీశ్వరుడే. కనుకనే “క్షేతజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి” అని చెప్పబడినది. 


అర్బారూపుడయిన ఈశ్వరుడు, అజ్ఞుడయిన జీవునకుగూడ పరతంత్రుడు. శరీరేంద్రి 
యాదులుగల శ్రీరామాదులు దశరథాజ్ఞాపరిపాలకు డగుటచే పారతంత్ర్యము సుస్పష్టము. 


సర్వాంతరుడయిన అశరీరేశ్వరుడు మాత్రము స్వతంత్రుడు. సర్వశేషియు. వాడే 
ప్రత్యగాత్మ కనుక ప్రత్యగాత్మకు మహేశ్వరత్వ ముచితము. 

పరమాత్మకు పరతంత్రుడయిన ప్రత్యగాత్మ అజ్ఞానియగు ప్రమాతకాని కూటస్టుడు కాదు. 
కూటస్టుడు పరమాత్మయే. వాడు పరతంత్రుడు గాడు. అయితే అనుభవసిద్ధమయిన జీవుల 
యందలి రాజాది పారతం(త్యము యెట్లు తొలగును? ఎవడు తాను రాజాది పరతంత్రు డనని 
తలంచునో వాడు దేహాదులయం దాత్మాభిమానముగలవాడే. ఎవడు తాను దేహాది విలక్షుణుడ 
నని తలచునో వాడు రాజాదులకు పరతంత్రుడుగాడు. సుపియందుగాని మూర్భావస్థయందుగాని 
తాను పరతంత్రుదనని తలంచునా? 


కనుక, రాజభృత్యులకు ప్రమాతృభేదముకాని యాత్మభేదము లేదు. ఆత్మ అద్వితీయుడు. 
వీనికి పారతంత్ర్యము ప్రసక్తించుటయే దుర్భటము. ఆత్మభిన్నమంతయు జడము. అది 
చేతనపరతంత్రము. ఆత్మయొక్కడే చేతనుడు. ఈతడు పరతం[త్రుడగుటకు గారణమే లేదు. 


కనుక ఆత్మకంటె వేరుగ సమానుడుగాని, యధికుడుగాని లేనందున సర్వమును 
గూర్చియు ఆత్మ పరమాత్మయే. కేవలము దేహమాత్రమునకే కాదు. 22 

శ్లో య ఏవం వేత్తి పురుషం ప్రకృతిం చ గుణైస్సహ । 

సర్వథా వర్తమానో9 పి న స భూయో౭_భిజాయతే ॥ 28 

అ. ఇట్లు ఉపద్రష్ట్రత్వాది లక్షణమయిన పురుషుని యాత్మభావముతో (నేనే యను 
భావముతో) దెలిసికొనుచు, ప్రకృతిని, దాని కార్యవర్గముతో సహా నశించినదానినిగ గ్రహించిన 
వాడు, స్నానసంధ్యాదుల విడచి యవధూతమార్గముతో నెట్లున్నను ఈ విద్వచ్చరీరము రాలిపోయిన 
పిదప మరల జన్మించడు. 

ఆత్మసాక్షాత్మారము గలుగునంతవరకే ప్రకృతియొక్క కార్యములు అనుభవగోచర 


మగుచుండును. సూర్యోదయ మగువరకే రాత్రికాలముగాని, అక్కాలమున సంచరించెడి 
పిశాచాదులుగాని గోచరించును. సూర్యోదయానంతరము రాత్రికాలముకాని అందు దిరిగెడి 
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పిశాచాదులుగాని గోచరింపవు. అట్లే ఆత్మాపరోక్షజ్ఞాన మటబ్బీనపిదప ప్రకృతియొక్క నాటక 
మేమాత్రమును సాగదు. 

కనుకనే “యత్ర త్వస్య సర్వమాత్మైవాభూత్‌ తత్మేన కం పశ్యేత్‌” అనుథ్రుతి, విద్యావస్థ 
యందు నిఖిలద్వైతాభావమును ప్రతిపాదించుచున్నది. 

ఇచట ఆత్మసాక్షాత్మారమును జెప్పినంతమాత్రముననే, అజ్ఞాననివృత్తికలిగినట్లర్థ 
మగుచుండ, మరల శ్లోకమున “ప్రకృతిం చ గుణస్సహ” అని చెప్పుటేల యని కొంద రందురు. 
కాని యాత్మసాక్షాత్మారానంతరముకూడ ప్రకృతి, తత్మార్యములుండునేమో యను సందేహమును 
వాపుట కట్లు శ్రీకృష్ణభగవానులు చెప్పిరి. 

లేక, ఆత్మసాక్షాత్మారము రెండు తెజింగులు, పరోక్షము, అపరోక్షము అని. అందు 
పరోక్షసాక్షాత్మారమున ప్రకృత్యాదులు నివర్తించవు. అపరోక్ష సాక్షాత్మారదశయందే యవి 
నశించును. కావున నిచ్చట అపరోక్షసాక్షాత్మారమును జెప్పదలచియే శ్రీకృష్ణులు “ప్రకృతిం చ 
గుణిస్సహ” అని ప్రకృతినివృత్తి నుటంకించిరి. 

“సర్వథా వర్తమానోపి” అని చెప్పుటచే ఆత్మజ్ఞానికి, అవిహితమార్గము (నిషిద్ధ మార్గము) 
నందువలె, విహితమార్గమునందుగూడ నభినివేశము కూడదని సూచితమగు చున్నది. జ్ఞానియొక్క 
దేహేంద్రియాదులు ప్రారబ్ధకర్మానుసారముగ స్నాన, సంధ్యా, దేవతార్చ నాదులయందు 
ప్రవర్తించుగాక, లేక అవధూత మార్గము ననుసరించుగాక - ఎటు లయినను జ్ఞానికి హానిలేదు. 
దేహేంద్రియాదులయందతనికి అహంమమాభిమానము లేకపోవుటయే యిందుకు గారణము. 

ఇచట “న స భూయో౭_భిజాయతే” విద్వాంసుడు మరల పుట్టడు, అని చెప్పబడినది. 
దీనివలన నింతకుమున్నాకతూరి పుట్టినట్లర్థమగుచున్నది. ఇది యనుచితము. అజుడగు 
ఆత్మకెప్పుడును బుట్టుకలేదు. నిజమే కనుకనే ఆ వాక్యమునకు మరియొకదేహమును గ్రహింపడని 
యర్థము. ఉన్న దేహము నశించినచో, జీవుడు మరణించి నట్లును, క్రొత్త దేహమును గ్రహించగా 
జీవుడు పుట్టినట్లును, లోకులనుకొని యెదరు. ఆ జన్మనాశములు జీవునకు అజ్ఞానమూలములు. 
స్వతస్సిద్ధముగా జీవునకు జన్మనాశములు లేవు - జీవు డజుడు. 

జీవు డనాదికాలమునుంచియు అజ్ఞానవశమున ప్రకృతదేహమును పరిత్యజించి నూతన 
దేహమును ధరించుచున్నాడు. అట్టి యజ్ఞానము నశించిన తరువాత జీవుడు క్రొత్తదేహమును 
ధరించడు. ఉన్న దేహమును మాత్రము విడచును. సర్వవ్యాపియగు ఆత్మకు నిట్లు దేహత్యాగము 
కూడ నుచితముకాదు. అయినను విద్వచ్చరీరము నాశ్రయించిన ప్రాణాదులు వాయ్వాదులయందు 
లయించుటచే ప్రాణరహితమయిన విద్వచ్చరీరమును విద్వాంసుడు విడచినట్లు తలంతురు - 
అజ్ఞానులు ప్రాణములేని పాషాణాదులను ఆత్మలేని వాటినిగ దలంచినట్లు. 


విద్వాంసుని ప్రాణము లుత్రాంతిని చెందవు. ఇచటనే లయించును. చైతన్యా భాసమున్న 
నేకాని, ప్రాణాదుల కుత్మమణ శక్తి (లేచిపోవుశక్తి కలుగదు. జ్ఞానికి చైతన్యాభాస నశించినది. 
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చైతన్యాభాసము నశించినతోడనే, ప్రాణాదీంద్రియములు తమతమకార్యముల యందు 
లయించును. కనుక వీనికి (ప్రాణాదులకు) నూతనచైతన్యాభాసను గ్రహింపగూడ నవకాశము 
లభింపదు. లేక ప్రాణాద్యుపాధులు నశించినతోడనే, చైతన్యాభాసము బింబచైతన్యముతో నైక్యము 
చెందును. అద్దము నశించ గానే, అద్దములోని ప్రతిబింబము వింబములో జేరినట్లు, కాన 
ఆత్మసాక్షాత్మారమువలన అజ్ఞానతత్మార్యములు నశించగా ప్రమాత (జీవుడు) (బ్రహ్మభావము 
నొందును. 

ఓయి! జ్ఞానమువలన అజ్ఞానతత్మార్యములు నశించినపిదప జ్ఞానికి “సర్వథా వర్తనము” 
అన్నివిధముల నుండుట యెట్లు తటస్థించును? దేహేంద్రియాదులుండుచో వానికి నాశ 
మనునదెట్లు? వినుము. “ఈ కనిపించు ప్రపంచమంతయు ఆత్మయే. ఆత్మవ్యతిరిక్తముగా 
నేదియును లేదు” అను ననుసంధానమే ప్రకృతినాశనము. అట్టి యనుసంధానమువలన ప్రకృతి 
తద్దుణములు (అజ్ఞాన తత్మార్యములు) స్ఫురింపవు. ఎల్లప్పుడు బ్రహ్మమొక్కటే స్ఫురించును. 
స్ఫురింపకపోతే నశించినట్లా? అని యందురేమో? సుషుప్తియం దట్టి యనుభవము గలదు. 
నిద్రాదశలో ప్రపంచమున్నను నిదురించినవాని దృష్టిలో లేదు. అట్లే విద్వాంసుని దృష్టిలో 
జగత్తు లేనిదే. విద్వాంసునకు తనదృష్టిలో సర్వధావర్తనము సంభవించదు. లోకదృష్టిలో నుందును. 
లోకులు శరీరేంద్రియాదులు పనిచేయుచుండగా ఆత్మ చేయుచున్నాడని యనుకొందురు. అట్లే 
విద్వాంసులకు ప్రాణోత్మ మణము లేకుండుటగూడ లోకదృష్టిలోనేగాని, విద్వద్దుష్టిలో గాదు. 
“అప్రాణో హ్యమనాశ్ళుభ్రణ అను (శ్రుతి విద్వాంసునకు ప్రాణాదులే లేవని చెప్పుచున్నది. 
ఆత్మజ్ఞానియే విద్వాంసుడు వీనికి బంధమోక్షములుగూడ లేవు. కాన అజ్ఞానికి బంధవ్యవహార 
మెట్లు అజ్ఞానకల్పితమో, అట్లే జ్ఞానికి మోక్షవ్యవహారము గూడ అవిద్యాకల్పితమే యగుచున్నది. 
కనుక విద్వాంసుడగు ఆత్మకు అజ్ఞానతత్మార్య దేహేంద్రియాదులు లేవు. అట్టితథి సర్వధా 
వర్తన మెట్లు సంభవించును? సంభవించదు, లోకదృష్టి ననుసరించి, విద్వాంసుడెట్లున్నను 
మరలబుట్టడని దానిభావము. 

ఓయి! విద్వాంసునకు పునర్జన్మ లేకుండుట యసంభవము. జ్ఞానము కలిగినను 
ప్రారబ్ధకర్మాధీనమయిన శరీరముండునని శాస్త్రకారులు చెప్పుచున్నారు. ప్రారబ్ధము 
నశించినతరువాతనే ఆ శరీరము నశించునని సిద్ధాంతము. ఇట్లుంద, జ్ఞానమున్నంత మాత్రమున 
ఆగామిసంచితకర్మలుమాత్రము తమఫలము నీయక నెట్లు నశించును? చేసినవాటికి నాశ 
మెన్నటికిని కలుగదు. కృతప్రణాశము తగదని శాస్త్రసిద్ధాంతము. 

ఈ జన్మయందుగాని, పూర్వజన్మయందుగాని, జ్ఞానోత్పత్తికి పూర్వము చేయబడి 
ఫలోన్ముఖములుగాని కర్మము సంచితము లనబడును. ఇవి రెండువిధములు. ఇహజన్మార్టి 
తములు, పూర్వజన్మార్ణితములు అని. జ్ఞానోత్సత్యనంతర మీ జన్మము నందు జేయబడి, 
ఫలోన్ముఖములు గానివి ఆగాములు. ఈ మూడురకములయిన కర్మలకు ఫలములేకుండగ 
నాశముండదు. కావున నీ మూడుకర్మలకు మూడుజన్మలు విద్వాంసునకుగూడ తప్పవు. 
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కడచిన అనేకజన్మలయందు చేయబడిన కర్మలు జ్ఞానోత్పత్తికి పూర్వము యీ జన్మ 
యందు జేయబడిన కర్మలు, జ్ఞానోత్సత్య్యనన్తరము చేయబడినకర్మలు, విద్వాంసునకుగూడ 
తప్పక నీయవలయును. అట్లుకానిచో కృతప్రణాశ మను దోషము వాటిల్లును. ఆ దోషము 
నంగీకరించినచో యజ్ఞాదికర్మలయందు నాస్తికులకువలె, ఆస్తికులకుగూడ అనాదర మేర్చడును. 
అనాదరణ కలిగినచో నెవ్వడును వాని నాచరించడు. చేసినకర్మలకు ఫలము కలుగునను 
నిశ్చయమున్నప్రడుగాని, కర్మలయందు ప్రవృత్తి కలుగదు. కర్మలనుజేయువారు లేనిచో జేయుమని 
చెప్పెడి శాస్త్రములు వ్యర్థమగును. ఈశ్వరాజ్ఞారూపమయిన శాస్త్రము వ్యర్థముకాదు. అట్టితణి 
గీతాశాస్త్రముగూడ వ్యర్థమగును. కావున కృతవిప్రణాశ మనుదోష మంగీకరింపతగదు. కనుక 
విద్వాంసునకుగూడ పునర్ణన్మము తప్పదు. అని పూర్వపక్షము. 

సిద్ధాంతము వ్‌ 

ప్రత్యగభిన్నపరమాత్మ సాక్షాత్మారము కలిగినచో, ప్రారబ్ద్ధవ్యతిరిక్రమయిన కర్మలన్నియు 
నశించునని శ్రుతులు చెప్పుచున్నవి. 

1. “తస్య తావదేవ చిరం, యావన్న విమోక్ష్యే అథ సంపత్సే” అను (శ్రుతి ఆత్మజ్ఞాని 
మోక్షము నొందుటకు ప్రారబ్ద్ధకర్మనాశమే అవధి. ప్రారబ్ధశరీరము పతనముకాగానే జ్ఞాని 
ముక్తినొందగలడు. అని చెప్పుచున్నది. 


2. “ఇషీకాతూలవత్‌ సర్వాణి కర్మాణి ప్రదూయంతే” అను (శ్రుతి ముంజగడ్డియందలి 
దూదివలె, జ్ఞానియొక్క కర్మలు పూర్తిగా నశించునని చెప్పుచున్నది. 

3. “యథైధాంసి సమిద్దో గ్నిర్భస్మసాత్కురుతే౭_ ర్హున! జ్ఞానాగ్నిస్సర్వకర్మాణి భస్మసా 
త్మురుతే తథా” అను గీతాస్మృతియు పై యర్ధమునే నిరూపించుచున్నది. లోకములో బీజసహితము 
లయిన ఫలములే మొలకరించును. నిర్బీజములయిన ఫలములు మొలక రించవు. అట్లే అవిద్యా 
కామక్షేశాది బీజములు గల కర్మలే జన్మలిచ్చును. అవిద్యా కామక్షేశాది బీజరహితమయిన 
కర్మలు జన్మల నీయవు. అగ్నిదగ్ధములయిన ప్రీహ్యాదిబీజములు మొలకెత్తవు. అట్లే జ్ఞానదగ్గము 
లయిన కర్మబీజములుగూడ జన్మాంకురముల నీయవు. 

ఆత్మజ్ఞానము కలిగినతరువాత జ్ఞాని ఫలాపేక్షతో కర్మలజేయడు. అందువలన నవి 
జన్మల నీయవు. జ్ఞానము కలుగకపూర్వము ఫలాపేక్షతో జేసినకర్మలనుగూడ తరువాత కలిగిన 
జ్ఞానము నశింపజేయును. కనుక నవికూడ జ్ఞానికి జన్మలనీయంజాలవు. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు 
గీతలలో “సర్వకర్మాణి” అని చెప్పియుండెను. అయితే ప్రారబ్ధకర్మలు మాత్ర మేల నశింపవు? 
అను శంక కలుగును. కాని యవి, “ముక్తేషువత్‌” విడచినబాణమువలె ఫలమునకు సంసిద్ధము 
లయినవి. అందువలన వాలువేగమున్నంతవరకు నిరరకమయినను నశించవు. కాన శరీర 
పతనము జరుగదు. బాగుగ లాగి వదలినబాణము లక్ష్యమును చేదించినను, దానివేగమున్నంత 
వరకు వెళ్లి యాగునుగాని మధ్యలో నాగదు. అట్లే ప్రారబ్ధ కర్మముగూడ అందువలన శరీరము 
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పడిపోదు. కనుకనే శ్రుతికూడ నాకర్మలకు ప్రాబల్యము నిచ్చినది. కావున ప్రారబ్దకర్మ నశించిన 
పిదప సంచితాగాములు విద్వాంసునకు ఉత్తరజన్మల నీయజాలవు. 


రామానుజమతము : దేవమనుష్యాది దేహములయందు మిక్కిలి క్లేశరూపముతోనున్నను 
ప్రకృతిపురుష వివేకముతో నున్నవాడు మరల పుట్టడు. అని, “సర్వధా వర్తమాన?" అనుపదమును 
వ్యాఖ్యానించిరి. అయ్యది నిస్సారము. 

విద్వాంసునకు దేవాదిదేహములయందలి కష్టము లంటవు. అవిద్వాంసులకు ప్రకృతి 
పురుషవివేకము సున్న అందు సచ్చిదానందపరబ్రహ్మను గన్న విద్వాంసునకు నేక్లేశము 
సంభవించదు. ఆనందరూపుడయిన ఆత్మయందు క్లేశములు పొసగవు. అపరిచ్చిన్న పరిపూర్ణాత్మకు 
దేహమునందునికి, చిలుకకు పంజరమునందునికివలె క్లేశకారణము కాదు. రూపసహితవస్తువు 
నకు క్లేశములంటును. నీరూప పదార్థమునకు క్లేశములంటవు. ఆత్మ నీరూపుడు, నిరవయవుడు, 
సర్వవ్యాపియగు ఆత్మ దేహమునందుమాత్ర ముండనేరదు. అట్లుండు ననుకొనుట పొరబాటు. 
ఇట్టిపొరబాటులకు గురియగువారే మూర్చులు. ప్రకృతికి విలక్షణుడయి, అసంగుడగు ఆత్మకు 
వివేచనకు బూర్వముగాని తరువాతగాని ప్రకృతిసంగ మెట్లగును? వాస్తవముగ ప్రకృతిసంగములేని 
యాత్మకు క్లేశ మెట్లుకలుగును? కావున రామానుజుల వ్యాఖ్యానము అసంగతము. 23 

శ్లో ధ్యానేనాత్మని పశ్యంతి కేచిదాత్మానమాత్మనా 1 

అన్యే సాంఖ్యేన యోగేన కర్మయోగేన చాపరే ॥ 24 

అ. ఆత్మసాక్షాత్మారము విషయమై ధ్యానాద్యుపాయములు చెప్పబడుచున్నవి. 

కొందరు యోగులు ధ్యానమార్గముచే బుద్దియందు ప్రత్యక్షైతన్యమును ధ్యాన 
సంస్కృతమయిన అంతఃకరణముతో సాక్షాత్మరింపజేసికొనుచున్నారు. ధ్యానమనగా శోతా 
దీంద్రియములను శబ్బాదివిషయములనుండి యుపసంహరించి, మనస్సును ప్రత్యక్షైతన్య మునం 
దేకాగ్రపరచి, యొనర్చెడి సంతత చింతనము. లోకములో కొంగ ధ్యానించుచున్నది. పృథివి 
ధ్యానించుచున్నది. కొండలు ధ్యానించుచున్నవి.” అని ప్రతీతులు గలవు. చేపలబట్టు కొనుటకు 
పొంచుచుండి నిశ్చలముగానున్న కొంగకుగాని, అచేతనములయిన పృథివీపర్వ తములకుగాని 
ప్రత్యక్సింతనములేదు. కాని ధ్యానించువారివలె నిర్వ్యాపారముగా నుండుటనుబట్టి వాటి యెడల 
నా వ్యవహారము లోకసిద్ధమయినది. కావున ధ్యానమార్గమున నిర్వ్యాపారత్వము అవశ్యకమని 
తేలినది. 


మరికొందరు సాంఖ్యులు, ఆత్మజ్ఞానరూపమయిన సాంఖ్యయోగముచే ఆత్మను దెలిసి 
కొందురు. “సత్త్వరజస్తమోగుణములకు, వాటి వ్యాపారములకు సాక్షిభూతుడై వాటికంటె 
విలక్షణుడు ఆత్మ” అని చింతించుట సాంఖ్యమనబడును. ఈశ్వరార్పణబుద్ధితో నాచరించెడి 
కర్మయోగముతో చిత్తశుద్ధి, జ్ఞానప్రాప్తి ద్వారమున మరికొంద రాత్మసాక్షాత్మారమును వడయు 
దురు. ఇట్లు, “ధ్యానయోగము, కర్మయోగము, జ్ఞానయోగము” అను మూడు నుపాయములు 
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ఆత్మ సాక్షాత్మారము విషయమై చెప్పబడినవి. ఇందు, ప్రతిబంధములు లేని సంన్యాసికి 
సాంఖ్యయోగము, వీ డుత్తమాధికారి. ప్రతిబంధములుగల సంన్యాసికి ధ్యానయోగము. వీడు 
మధ్యమాధికారి, సంన్యాసికాని వానికి (గృహస్థునకు) కర్మయోగము వీడు అధమాధికారి అని 
వివేకము. కొందరు ధ్యానయోగమే ఉత్తమాధికారి విషయమనియు, జ్ఞానయోగము 
మధ్యమాధికారి విషయమనియు నందురు. 


రామానుజమతము : నిష్పన్నయోగులకు ధ్యానయోగమునందును, అనిష్పన్నయోగులకు 
జ్ఞానయోగము నందును, ఉత్తములకు కర్మయోగమునందును అధికారమని నిరూపించిరి. 
ఇది యసంగతము. ఉత్తములయిన విద్వాంసులకు సన్యాసమునందే యధికారమని పూర్వమే 
సిద్ధాంతీకరించబడినది. కర్మయోగము దేహాభిమానమున్నవారలకు గాని తటస్థించదు. 
సచ్చిదానందలక్షణమగు నిర్వికారాత్మను తెలిసికొన్నవానికి దేహాభిమానము లేనందున కర్మయోగ 
మసంభవము. 

అసమాహితచిత్తులకుగూడ జ్ఞానయోగమునం దధికారముండుచో, వింధ్యపర్వతము 
గూడ సముద్రమున మునిగినట్లే - ఆత్మానాత్మవివేకము చిత్తసమాధాన పూర్వకము. ఆత్మవస్తువు 
చెప్పనలవికానంత సూక్ష్మము. అట్టిదానిని చిత్త విక్షేపము గలవాడు గ్రహింప జాలడు. 
చిత్తసమాధానములేనివాడు బయటనున్న ఘటాదివస్తువులనే బాగుగ గ్రహింప జాలడు. 
లోపలనున్న ఆత్మవస్తువు నెట్లు గ్రహించును? సమాహితచిత్తులయిన ప్రాజ్ఞులకు చిత్తవిక్షేపమనెడి 
ప్రతిబంధకములు లేనందున ఆత్మసాక్షాత్మారము సులభమగును. అట్టివారలకు యమ నియమాది 


సాధనములతోగూడిన ధ్యానయోగము క్లేశకరము. 24 
శ్లో; అన్యే త్వేవమజానంతః శుత్వా౭ న్యేభ్య ఉపాసతే | 
తేపి చాతితరంత్యేవ మృత్యుం (శ్రుతిపరాయణాః ॥ 25 


అ. కొంద రీమూడుపాయములలో నెద్దానివలనను, ఆత్మను దెలిసికొనజాలక గురువుల 
వలన “అహం బ్రహ్మాస్మి” అను నుపదేశమునొంది ఈ యుపదేశమునే మీ రావృత్తి పరచుకొనుడని, 
వారి యాజ్ఞ దీసికొని శ్రద్ధతో నిరంతర ముపాసించుచు మృత్యువును తరింతురు. 

రామానుజమతము : ఎవరు ఇతరులవలన కర్మయోగాదికమును విని యుపాసించు 
చున్నారో, వారుకూడ పరోపదేశ ప్రమాణులయినను మృత్యువును తరింతురు -అని వ్యాఖ్యా 
నించిరి. ఇది యుచితముకాదు. ఈ వ్యాఖ్యానమున యత్తచ్చబ్దమువలన నధ్యాహార మొనర్చ 
వలెను. 25 

శో యావత్సంజాయతే కించిత్సత్త్వం స్థావరజంగమమ్‌ I 

క్షేతక్షేతజ్ఞసంయోగాత్తద్విద్ధి భరతర్షభ! ॥ 26 
అ. ఈ యధ్యాయారంభమున, క్షేత్రజ్జేశ్వరాభేదజ్ఞానము మోక్షసాధనమని చెప్ప బడినది. 
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అందుకు తగినకారణమును యీ శ్లోకమున నిరూపించుచున్నారు. స్థావరజంగమ రూపమయిన 
వస్తుజాతమంతయు క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞసంయోగమున బుట్టుచున్నది. 


1. అసంగుడయిన క్షేత్రజ్ఞునకు క్షేత్రముతో సంగ మెట్లని యనరాదు? రజ్ఞాఘటము 
లకు, అవయవసంశ్లేషద్వారా సంయోగమనెడి సంబంధము గలదు. క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞుల సంబంధ 
మట్టిదికాదు. క్షేత్రజ్ఞుడు నిరవయవుడు. త్రాదునకు, కుందకుగల సంయోగసంబంధము, ఘట 
ఆకాశముల కుండదు. ఆకాశము నిరవయవమగుటయే ఇందులకు కారణము. 


2. అట్లే మృద్ధటములకువలె క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులకు సమవాయసంబంధము కూడ పొసగదు. 
మృద్ధటములకువలె క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులకు పరస్పరకార్యకారణభావము లేదు. “యతో వా ఇమాని 
భూతాని జాయంతే” అను[శ్రుతి క్షేత్రజ్ఞుడయిన ఈశ్వరుడు క్షేత్రమునకు గారణమని చెప్పుటలేదా 
యని యందురేమో? అట్లుకాదు; ఆ (శ్రుతి పరిణామ్యుపాదానత్వ రూపమగు కారణత్వమును 
చెప్పుటలేదు. పరిణామ్యుపాదానకారణమునకును కార్యమునకును సమవాయసంబంధ 
ముండును. ఈశ్వరుడు ప్రపంచమునకు వివరోపాదానముగాని, పరిణామ్యుపాదానముగాదు. 
సర్పాభాసమునకు రజ్జువువలె ఈ రెంటికి లోకములో సమవాయము సంబంధమునకు, కాన 
క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞలకు సంయోగ సంబంధముగాని, సమవాయసంబంధముగాని లేదు. కనుకనే, 
“అసంగో హ్యయం పురుషః” అను (శ్రుతి పొసగుచున్నది. ఇట్టితణి క్షేతక్షేత్రజ్ఞసంయోగమున 
చరాచరప్రపంచము పుట్టునని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుట (శ్రుతివిరుద్ధము, యుక్తిదూరమును గనుక 
నప్రమాణమని పూర్వపక్షము. 

సమాధానము : క్షేతక్షేత్రజ్డులకు అధ్యాసరూపమయిన సంయోగమున్నందున, ప్రకృత 
గీతావచనమున కెట్టి విరోధము లేదు. అసంగ[ుతి విరోధమున్ను లేదు. క్షేత్రజ్ఞుడు సచ్చిదా 
నందరూపుడు. క్షేత్రము అనృతజడదుఃఖాత్మకము. క్షేతమునందు క్షేత్రజ్ఞునకు, నాటి 
ధర్మములకును పరస్పరాధ్యాస కలదు. నేను దేవుడను, నేను మనుష్యుడను అనునది ధర్యధ్యాస. 
నేను సుఖిని, నేను దుఃఖిని అనునది ధర్మాధ్యాస. ఇట్టి యధ్యాసకలుగుటకు కారణము క్షేతక్షేత్రజ్ఞుల 
యొక్క స్వరూపభేదము తెలియకపోవుటయే. రజ్ఞుశుక్తికాదుల స్వరూపము తెలియనప్పుడే వాటి 
యందు సర్పరజతాద్యధ్యాసలు కలుగుచున్నవి. రజ్ఞావునందు సర్పము, శుక్తికయందు రజతము 
కల్పింపబడినట్లు క్షేత్రజ్ఞనియందు క్షేత్రము అవిద్యచే గల్పింపబడినది. ఇట్లు ఆరోప్యాధిష్టానము 
లకు సంయోగాది సంబంధము లేకున్నను, అధ్యాసరూపసంబంధ ముండుటచే నద్దాని 
నాధారపరచుకొని చరాచర ప్రపంచ ముత్పన్నమగుచున్నది. 


ఇట్టి యధ్యాసకు భ్రాంతియే లక్షణము. దీనిని నివర్తింపజేసికొనవలెనన్న వేదాంత 
శాస్త్రమున జెప్పినట్లు క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞలయొక్క స్వరూపభేదమును (గ్రహించి క్షేత్రముకంటె క్షేత్రజ్ఞుడు 
వేరనియు, నిరస్తసర్వోపాధివిశేషు డనియును దెలిసికొనవలెను. దాన మిథ్యాజ్ఞానము నశించి 
జన్మరాహిత్యము నొందుదురు. 


190 


126 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


దీనిచే క్షేత్రము క్షేత్రజ్ఞునియందు మాయచే గల్పింపబడినట్లు సూచితమయినది. మాయా 
మయములయిన హస్తిహర్యాది పదార్థములు లేనివయినను, ఉన్నట్లు భాసించు పగిది, క్షేత్రము 
లేనిదయినను ఉన్నట్లు భాసించుచుండును. కాన క్షేత్రాదికము శశశ్ళంగ తుల్యముగాదు. బ్రహ్మవలె 
సత్యమునుగాదు. మెలకువచే గలలోనివస్తువులు బాధింప బడినట్లు ఆత్మవిద్యచే క్షేతము బాధింప 
బడుచున్నది. ఇట్లు ప్రతీయమానమగుటవలనను, బాధింపబడుటవలనను, క్షేత్రము అసత్తు 
అనికాని, సత్తుఅనికాని నిర్వచింపనలవికాదు. కనుకనే మిథ్య యనదగును. గోచరించుచు, 
బాధింపబడునది మిథ్యయని లక్షణము. కావున ప్రత్యగభిన్నమయిన బ్రహ్మమొక్కటే సత్యము. 
క్షేతజాతమంతయు మిథ్యయే. మిథ్యాజ్ఞానము తూల మూలసహితముగ (బ్రహ్మజ్ఞానముచే 
నశించును. అవిద్యాకృతమగు క్షేతక్షేతజ్ఞసంయోగముకూడ విద్యచే నివర్తించును. ఆత్మయాధాత్య 
జ్ఞానమే విద్య, తర్మాది శాస్తపాండిత్యము విద్యగాదు. విద్యవలన క్షేత్రము నశించగా, క్షేతక్షేతజ్ఞ 
సంయోగముగూడ నశించును. 

కతకరజము నీటియందలి మాలిన్యమును బోగొట్టి తానుగూడ నశించినట్లు, బుద్ధిరూప 
మగు విద్య క్షేత్రమును నశింపజేసి తుదకు దానుగూడ నశించును. కాన ఆత్మజ్ఞానికి ద్వైత ప్రసక్తి 
యిసుమంతయులేదు. కనుక అద్వైతము సుస్థిరము. 


రామానుజమతము : పుట్టినట్టి సత్త్వమంతయు (వస్తువంతయు) సంయోగమువలననే 
పుట్టును. సంయుక్త మయియే పుట్టుచున్నది. అని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. 


ఇది అయుక్తము. వారిమతమున యావచ్చబ్దమునకు సాకల్యమను అర్థమును జెప్పి, 
తావచ్చబ్దమును అధ్యాహారమొనర్చుట గౌరవావహము. దానికిగూడ సాకల్యార్థమును జెప్పుట 
పునరుక్తము. అయినను ఉత్తరవాక్యమునందలి తచ్చబ్దాన్నయమునకు యచ్చబ్దమును తప్పక 
నధ్యాహార మొనర్పవలయును. 


నాల్గవపాదమునందలి తచ్చబ్దము జన్మపరామర్శకమని వేదాంతదేశికులు చెప్పినదికూడ 
యుక్తముగాదు. 

మరియు, యావచ్చబ్దము యచ్చబ్దార్థ మనుటయు తగదు. తచ్చబ్దమునకు ప్రతి ద్వంద్వి 
(విరోధముగా యావచ్చబ్దమును నిర్దేశించుటయే, యావచ్చబ్దము యచ్చబ్దార్థకమనుటలో 
బ్రమాణమగుచున్నది. అట్లు నిఘంటువు లుండబనిలేదు. మహర్షి ప్రయోగములే ప్రమాణములు. 

కావున “యత్మించిత్సత్తం సంజాయతే తత్సర్వం సంయోగాదేవ జాయతే” ఏకొద్ది 
వస్తువు పుట్టుచున్నదో అదియెల్లయు సంయోగమువలననే పుట్టుచున్నది. అని వ్యాఖ్యానింప 
వలయును. 

“సంయోగాత్సంజాయతే” అనుదానికి సంయుక్తమయియే పుట్టుచున్నది. అను నర్థము 
కూడ నుచితముగాదు. ఆ వాక్యమువలన నా యర్థము లభింపనేరదు. సంయోగము సత్త్వమునకు 
గారణముగా నిర్దేశింపబడినది. అట్లుకానిచో సత్త్వమంతయు క్షేత్ర క్షేత్రజ్ఞ సంయుక్తమయియే 
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పుట్టుచున్నదని చెప్పెడివాడు - ఇంతియెకాని, సంయోగమువలన బుట్టుచున్నదని చెప్పియుండడు. 

మరియు, క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞ సంయుక్తమగుచు బుట్టు వస్తువేది? సత్త్వముకానేరదే. అది 
సంయోగప్రయోజకములయిన క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులకంటె వేరుగాదు. ఏది దేనితో గూడి యుండునో 
అది దానికంటె వేరయి యుండవలయును. కాన క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులతోగూడి, వాటికంటె భిన్నముగా 
బుట్టు వస్తువు లేనందున, క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులతో గూడి సత్త్వము పుట్టుచున్న దను రామానుజ 
వ్యాఖ్యానము సంగతముగాదు. 

క్షేతక్షేత్రజ్ఞు లిరువురు పరస్పరసంయుక్తమై పుట్టుచున్నారనుట కూడ నిలువదు. జన్మకు 
పూర్వమే పరస్పరసంయుక్తులయి సిద్ధించియున్న శరీరశరీరులకు మరల జన్మ యొట్లు? ఇక 
జన్మకు పూర్వము సూక్ష్మరూపముతోనున్న క్షేతక్షేత్రజ్ఞులకు స్థూలరూపము నొందుటయే జన్మయని 
అనవలయును. అపుడు నిర్వికారుడయిన క్షేత్రజ్ఞునకు స్టూల సూక్ష్మత్వవికారము లుండుటెట్లు? 

అయితే మీ మతమునమాత్రము (అద్వైతమున) క్షేతక్షేత్రజ్ఞ సంయోగమువలన బుట్టెడు 
సత్త్వము క్షేతక్షేత్రజ్ఞరూపమా? కాదా? మొదటిపక్షమున జన్మకు పూర్వమే సిద్ధించి యున్న 
ఉభయాత్మకమయినదానికి మరల జన్మయెట్లు? క్షేత్ర క్షేత్రజ్ఞాత్మకముగాని వస్తువే లోకములో 
లేనందున రెండవపక్షమును చెల్లదు. అనినచో అట్లుకాదు. ఎనిమిదివిధముల పరిణమించిన 
ప్రకృతి క్షేత్రము, ఈశ్వరుడు క్షేతజ్ఞుడు వీ రిరువురకుగల ఆధ్యాసిక సంబంధమే నిఖిల భూతోత్పత్తికి 
నిమిత్తము. కేవల ప్రకృతివలనగాని కేవలేశ్వరునివలనగాని ప్రపంచము పుట్టదు. ప్రకృతితోగూడిన 
పురుషునివలనగాని, పురుషునితో గూడిన ప్రకృతి వలనగాని ప్రపంచము పుట్టుచున్నది. కాన 
ప్రకృతిపురుషసంయోగము సర్వప్రాణ్యుత్పత్తికి నిమిత్త మనునది సిద్ధాంతము. 

లేక క్షేత్రమన మూలప్రకృతి, క్షేత్రజ్ఞు డీశ్వరుడు. వారిద్దరిసంయోగమున అహంకారా 
ద్యుత్పత్తిద్వారమున సర్వభూతములు బుట్టును. దేహేంద్రియ సముదాయాత్మకమయిన చరాచర 
ప్రాణిజాతమంతయు క్షేత్రము (ప్రకృతి) యొక్క పరిణామము. ఈ యది క్షేతజ్ఞునికంటె భిన్నము. 
క్షేత్రజ్ఞానకు బుట్టుక లేదు. క్షేత్ర పరిణామమంతయు బుట్టును. దీనివలన ప్రకృతి కారణక్ష్మేత్ర 
మనియు చరాచర ప్రాణిజాతము కార్యక్షేత్రమనియు, కార్యక్షేత్రము నందలి చైతన్యాభాసము 
కార్యక్షేత్రజ్ఞుడనియు, ఈశ్వరచైతన్యము కారణక్షేత్రజ్ఞుడనియును దేలినది. కారణక్షేత్రక్షేత్రజ్ఞులకు 
వలె, కార్యక్షేతక్షేత్రజ్ఞులకుగూడ ఆధ్యాసికసంబంధము గలదు. కారణక్షే తక్షేతజ్ఞసంయోగమువలన 
కార్యక్షేత్రము జన్మించుచున్నదని భావము. 

దీనివలన ప్రకృతి, పురుషుడు - వారిరువురి సంయోగము, ఈ మూడు భూతోత్పత్తికి 
నిమిత్తమని సిద్ధించినది. అయితే యిచట నొక్క ప్రకృతిపురుషసంయోగముమాత్రమే చెప్పబడినది 
కదా? అని యనరాదు. భూతోత్పత్తికి తత్సంయోగము కారణమయినను, సంయోగమునకు 
నా రెండును కారణమని చెప్పవలయును. లేక, ప్రకృతి తత్సంయోగము ద్వారా పురుషుడొక్కడే 
నిమిత్తము. “యతో వా ఇమాని” అనుశ్రుతి ననుసరించి పురుషుడొక్కడే జగత్మారణమని 
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చెప్పదగియుండ, నద్దానిని విడచి ప్రకృతిపురుషసంయోగము జగత్మారణమని చెప్పుటకు 
గారణము అజ్ఞానమూలకమయిన ప్రకృతిపురుషసంయోగము జగత్మారణమగుటయే యని 
గ్రహింపవలెను. జ్ఞానమువలన నా సంయోగము నివర్తింప సర్వసంసారనివృత్తియు గలుగును. 26 

శ్లో; సమం సర్వేషుభూతేషు తిష్టంతం పరమేశ్వరమ్‌ । 

వినశ్యత్స్వవినశ్యన్తం యః పశ్యతి స పశ్యతి ॥ 27 

అ. ఈ శ్లోకమున అవిద్యానివర్తకమగు సమ్యగ్‌జ్ఞానము భంగ్యంతరముచేం జెప్పబడు 
చున్నది. 

ఎల్లభూతములు నశించుచున్నను వానియందు సమానముగానుండి నశించని పరమేశ్వ 
రుని తెలిసికొన్నవాడే వివేకి. దేహేంద్రియాద్యాత్మలకంటె చిదాత్మ గొప్పవాడుకనుక పరమేశ్వరు 
దనదగును. జన్నాది వికారములుగలవి భూతములు. ఈ వికారములు లేనివాడు పరమాత్మ 
(ఆత్మ. కాన, ఆత్మకు భూతవైలక్షణ్యము సిద్ధించినది. వికారములు సద్వస్తువున కుండును 
గాని యసద్వస్తువున కుండవు. వస్తువే లేనపుడు దానికి వికారములుండుట యసంభవము. 
కాన నాశమనునది అంత్యవికారము. దానినొందినదానికి మరి యేవికారమున్ను యుండదు. 
అయితే గీతలలో శ్రీకృష్ణుడు “ధ్రువం జన్మ మృతస్య చ” అని నశించినదానికిగూడ పునర్జన్మ 
రూపవికారమును జెప్పెనుగదా? కాన నాశము అంత్య వికార మెట్లగును? అని ప్రశ్నింపరాదు. 

చల్లారినదీపము మరల వెలుగుచో నశించినవస్తువు మరల పుట్టును. ప్రకృతగీతావచ 
నము దేహముయొక్క జన్మనా శముల ననుసరించి జన్మనాశములనొందిన బీవుని యుద్దే శించి 
ప్రవర్తించినదిగాని, మరియొకటికాదు. 


దేహము నశించి భస్మరూపముతో బుట్టినదనుటకాని, ఘటము నశించి కపాలరూపము 
తో బుట్టినదనుటకాని వెల్టిమాట. భస్మమయిన శరీరమునందు పుట్టిన దనువ్యవహారము 
లేకములో లేదు. దేహముయొక్క ఆకారము బూడిదలో గనిపించునెడల దేహము పుట్టినదని 
యనవచ్చును. అదియె లేదు. దీపమునందుగూడ చల్లారినదీపము మరల వెలుగుటలేదు. 
వత్తినుండి మరియొకదీపము (జ్వాల) వెలుగుచున్నది. కాన నాశము అంత్యవికారమేకాని 
నాశానంతరము మరియొక వికారము లేదు. అదియే వికారములకు పరమావధి కావున, 
ఆత్మవస్తువునందు అంత్యవికారమయిన నాశములేదని చెప్పుటచే దానికిముం దుండు మిగత 
వికారములన్నియు లేనట్లు సిద్ధించినవి. 


నాశములేదని చెప్పినతరువాత జన్మాదివికారము లావస్తువునకు లేవని వేరుగ జెప్ప 
నవసరములేదు. ఎప్పుడును పుట్టి కనిపించినవస్తువే కనిపించకుండుటయను నాశమును 
బొందుచున్నది. కాన ఆత్మ పుట్టదు - నాశములేకుండుటవలన ఏది నాశము కలదియో అదియే 
పుట్టుచున్నది. ఉ| ఘటమువలె అనుప్రమాణముచే గూడ ఆత్మవస్తువు నందు జన్మాదివికారములు 
లేవనునది సిద్ధాంతము. 
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ఓయి! అయితే భూమ్యాకాశాదులకు జన్మయున్నను నాశము కనిపించుటలేదుకదా? 
అట్లనా! భూమ్యాకాశాదుల జన్మమాత్రము నీకేమి కనిపించుచున్నది. నీకు కనిపించని 
భూమ్యాకాశాది నాశమునందు నీకెట్లు నమ్మికలేదో, అట్లే నీకు కనిపించని భూమ్యాకాశాదుల 
జన్మయందుగూడ నమ్మిక లేకపోవుట యుక్తము. అందు కొప్పుకొందువా? భూమ్యాదులకు 
జన్మలేనందువలననే నాశము కూడ లేదని యంగీకరింపుము. 

ఇక శాస్త్రప్రమాణమునుబట్టి నిర్ణయింపదలచినచో “ఆత్మన ఆకాశస్సంభూతః” ఇత్యాది 
శాస్తమువలన, భూమ్యాకాశాదులకు జన్మమును “యత్ర్రయంత్యభిసంవిశంతి” అనుశాస్తమువలన 
నాశమును [గ్రహించుము. 

కావున (శ్రుతివాదమునుబట్టికాని యుక్తివాదమునుబట్టికాని జన్మనాశములయొక్క 
సామానాధికరణ్యమనకు భంగమెన్నటికిని లేదు. 


ఇట్లు ఆత్మయందు నాశములేనందున జన్మలేకపోగా మధ్యనుండు సత్తావృద్యాదులు 
(వికారములు) గూడ లేవనుట నిర్వివాదమయినది. 

ఓయి! వృద్ధిపరిణామ అపక్షయాది వికారములు జన్మపూర్వకములయినను, సత్తా 
రూపవికారముమాత్రము జన్మపూర్వకము గాదు. అయ్యది జన్మరహితమయిన బ్రహ్మయందుగూడ 
గలదు. అనినచో నట్లుకాదు. 


దేహాదులు జన్మకు లేవు. వాటియందపుడు సత్త యనువికారమున్ను లేదు. జన్మానంతరమే 
దేహాదులయందు సత్తావికార మేర్చడుచున్నది. కాన నీయది జన్మవికార పూర్వకమే యగును. 
(బ్రహ్మకు జన్మలేనందున బ్రహ్మయందలి సత్త జన్మపూర్వకముగాదు. అయ్యది కాలత్రయాబాధ్య 
మయిన సత్త. 

మరియు, దేహాదులయందలి సత్త్వము ఇంద్రియగోచర మగుచున్నది. కాన వీటి యందలి 
సత్త వికారరూపము. బ్రహ్మయందలి సత్త్వమట్లింద్రియగోచరమగుట లేదు. కాన నయ్యది 
వికారరూపముగాదు. కావున నిట్లు నిర్వికారుడయిన పరమేశ్వరునకు (పరమాత్మకు) 
సర్వభూతవైలక్షణ్యము నిర్వివాదము. 

ఓయి! ఇట్టి పరమేశ్వరుడే ఆత్మ. ఆత్మ యెల్లణకు నిత్యాపరోక్షుడు. ఆత్మ యన తానే 
తనకుదానే పరుడు. పరోక్షుడు గాడు. కాన నిట్టి పరమేశ్వరుని యెల్లరు తెలిసికొనుచునే 
యున్నారు. ఇట్టితణి వీనిని తెలిసికొన్నవాడే వివేకి. అని శ్రీకృష్ణుడు క్రాత్తగ జెప్పనేల? 

నిజమే. అందటు పరమేశ్వరుని తెలిసికొనుచునే యున్నారు. కాని విపరీతముగా 
గుర్తించుచున్నారు. విపరీత దర్శనములేనివానిని శ్లాఘించుటకు శ్రీకృష్ణు డిచట క్రొత్తగ జెప్పెను. 

లేక, ఆత్మను అభిన్నముగ తెలిసికొనినవాదే పరమాత్మను గుర్తించినవాడు. భేద జ్ఞానము 
గలవాడు పరమేశ్వరుని గుర్తించువాడు. చంద్రు డొక్కడని తెలిసికొన్నవాడే చంద్రుని గుర్తించిన 
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వాడు. చంద్రులనేకులని యనుకొనెడువాడు చంద్రుని గుర్తించినవాడుగాడు. కావున ఏకచంద్రదర్శి 
గొప్పవాడు. అట్లే అద్వితీయాత్మదర్శి శ్రేష్టుడు. ఆత్మయందు ఉపాధి వలనగూడ భేదదృష్టి కూడదు. 
స్వతస్సిద్ధముగ భేదదృష్టి కూడదని వేరుగ జెప్పనేల? కావున అవిద్యాదూషితాంతఃకరణులకే 
ఆత్మభేదబుద్ధియు, ఆత్మసంసారియనెడు బుద్ధియు, ఆత్మ యీశ్వరుని కంటె వేరనుబుద్ధియు, 
అనాత్మయం దాత్మబుద్ధియు గలుగునని భావము. 


రామానుజమతము : నిఖిలభూతములయందు దేవాదివిషయాకారములకంటె వేరయి 
ఆయా దేహేంద్రియమనస్సులగూర్చి పరమేశ్వరుడుగ నుండి అన్నిటిని సమానముగ దెలిసి 
కొనుచు, దేహాదులు నశించుచున్నను తానుమాత్రము నశించుచు స్వభావము లేనివా 
డయినందున నశించకుండనున్న పరమేశ్వరుని తెలిసికొన్నవాడు యథార్ధమయిన ఆత్మను 
తెలిసికొన్నవాడు అని వ్యాఖ్యానించిరి. వీరి వ్యాఖ్యానమును వివరించుటకు వారి భాప్యమునందలి 
సంస్కృత వాక్యముల నుదాహరించుట యావశ్యక మయినది. కనుక వాటిని ముందుదాహరించి 
యావల దానిపై విమర్శను జూపుదుము. “ఏవమితరేతరయుక్తేషు సర్వేషు భూతేషు దేవాది 
విషయాకారాద్వివిక్తం తత్ర తత్ర తత్తద్దే హేంద్రియమనాంసి ప్రతి పరమేశ్వరత్వేన స్థితం ఆత్మానం 
జ్ఞాతృత్వేన సమానాకారం, తేషు దేహాదిషు వినశ్యత్సు వినాశానర్హ స్వభావేన అవినశ్యంతం 
యః పశ్యతి స ఆత్మానం యథావస్థితం పశ్యతి” అని వారి భాష్యము. 

ఇందలి సారాసారముల విచారింతము. 

“సమం సర్వేషు భూతేషు తిష్టంతం” అని శ్లోకము. ఇందు “సర్వేషు భూతేషు, తిష్టంతం” 
అను మూడుపదములు ఏకవాక్యత జెందియున్నవి. ఇట్టియెడ సర్వేషు భూతేషు దేవాది 
విషయాకారాద్వివిక్తం” అని “తత్తద్దేహేంద్రియమనాంసి ప్రతి పరమేశ్వరత్వేన స్థితం” అనియు 
రెండువాక్యములుగ వ్యాఖ్యానించుట ప్రమాణరహితము. 

మరియు, “దేవాదివిషయాకారాద్వివిక్తం” అనుపదమును అధ్యాహారముచేయుట కూడ 
న్యాయముగాదు. 


“సర్వేషు భూతేషు” అనుపదమును మూడువిధముల ఆవృత్తిపరచుటలో ప్రమాణము 
గానము. 

(1) “సర్వేషు భూతేషు వివిక్తం” (2) “సర్వేషు భూతేషు స్థితం” (3) “సర్వేషు భూతేషు 
వినశ్యత్సు అవినశ్యంతం” అని చెప్పుట తగదు. 

“పరమేశ్వరం” అను మూలమునందలి పదమునకు “తత్తద్దేహేంద్రియమనాంసి ప్రతి 
పరమేశ్వరత్వే ” ఆయా దేహేంద్రియమనస్సులగూర్చి పరమేశ్వరుడుగా నున్న - అని వ్యాఖ్యాన 
మొనర్చుట మూలము నతిక్రమించి యనేకపదముల గల్పించుట యనుచితము. మరియు 
విశేషమయిన పరమేశ్వరపదమును విశేషణ మొనర్చుటయు “ఆత్మానం” అనుపదమును 
అధ్యాహారముచేయుటయు నిషమాణము. 
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అట్లే “సమం” అనుపదమును “జ్ఞాతృత్వేన సమానాకారం” (తెలిసికొనుటతో సమానా 
కారముగానున్న అని వివరించుటయు, బహుపదకల్పనముతో గూడినందున నుచితముగాదు. 


మరియు, సూత్రప్రాయమయిన నీశ్లోకమును వివరించుటకు మూలము నతిక్రమించి 
యనేకపదముల గల్పించుటయు న్యాయమగునని యనరాదు. అట్టి కల్పనము లేకున్నను 
పదాన్వయము కుదురుచుండుటచే నీకల్పన శబ్దము వలనను, అర్థమువలనను న్యాయముకాదు. 
ఎట్లన ఆత్మ దేహాదివిషయాకారములతోగూడి యున్నచో నపుడు వాటికంటె వివిక్తుడని చెప్పుట 
రామానుజుల కవసరపడియెడిది. 


ఆస్తికుడెవడును - ఆత్మ దేహాదివిలక్షణుడు, కర్త, భోక్త అని తెలిసికొని బౌద్దుని వలె 
మరల యాత్మ కరచరణాదులు కలవాడని యనుకొనడు. “మమ దేహి” నా దేహము అనియే 
యనుకొనును. ఒకానొక యింటిలో నున్న బౌద్దుడు యింటికంటె వేరయినను, ఇంటియందు 
“నా యిల్లు” అని యభిమానము నొందును. అట్లే ఆస్తికుడుగూడ నా దేహమని యనుకొనును. 
ఈ యభిమానము ఆత్మ దేహాదివిషయాకారముకంటె విలక్షణుడని యుపదేశించినంతమాత్రమున 
దొలగనేరదు. బౌద్దునకు ఇంటియందలి మమత్వము తొలగినదా? ఇక దేహాదులగూర్చి 
పరమేశ్వరుడను వాదము యింతకుమున్నే నిరాకరింపబడినది. 


ఆత్మజ్ఞాతృత్వముతో సమానాకారుడని వివరించుటకూడ నిలువనేరదు. ఈ సమానాకారత 
అనాత్మతోనా? ఆత్మతోనా? పరమాత్మతోనా? జదములయిన అనాత్మలందు జ్ఞాతృత్వమే లేనందున 
వాటితో సమానాకారత కుదరదు. ఇక రెండవపక్షమున ఆత్మ తానే కాన, తనతో తనకు 
సమానాకారత చెల్లదు. మూడవపక్ష మవలంబించినచో, పరమాత్మయందలి సర్వజ్ఞత్వరూప 
జ్ఞాతృత్వమునకు జీవునియందలి కించిద్‌జ్ఞత్వ రూప జ్ఞాతృత్వమునకు భేదముండుటచే నీ 
యిరువురి జ్ఞాతృత్వమునకు సామ్యమే లేదు. 

ఇక ఆత్మలోనే పరస్పరము ఒకానొకని జ్ఞాతృత్వమునకు మరియొకని జ్ఞాతృత్వముతో 
సమానాకారతయున్నచో నదిమాత్ర మెట్లు పొసగును. ఆత్మలలో అనేకత్వము లేదుగదా? కనుకనే 
“ఆత్మానం” అని చెప్పియుండెను. అయ్యది జాత్యేకవచన మనదగదు. ఆత్మకు జాతియనునదే 
లేదు. 

ఒకవేళ అజ్ఞానవశమున ఆత్మభేదముండుగాక, అయినను ఆత్మలకు పరస్పరము 
జ్ఞాతృత్వసామ్యము కుదరదు. ఒకడు తర్మము తెలిసినవాడు, మరియొకడు వ్యాకరణము 
తెలిసినవాడు. వీరిద్దరి జ్ఞాతృత్వమునకు సామ్య మెట్లు పొసగును? 

ఇక జ్ఞానమాత్రమె జ్ఞాతృత్వమన్నచో అపుడు నిరుపాధికమగు జ్ఞానమునకు భేదము 
లేనందున జ్ఞానరూపుడయిన ఆత్మకు ఏకత్వమే సిద్ధించినది. మరియు నీ శ్లోకవ్యాఖ్యాన 
సందర్భములో వేదాంతదేశికు లిట్లనిరి. 


క్షేత్రాకారముగ పరిణమించిన ప్రకృతి యనేకముగాన ఆయా శరీరములతో గూడిన 
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పురుషులుకూడ ననేకులు. వారియెడల వేర్వేరుగ సుఖదుఃఖములు కనిపించుచున్నవి. ఆత్మ 
నిరవయవుడయినను యుతసిద్ధములయినవాటికుండెడి సంయోగసంబంధము నిరవయవుడయిన 
ఆత్మయందుగూడ నుండును. నిరవయవములకు, నిరవయవ సావయవములకు, కేవల 
సావయవములకును సంయోగము సంభవించును. ఆత్మయం దధ్యాసలక్షణమయిన సంబంధము 
కుదరదు - అని యనిరి. 


ఇదియంతయు అనుపపన్నము. యుతసిద్ధములయిన సావయవపదార్థములకే సంయోగ 
సంబంధము. నిరవయవములకు, నిరవయవ సావయవములకును సంయోగముండదు. “కపినా 
వృక్షస్సంయుక్తః” కోతితో చెట్టు కలసియున్నది అనివలె “ఆకాశేన వృక్షస్సంయుక్తః” ఆకాశముతో 
చెట్టు కూడియున్న దను ప్రతీతి లోకములో లేదు. మరియు ఘటాకాశము మఠాకాశముతో 
గూడియున్న దను ప్రతీతియు లేదు. 

ఇక, ఆకాశము విభువనియు, విభుత్వ మన సర్వమూర్తి ద్రవ్యసంయోగిత్వమనియు, 
కావున, నిరవయవమయిన ఆకాశమునకు మూర్తిపదార్థములతో సంయోగము కలదనియు, 
అట్లే “ఆత్మా మనసా సంయుజ్యతే” “మన ఇంద్రియేణ” అను ప్రతీతులనుబట్టి నిరవయవమయిన 
ఆత్మకు, నిరవయవమయిన మనసుతో సంయోగము కలదనియును యనరాదు. ఈ సిద్ధాంతము 
తార్మికులది. తర్మశాస్త్రము ప్రమాణము గాదు. కనుకనే దానిని చదివినవాడు గార్జభజన్మ యెత్తునని 
స్మృతి కలదు. 

మరియు, ఆత్మకు మనస్సంగమును ప్రతిపాదించుట “అసంగో హ్యయం పురుషః” 
అనుగ్రుతి విరుద్ధము. “ఘటాకాశములు సంయుక్తములు” అను ప్రతీతి లేకుండుటచే, మూర్తాద్రవ్య 
సంయోగిత్వరూపవిభుత్వము ఆకాశమున కసంభవము. 


ఇట్లే క్షేతక్షేత్రజ్ఞులకు గుణగుణులకువలె సమవాయసంబంధముగూడ పొసగదు. గుణి 
యందు గుణములవలె క్షేత్రజ్ఞునియందు క్షేత్రరూపవిశేషము కాలత్రయమునందును లేదు. 
అట్లుండుచో గుణినుంచి గుణమునకు ఎడబాటులేనట్లు క్షేత్రమునుండి క్షేత్రజ్ఞానకు విభాగమే 
లేకపోవును. దీనికి మీరు యిష్టాపత్తిని చెప్పజాలరు. “ప్రకృతి నియుక్తమైన ఆత్మను బొందునని 
మీరే యింతకుముందు చెప్పియుండిరి. 

కనుక అసంగుడయిన పూర్ణచైతన్యాత్మకు ఉపాధిసంబంధము అధ్యాసరూపమున దప్ప 
మరెవ్విధమునను సంభవించనందున ఆత్మకు అద్వితీయత్వము సుస్థిరము. అనేకత్వ బుద్ది 
యధ్యాసకల్పితమే. 

రజ్ఞావునందు సర్పమునకువలె, ఆత్మయందు సంసారాధ్యాస సంభవించును. 
దృష్టాంతమున దృశ్యమునందు భ్రమ కలుగుచున్నది. దార్భా ంతికములో ద్రష్టయందే దేహాదిభ్రమ 
యెట్లు చెప్పెదరు? నిజమే. మేము ద్రష్టయగు క్షేత్రజ్ఞానకు ఆత్మయందు అనాత్మభ్రమయని 
చెప్పము. మరేమనిన ప్రమాతకు ఆత్మయందనాత్మభ్రమయని మేమందుము. నిజస్థితిలో 
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ప్రమాతయే క్షేత్రజ్ఞుడు. అయినను సంసారమున్నంతవరకు ప్రమాత తాను క్షేత్ర జ్ఞానికంటె 
వేరనియే తెలిసికొనుచుండును. జ్ఞానదశలోనే ప్రమాతకు క్షేత్రజ్ఞస్వరూపము. అవిద్యావస్థలో 
సంసారిత్వమే. కాన ప్రమాతకు సంసారమున్నంతవరకు అనాత్మభ్రమము యుక్తము. 


మరియు వేదాంతదేశికులు “అవినశ్యంతం” అను విశేషణము జీవపరముగ 
నన్వయించునుగాని యీశ్వరపరముగ నన్వయించదనియు, దేహాభిమానము గల మానవులు 
(జీవులు) నశింతురనియు తలంతురుగాని యీశ్వరుడు నశించునని తలంచరు. ఈశ్వరునకు 
నాశప్రసక్తియే లేనందున దానిని నిషేధింపబనిలేదు. అనియును వ్యాఖ్యానించిరి. 


ఇదియు ననుచితము. శాస్త్రవిచారమునం దాస్తికులే యధికారులు. నాస్తికులు కారు. 
ఇందు వివాదం లేదు. ఆస్తికులు ఆత్మ దేహాదివిలక్షణుడు, నిత్యుడు అని తలంతురు. అట్టి 
తలంపు వారికి లేనిచో స్వర్గఫలానుభవముకొరకు యజ్ఞాదులయందు వారికి ప్రవృత్తియే కలుగదు. 
పిత్రాదులగూర్చి (శ్రాద్ధాదులున్ను జరుగవు. కాన జీవునియందుమాత్రము నాశప్రసక్తి యేది? 
దేహనాశమువల్ల జీవనాశమును వీరు తలంచుచో పరమేశ్వరులని యనుకొనుచున్న రామకృష్ణు 
లకు గూడ దేహనాశము కనిపించుచున్నందున ఈశ్వరుడుగూడ నశించునని వారేల ననుకొనరు? 
నాస్తికు లీశ్వరునే యంగీకరించరుకాన వారిదృష్టిలో ఈశ్వరుడు నిత్యమను భావమే లేదు. 
కనుక ఈశ్వరునియందువలె జీవునియందుగూడ నాశ ప్రశక్తి లేనందున తన్నిషేధము వ్యర్థము. 


కనుకనే “అవినశ్యంతం” అను పదమునకు నిర్వికారత్వమును ప్రతిపాదించుటలో 
తాత్పర్యమని యనిరి. ఆచార్యపాదులు షడ్భావ వికారములవలె సుఖదుఃఖాది వికారములుగూడ 
ఆత్మకు లేవని చెప్పుట యుచితము. ఆస్తికులు ఆత్మయందు కర్శృత్వాది వికారములు కలవని 
భావింతురు. కాన “అవినశ్యంతం” అను పదముచే ఆత్మ నిర్వికారుడని నిరూపించుట 
యావశ్యకము. కనుక నిర్వికారుడు, అసంసారియగు క్షేత్రజ్ఞుడు యీశ్వరుడే. వేరుకాదు. 27 

శ్లో; సమం పశ్యన్‌ హి సర్వత్ర సమవస్థితమీశ్వరమ్‌ I 

న హినస్యాత్మనాత్మానం తతో యాతి పరాం గతిమ్‌ ॥ 28 

అ. అజ్ఞానులు తమను తాము చెరచుకొందురు. (చంపుకొందురు) భేదదృష్టియే వారికి 
నాశకారణము. ఇట్టివారు నరకకూపమున 'అంధః తమః ప్రవిశంత్యేకేనాత్మహనో జనాః” 
అనుడ్రుతి చెప్పుచున్నది. జీవేశ్వరభేదము గలవారే ఆత్మ హంతకులగుచో నిక నిరీశ్వరాదులగు 
సాంఖ్యులకు దేహాత్మవాదులగు బౌద్ధులకు గతియేమి? 


ఓయి! ఎంతమూర్భులయినను తనను తాను చంపుకొనడు. తనయందు తనకు ద్వేష 
ముండదు. తనసుఖమున కడ్డుతగిలిన పరునియందే యందరకు ద్వేషము కలుగును. తనసుఖము 
కొరకు మానవులు పశ్వాదుల హింసింతురు. ఇంతియెకాని తమకొజకుగాని యితరుల కొరకుగాని 
తమను జంపుకొనరు. ఇట్లుండ శ్రీకృష్ణుడిచట అప్రసక్తమయిన ఆత్మహింసనమును నిషేధించనేల? 
ఈ నిషేధము “ లమీద అగ్ని చయనముచేయకూడదు. ఆకాశమున చేయకూడదు” అనుదానివలె 
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నున్నది. ఆత్మ హత్యాదులయందుగూడ దేహముకంటె భిన్నుదే దేహమును హింసించుచున్నాడు 
గాని తనను తాను హింసించుకొనుట లేదు. కావున నిదియెట్లు పొసగును, అని పూర్వపక్షము. 

సిద్ధాంతము : జీవుడు, అనాత్మయయిన స్థూలదేహమును ఆత్మగా దలచి పుణ్యాపుణ్యముల 
నాచరించి మరల యా దేహమును ఫలానుభవముచే జంపుకొని సంచితకర్మచే క్రొత్తదేహమును 
మరల బొంది దాని నాత్మగా దలచి దానితో ధర్మాధర్మముల నాచరించుచు కర్మఫలానుభవముతో 
దానిని జంపుకొని సంచితముతో మరల నూతనదేహముల బొందుచుండును. ఇట్లు 
ఆత్మగాదలచిన అనాత్మయగు దేహమును జంపుకొనుచున్నందున జీవు లాత్మహంత లగుచున్నారు. 
అనగా జీవుడు పుట్టడు, చావడు. కాని మూఢజనుడు దేహముకంటె ఆత్మ వేరని యెరుగడు. 
దేహమే ఆత్మయనుకొనును. కనుకనే నేను లావు, నేను సన్నము, నేను రోగిని, నేను ముదుసలిని, 
నేను మనుష్యుడను అని యనుచున్నాడు. 


ఇట్టి దేహాత్మాఖిమానమువలననే రాజభీతిచే దేహాత్మను జంపుకొనుటకు మూర్చులు 
శిరచ్చేద జలాగ్నిపాతాదులను జేయుచున్నారు. కాన నంతటను లోక వ్యవహారములో 
దేహాత్మఘాతుకులే ఆత్మహంత లని స్పష్టము. ఇట్లు ఆత్మహింసనము లోకప్రసిద్ధము. 

ఈ యది శాస్త్రసిద్ధముగూడ నగుచున్నది. శాస్త్రము కృతవిప్రణాశ అకృతాభ్యాగమ 
దోషములను బాపుకొనుటకు ధనికత్వ దరిద్రత్వాది భోగవైచిత్యములను నిర్వహించుకొనుట 
కొరకును పూర్వోత్తర జన్మలను సూచించినది. ఆ జన్మలు కర్మాధీనములు. కర్మ కర్శృధీనము. 
ఆ కర్త దేహాత్మయే. దేహమే స్నానపానాది కర్మలయందు వ్యాపించుచున్నది. ఇంద్రియాత్మ, 
మనఆత్మ, బుద్ధాత్మలు దేహాత్మకు సహాయకారులు. ఈ దేహాత్మ ఫలానుభవముతో ప్రారబ్ధకర్మను 
నశింపచేసికొని ఇతరదేహమునకు కర్మనాచరించుచు నీదేహాత్మను ఉత్తరజన్మలో ఫలానుభవముతో 
నశింపచేయుచున్నాడు. ఇది యనాదికాలమునుంచి జరుగుచున్న నాటకము. 


అయితే, దేహమును ఆత్మగా గ్రహించినను నిజస్థితిలో దేహ మనాత్మ కనుక దానిని 
హింసించిన జీవులు అనాత్మహింసకు లగుదురుగాని యాత్మహింసకులెట్లగుదురని మీరడుగ 
వచ్చును. కాని యనాత్మలగు దేహాదులయందు ఆత్మాభిమానముచే పరమార్ధ సత్యమయిన 
ఆత్మకు కూడ హాని కలుగుచున్నది. ఎట్లన జీవు లకు దేహాత్మాభిమానముచే పరమార్ధముగానున్న 
సచ్చిదానందాత్మ అజ్ఞానావృతుడయి అనుభవగోచరు డగుటలేదు. ఆత్మానందము నిచ్చుటలేదు. 
లేనివానివలె నిరర్ధకుడగుచున్నాడు. ఇట్లు సచ్చిదానందాత్మను లేనివానిగ జేసి నిరర్థకమొనరించిన 
అజ్ఞానులగు జీవులు ఆత్మహంతలనుట వింతకాదు. వీరు దేహాత్మను ప్రత్యగాత్మను యుభయులను 
హింసించుచున్నారు. మరియు వీరియెడల ఆత్మకు సంసారబంధ మేర్చరచుట జీవేశ్వరులకు 
భేదము నేర్చరచుట మనుష్యజన్మ మెత్తి జ్ఞానముండికూడ అజ్ఞానమును బోగొట్టుకొనలేకపోవుట 
మొదలగు ననేక దోషములున్నవి. 


కాన నెల్లదేహములయందును యీశ్వరుడు సమానముగా నుండెనని గ్రహించిన వాడు 
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ఆత్మహింసకుడు గాడు. ఇట్టి వాడు ముక్తినొందును. 28 
శ్లో॥ ప్రకృత్యైవ చ కర్మాణి క్రియమాణాని కర్మశః | 
యః పశ్యతి తథాత్మానమకర్తారం స పశ్యతి ॥ 29 


అ. వాజ్మనఃకాయములచే జేయబడుకర్శలు ప్రకృతిచే జేయబడుచున్నటుల యివడు 
తెలిసికొనునో అట్లె ఆత్మకు కర్షృత్వాదివికారములు లేవని యెవడు గుర్తించునో వాడు 
పరమార్ధజ్ఞాని. ప్రాకృతగుణములు ఆత్మకు సంబంధించవు కాన గుణకర్మభేదమువల్ల ఆత్మకు 
భేదముందదు. ప్రకృతిని దానిధర్మములను ఆత్మయందారోపించుకొని ఆత్మకర్త, భోక్త యని 
ద్వైతులగు తార్మికాదు లందురు. ఈ యది అజ్ఞానవిలసితము. అద్వైతమే పరమార్థము. 29 

శ్లో! యదా భూతపృథగ్భావమేకస్థమనుపశ్యతి I 

తత ఏవ చ విస్తారం బ్రహ్మ సంపద్యతే తదా ॥ 30 

అ. విద్వాంసు డెపుడు వేర్వేరుగ గనిపించు భూతములన్నియు అద్వితీయుడగు ఆత్మయం 
దున్నటుల దెలిసికొనునో, అనగా “అత్మైవేదం సర్వం” ఈ ప్రపంచమంతయు ఆత్మయే. ”అని 
యాత్మసాక్షాత్మారమును జేసికొనునో అట్టి ఆత్మనుంచియే నిఖిలభూతములు బుట్టి విస్తరించు 
చున్నవని యెవడు గుర్తించునో వాడు బ్రహ్మభావము నొందును. “ఆత్మనుంచి ప్రాణము, ఆత్మ 
నుంచి మనస్సు, ఆత్మనుంచి ఆకాశము, ఆత్మనుంచి మన్మథుడు, అగ్ని నీరు, అన్నము, సర్వము 
ఆత్మ నుంచి పుట్టి చచ్చుచున్నటుల (శ్రుతుల చాటుచున్నవి. కాన సర్వము ఆత్మయందున్నటుల 
దెలిసికొనువాడు బ్రహ్మభావము నొందుట సుస్థిరము. 

రామానుజమతము : భూతములయొక్క దేవత్వ, మనుపష్యత్వ, హ్రస్వత్వ దీర్హత్వాది 
భేదము ప్రకృతివలన నేర్పడినదికాని ఆత్మకు సంబంధించినది కాదనియు, ప్రకృతివలననే 
ఉత్తరోత్తర పుత్రపౌత్రాది భేదవిస్తారము పెరుగుచున్నదనియు గుర్తించువాడు బ్రహ్మను బొందును. 
అని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. ఈ యది నిస్సారము. 

ప్రకృతిపరిణామమయిన భూతములయందే దేవత్వ, మనుష్యత్వ, హ్రస్వత్వ దీర్హత్వాదులు 
గలవుకాని యాత్మయందు లేవని తెలిసికొనినచో యిష్టసిద్ధియగుచుండ “నివి ప్రకృతిగతము 
లని” యనుసంధానము చేయుటలో ఫలమేమి? మరియు ఆధునిక ప్రపంచమంతయు ప్రకృతి 
పరిణామమని యనుకొనుటకంటె పుత్రపౌత్రాది ప్రపంచాను సంధానమున నొరగెడు ఫలమేమి? 

మరియు, మీమతమున ఆత్మ యణువగుటచే పరిచ్చిన్నుడగును. ఇట్టి వాడు అపరిచ్చిన్న 
మయిన ఆత్మను బొందుట విరుద్ధము. ఇక ఆత్మ సంసారదశలో అణువనియు, మోక్షదశలో 
విభువనియు నంగీకరించుట ఆత్మయందు సవికారత్వమనుదోషము నంగీకరించినట్లగును. 
దీనివలన ఆత్మ కనిత్యత్వ మేర్పడును. 


మరియు సంసారదశలో ఆత్మను పరిచ్చేదపరచు బుద్ధియనెడి యుపాధి మోక్షదశలో 
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136 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


లేనందున ఆత్మ విభుడగునన్నచో అపుడాత్మకు అణుత్వము నీశ్వరుడగుట కద్దులేదు. జీవుడు 
యీశ్వరునివలె విభువుకాని యీశ్వరుడుగాడని యనరాదు. ఒక్కనికె వ్యాపిత్వము 
సంభవించునుగాని యనేకులకు వ్యాపిత్వము సంభవించదు. అనేకులున్నపుడు అందొకనికి, 


వ్యాపిత్వముండదు. కాన రామానుజ సిద్దాంతము పొసగదు. 30 
శ్లో; _అనాదిత్వాత్‌ నిర్గుణత్వాత్‌ పరమాత్మాయమవ్యయః । 
శరీరస్టో౭_పి కౌంతేయ! న కరోతి న లిప్యతే ॥ 81 


అ. లోకములో మృదాదికారణముగల ఘటాదిద్రవ్యములు తంత్వాద్యవయవములు 
గల పటాది ద్రవ్యములును కొలదికాలమునకు స్వరూపనాశమును జెందుచున్నవి. ఆత్మ కారణము 
గలవాడుగాడు( కార్యముగాడు) సావయవుడును గాదు. అందువలన వికారమును జెందడు. 
ఏది కార్యమో ఏది సావయవమో అది నశించునను నియమము కలదు. దానికెందును భంగ 
ముండదు. దీనివలన పుట్టుటయను వికారము నొందిన ఆకాశాదులు సావయవము లనుటలో 
వివాదములేదు. 


ఓయి! ఆకాశము పుట్టుక కలదయినను (కార్యమయినను) నిరవయవమగుచున్నది. 
దానికి నిరవయవమను ప్రతీతి కలదు. కనుకనే భాప్యకారులుకూడ నొకానొకపుడు “ఆకాశము 
వలె ఆత్మ నిరవయవుడగుటవలన” (ఆకాశవన్నిరవయవత్వాత్‌ ఆత్మనః) అని చెప్పిరి. కనుక 
కార్యములు సావయవములను నియమము నిలువనేర దనినచో - నట్లుకాదు. 


ధాన్యముపోయని కుండలో నెంతటియవకాశము (ఆకాశము) కలదో అంతటి యవ 
కాశము ధాన్యమున్నకుండలో గనిపించదు. అదేకుండలో నిండా ధాన్యముపోసి నింపినచో 
ఆకాశము (అవకాశము) బొత్తుగా కనిపించదు. ఇట్లు వట్టి కుండలో పూర్తి యాకాశము, 
సగము ధాన్యమున్న కుండలో సగము మాత్రమే యవకాశము, నిండా ధాన్యమున్న కుండలో 
బొత్తుగా (ఆకాశమే) అవకాశమే లేకుండుట మూడురకముల ననుభవమున్నది. ఈ యది 
ఆకాశముయొక్క సంకోచవికాసము లనదగును. అవయవరహితమయిన ఆకాశమున కిట్లు 
సంకోచవికాసములుండవు. కాన ఆకాశము సావయవము. ఇదేచందమున మఠాకాశ, గృహా 
కాశములు గూడ సావయవములు. ఈ సంకోచవికాసములు అవకాశమునవికాని ఆకాశము 
నవికావని భ్రమింపదగదు. అవకాశమే యాకాశము. ఈ రెంటికిని భేదము లేదు. సావయవము 
కనుకనే శ్రుతి యాకాశము పుట్టునని చెప్పినది. భాష్యకర్తలు మతాంతరాభిప్రాయముతో నాకాశము 
నిరవయవమని నుడివిరి. ఆకాశము నిరవయమగుచో నద్దానికి ఘటాదులతో పరిచ్చేదముండదు. 
“ఘటావచ్చిన్నాకాశము” “మఠావచ్చిన్నావకాశము” అని ఘటమరఠాది పరిచ్చేద మాకాశమునకు 
ప్రతీతితో నున్నది. ఇదే న్యాయమున అహంకారాది పరిచ్చేద మాత్మకున్నందున ఆత్మమాత్రమేల 
సావయవుడు గాదు? అని మీ రడుగవచ్చును. అహంకారాదులు ఆత్మయందు కల్పితములు. 
కల్పితవస్తువులతో పరమార్థవస్తువునకు పరిచ్చేదముందదు. భ్రాంతిసిద్ధమయిన సర్పముతో 
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రజ్ఞావునకు పరిచ్చేదములేదు. ఎండమావులతో భూమికి పంకిలత్వము లేదు. కావున ఆత్మ 
అపరిచ్చిన్నుడు, నిరవయవుడు, అనాది, నిర్వికారుడు. ఆకాశాదికము పరిచ్చిన్నము, సావయ 
వము, సాది, సవికారము. భూతములు మొదలు బ్రహ్మాండముయొక్క పైకపాలమువరకు వ్యాపించి 
యుండు మహాకాశముకూడ భూతల బ్రహ్మోండోర్ట్వకపాలముల తో పరిచ్చిన్నమే యగుచున్నది. 
కనుకనే సావయవము, సాది, సవికారమును, దృశ్యము, అనాత్మయు నగుచున్నది. అట్లుకానిచో 
ఆధునికాచలమతరీతిన ఆకాశమే యాత్మయగును. 


ఓయి! సావయవమగు ఆకాశము ఘటాదులతో సంయోగించుట కభ్యంతరము లేదు. 
ఇట్టితజి లోకములో ఘటసంయుక్త మాకాశము, ఆకాశ సంయుక్తము ఘటము - అను 
ప్రతీతు లేల లేవు? భూతలము ఘటసంయుక్తము అని ప్రతీతి కలదు గదా? అనినచో వినుము. 
ఆకాశము అతిసూక్ష్మము. దాని అవయవములును అంతకంటె సూక్ష్మములు. కనుక 
ఆకాశావయవములకు ఘటావయవసంయోగము అత్యంత దుర్వి జ్లేయము. అందువల్లనే 
ఆకాశము సావయవము, ఘట సంయుక్తము అను వ్యవహారము లోకములో లేదు. దీనిని 
పురస్మరించుకొనియే భాష్యకారులు ఆకాశము నిరవయవ మనిరి. కావున ఆకాశము లోకదృష్టిలో 
నిరవయవముకాని శాస్త్రదృష్టిలో సావయవమేయగును. 


అయితే నిరవయవుడగు ఆత్మకు దేహేంద్రియాదిసంబంధము లేదనుటకు దృష్టాంత 
మెద్ది? దృష్టాంతములేని వస్తువు అంగీకరింపదగదుకదా? ఆకాశముకంటె వేరువస్తువు నిరవయవ 
మనదగిన దెద్దియు లేదుకదా? నిజమే, మీరుచెప్పినదానికి నన్వయదృష్టాంతము లేకున్నను 
వ్యతిరేకద్భష్టాంత మున్నది. ఏదృష్టాంతమున్నను వస్తువు (విషయము) పరిగ్రాహ్యమే యగును. 

ఇట్లే ఆత్మ నిర్గుణుడగుటవలనగూడ నవ్యయుడు. అందువలన నిట్టియాత్మ శరీర 
మందున్నను యే పనిచేయువాడు గాడు. వానిఫలమును బొందువాడును గాడు. కర్మచేయని 
వానికి ఫలానుభవము అసంభవము. ఫలానుభవములేనివానికి వికారము లుండవు. 
అవికారుడుకనుకనే శరీరాది దోషము లెవ్వియు నంటవు. కాన ఆత్మ అకర్త, అభోక్త, నిర్వికారుడు, 
నిర్గుణుడు, అనాది, యద్వితీయుడును. ఈ యది సిద్ధాంతము. 


అయితే దేహమునందున్న ఆత్మ చేయడు, అనుభవింపడు సరే! చేయువాడును 
అనుభవించువాడును మరెవ్వడు? ఎవ్వడైన మరియొకడు చేయువాడు కలడా? లేడా? 
మరియొకడున్నచో “క్షేత్రజ్ఞం చాపి” అను గీతావచనమునకు విరోధము. లేనిచో నేను సుఖి, 
నేను దుఃఖి, నేను కర్త - అను లోకానుభవమునకు ఉపమ. కనుక పరమాత్మకంటె భిన్నముగ 
జీవుడు లేడని యనరాదు. ఈశ్వరునకు సంసారము అసంభవము. అనుభవములో నున్న 
సంసారమును తుడిచిపెట్టుట దుర్హటము. కాన నీశ్వరునికంటె భిన్నముగ సంసారము నొందెడు 
జీవు డుండవలెను. కనుకనే వైశేషికులు, సాంఖ్యులు, బౌద్ధులు ఆచార్యపాదులు చెప్పిన 
ఉపనిషల్సిద్ధాంతమును విడచిరి. 
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వైశేషికులు ఈశ్వరునికంటె వేరుగ సగుణాత్మ నొప్పిరి. సాంఖ్యులు ఈశ్వరుడే లేడనిరి. 
దైవమువలనగాని యజ్ఞానమువలనగాని పురుషార్థమునుంచికాని బ్రష్టులగు బౌద్దులు దేహమే 
యాత్మ యనిరి. వీరందఅకు శ్రీకృష్ణుడు చెప్పిన సిద్ధాంతము నచ్చలేదు. వారిసందేహము 
లిందు దీరలేదు. అందువలన వీరు జీవేశ్వరాభేదవాదమును (మతమును) దురవగాహమని 
యెంచిరి. కాన ఆచార్యపాదుల యౌపనిషత్సిద్దాంతము పరిగ్రాహ్య మెట్లగును? అనినచో, 
వినుము. దేహము నందు కర్తృత్వ భోకృృత్వములుగల పదార్థము నిర్ణయముగాకకదా వీరు 
శ్రీకృష్ణసిద్దాంతమును విడచిరి. ఆ సందేహమును శ్రీకృష్ణుడే తీర్చియున్నాడు. “స్వభావస్తు ప్రవర్తతే” 
అని పరమాత్మ చెప్పెను. స్వభావమనగా అవిద్యయని యర్థము. అవిద్యయే చేయుచున్నది. 
అదియే అనుభవించుచున్నది. కావున కర్తృత్వ భోక్తృత్వరూపమగు సంసారము పరమాత్మకు 
ఆవిద్యకమని యర్థము. 

సరేకాని నీవు అవిద్యాదశలో కర్శృత్వభోకృృత్వములు కలవానిని యడుగుచుంటివా? 
విద్యావస్థయం దడుగుచుంటివా? ఇందు మొదటి పక్షమున అజ్ఞానముచే ఆత్మయందు గల్పింప 
బడిన సాభాసాహంకారుడు సుఖదుఃఖాద్యభిమాని కర్తగా భోక్తగా కలడు. వాని నవలంబించియే 
నిఖిలవ్యవహారము జరుగుచున్నది. కాన అజ్ఞానానుభవమునకు విరోధము లేదు. 


ప్రాజ్ఞుడు (జ్ఞాని), నేను కర్తను - భోక్తను, అని యనుకొనడు. ఇదియంతయు 
అజ్ఞానదశలోనే. ఈ దశయందు జీవేశ్వరుల కభేదమును జెప్పుటలేదు. గీతాతత్త్వమునకు 
అజ్ఞానుల యనుభవమునకును చాలదూరమున్నది. “క్షేతజ్ఞం చాపి” అనునది శ్రీకృష్ణునిచే 
జ్ఞానదశయందే చెప్పబడినది. జ్ఞానముచే అజ్ఞానము నశించగా కర్తృత్వభోక్తృత్వాది అధ్యాస 
లన్నియు నశించును. అటుమీదట సంసారమే జీవునకు లేదు. కావున పరమార్థముగా 
అసంసారియగు పరమాత్మయే జీవుడు. అజ్ఞానవశమున మూఢులు జీవుడు సంసారి యనియు 
ఈశ్వరునికంటె వేరనియును తలంతురు. ఈ యది తథ్యము. ఇదేవిషయము గీతాశాస్తమున 
సాంఖ్యయోగమున జెప్పబడినది. 

సాంఖ్యము పరమార్థసాంఖ్యము, అపరమార్థసాంఖ్యము - అని రెండు విధములు. 
అందు శ్రీమద్భాగవతమున కపిలునిచే దేవహూతికొరకు జెప్పబడి తత్త్వమసీత్యా ద్యుపనిషత్తు 
లయందు నిరూపింపబడిన జీవేశ్వరాభేదవిషయమగు ఆత్మజ్ఞానము పరమార్థసాంఖ్యము. అదియే 
యిచట జెప్పబడినది. 


ఇరువదియయిదు తత్త్వములను జెప్పెడి నిరీశ్వరసాంఖ్యము అపరమార్థసాంఖ్యము. 
ఇందు పరమార్థసాంఖ్యము అద్వైతమనికాని జ్ఞానమనికాని యనబడును. ఇట్టి పరమార్థసాంఖ్య 
దర్శనమునందున్నట్టి జ్ఞాననిష్టులగు పరమహంసలకు అవిద్యా వ్యవహార మంతయు నశించుటచే 
కర్మాధికారములేదని యచ్చటచ్చట శ్రీకృష్ణులు ప్రతిపాదించిరి. దీనివలన కుటీచక, బహూదక, 
హంసలకు కొలది కర్మాధికారము కలదని సూచితమగు చున్నది. ఇట్లే సంన్యసించనివారలు 
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శ్రౌతన్మారాది విహితకర్మల పరిత్యజించుట తగదనికూడ దెలియుచున్నది. ఎవరికెందధికారమో 
వారందుండవలయును. లేనిచో నరకము నొందుదురు. కనుకనే భగవంతుడు ప్రవృత్తి 
నివృత్తిరూపమయిన మార్గద్వయమును నిర్మించి దానిని వేదరూపమున బ్రకటించి అద్దాని 
ననుసరించువారల కభ్యుదయ నిశ్రేయస్సుల నిచ్చుచు తద్భిన్నులను నరకపాతాదులచే శిక్షింపుచు 
సర్వేశ్వరుడు సర్వనియంతయగు చున్నాడు. వానియాజ్ఞ మీఅలేకయే సూర్యచంద్రాగ్ని యమ 
వాయువులు, వారివారి పనిని నెరవేర్చుకొనుచున్నారు. 


రామానుజమతము : ఈ పరమాత్మ దేహమునుంచి నిష్టృష్టస్వభావముచే నిరూపింపబడి 
శరీరమందున్న వాడైనను, అనారభ్యుడగుటవలన (కార్యము గాకుండుట వలన) నాశరహితుడును, 
సత్వాది గుణములు లేనివాడగుటవలన కర్తృత్వము లేనివాడును దేహస్వభావములతో నంటని 
వాడును అగుచున్నాడని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి, ఇయ్యది నిస్సారము. 

వీరిమతప్రకారము (ప్రత్యగాత్మ (జీవాత్మ) దేహేంద్రియాదుల నపేక్షించియే పరమాత్మ 
కాని యీశ్వరాపేక్షచే పరమాత్మ గాడు. ఈశ్వరుడే జీవాత్మద్వారా పరమాత్మయని వీరందురు. 
ఇట్టిస్థితిలో పరమాత్మకానివానిని (ప్రత్యగాత్మను) పరమాత్మయని పలుమారులు వాదకపోతే 
జీవాత్మను నిరూపింపదలచిన వ్యాసులకు “ప్రత్యగాత్మ జీవాత్మ” యనుపదములు తోచలేదా 
యేమి? మరియు జీవాత్మ పరమాత్మయని చెప్పకపోతే “జీవాత్మ ప్రత్యగాత్మ అని యనినంత 
మాత్రమున దేహాదులకంటె నుత్మర్న చెందదాయేమి? దేహాదుల కంటె జీవుడు గొప్పవాదను 
విషయ మొక్కబౌద్దులకు దెలియదుగాని మిగిలినవారందఅకు దెలిసినదే. వ్యాసు లావిషయ 
మును ప్రతిపాదించినందున నొరిగిన ఫలమేమి? 


మరియు 'న కరోతి” అను పదసాన్నిధ్యవశమున “న లిప్యతే” అను పదమునకుగూడ 
కర్మఫలలేపమను నర్థము సిద్ధించుచుండ నది విడచి దేహస్వభావములతో నని స్వకపోల 
కల్పితముగ జెప్పనేల? 

దేహమునుంచి నిష్భృష్టస్వభావుడయినవానికి దేహస్వభావలేపము లేదని సిద్ధమగు 
చుండ నా మాట వేరుగ జెప్పనేల? గృహస్టునకు గృహస్వభావ లేపముండదు ఉండదని వేరుగ 
నిషేధింప నవసరములేదు. ప్రాప్తిలేని నిషేధము నిరర్ధకము. 

మరియు నిచట వేదాంతదేశికులు భాష్యమును వ్యాఖ్యానించుటలో చీ వాక్యముల 
నుపయోగించిరి. “జ్ఞానసంకోచరూపవ్యయస్య జ్ఞానాదిగుణానాం దేహాదిప్రేరణరూప కర్త ఎత్వస్య 
చ ఆత్మని సత్వాత్‌” అని 

జ్ఞానము సంకోచించుట రూపమగు వ్యయము (నాశము) జ్ఞానాది గుణములు, దేహేంద్రి 
యాదులను ప్రేరణచేయుట రూపమయిన కర్త్రత్వమున్ను ఆత్మయం దుండుటవలన - అని 
దీని యర్థము. అనగా ఆత్మయందలి జ్ఞానము సంకోచము చెందు ననియు, ఆత్మయందలి 
గుణములు దేహేంద్రియాదులను (్రేరేపించుననియును వీ రంగీకరించినటుల దీని భావము 
గోచరమగుచున్నది. 
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ఇది యుక్తముగాదు. ఆత్మయందు జ్ఞానసంకోచముండుచో నిర్వికారత్వమునకు దెబ్బ. 
ఆత్మస్వరూపము నిర్వికారముకాని, ధర్మము నిర్వికారము గాదని కల్పింపదగదు. అట్లగుచో 
ఆత్మకు నిర్వికారత్వము పాక్షికమగును. శ్రుతి యెచ్చటను ఆత్మపాక్షికముగగూడ సవికారమని 
చెప్పుటలేదు. పైగా సవికారత్వము నొప్పినచో ఆత్మ యనిత్యమగును. 

జ్ఞానాదులు అంతఃకరణగుణములుకాని యాత్మగుణములు కావని యింతకుమున్నే 
నిరూపించితిమి. 

జ్ఞానాదిగుణములు సత్వాది గుణప్రయుక్తములని “తత్ర సత్త్వం నిర్మలత్వాత్‌ ప్రకాశకమ్‌” 
అను శోకముచే ముందు జెప్పబోవుచున్నారు. మూలభూతమయిన సత్వాది గుణములే 
యాత్మయందు లేవని నిషేధించితే తత్మార్యములయిన జ్ఞానాదిగుణము లాత్మ కెట్లుండును? 

మరియు, ఆత్మకు ప్రేరణ కర్తృత్వమే యున్నయెడల “న కరోతి” అని చెప్పుటెట్లు 
పొసగును? అట్లగుచో దేహముకూడ “న కరోతి” చేయుటలేదని చెప్పవచ్చును గదా? 

అయితే, ఆత్మకు ప్రేరణకర్తత్వము లేకపోతే అంతర్యామి బ్రాహ్మణ [శ్రుతి విరుద్ధ 
మగునని యందురేమో? అట్లుకాదు. 

అయస్మాంతశిలాసాన్నిధ్యమువలన లోహము చలించినట్లు ఆత్మయొక్క సాన్నిధ్య వశమున 
శరీరాదులు చలించును. అంతమాత్రమున ఆత్మకు ప్రేరకత్వము సిద్ధించును. ఇంతేకాని 
యింతకంటె వేరుగ మన హృదయములో నీ వీపని చేయుమని (ప్రేరేపించువాడు వేరుగ లేడు. 
ఇంద్రియాదులు లేని యీశ్వరునకు ప్రేరణ చెల్లదు. 


లేక ఆత్మ నాశ్రయించియున్న మాయయే ప్రేరేపించుచున్నది. మాయాకర్తృకమయిన 
(పేరణము ఆత్మయం దుపచరించబడుచున్నది. ఇట్లు భూతమును మాయ (ప్రేరేపించు చుండగా 
ఈశ్వరుడు మాయీ అని వ్యవహరింపబడుచున్నాడు. ఇదేవిషయమును భగవంతుడు 
గీతాశాస్తమున “భ్రామయన్‌ సర్వభూతాని యంత్రారూఢాని మాయయా” అని చెప్పబోవుచున్నాడు. 
మాయ ఈశ్వరునియొక్క శక్తి. అగ్నియొక్క శక్తి యగ్నికంటె వేరుకాదు. కాన నీశ్వర శక్తియయిన 
మాయయందలి ప్రేరణకర్మ ఈశ్వరునియందారోహించి ఈశ్వరుడు (ప్రేరణకర్త యని చెప్పబడు 
చున్నాడు. 

ఇందు గమనాదిక్రియలు దేహాకారము నొందిన ప్రకృతియొక్క కార్యములు అయినను 
(పేరణమాత్రము ప్రకృతిదనియె చెప్పవలయును. ఇట్లు పరంపరగా (పేరణము మూలప్రకృతి 
కార్యమని యనక తీరదు. మాయ జదమయినను ఈశ్వరచైతన్యాభాసచే చేతనధర్మమయిన 
(ప్రేరకత్వము మాయకు సంభవించవచ్చును. కావున మాయాద్వారము ననే యీశ్వరునకు 


ప్రేరకత్వమని సంక్షేపము. స్వతస్సిద్ధముగ ఆత్మ అకర్తయే యని సిద్ధాంతము. 31 
శో యథా సర్వగతం సౌక్ష్యాదాకాశం నోపలిప్యతే I 
సర్వత్రావస్థితో దేహే తథాత్మా నోపలిప్యతే 11 32 
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అ. ఆకాశము సర్వవ్యాపకమయినను అతిసూక్ష్మ మగుటవలన ఘటపటాది దోషములతో 
నెట్లంటదో అట్లే ఆత్మ సర్వదేహములయందున్నను దేహాదులయందలి కర్తృత్వ భోక్షృత్వాది 
దోషములతో నంటడు. ఆత్మ దేహాదులతో నిత్యసంయుక్తుడని రామానుజులు చెప్పినవిషయ 
మింతకుమున్నే నిరాకరింపబడినది. అసంగుడు నిరవయవుడునగు ఆత్మయందు దేహాదిసంగము 
సంభవించదు. 32 

శ్లో! యథా ప్రకాశయత్యేకః కృత్స్నం లోకమిమం రవిః | 

క్షేత్రం క్షేత్రీ తథా కృత్స్నం ప్రకాశయతి భారత! ॥ 33 

అ. సూర్యుడు చూచువారల కందబకు కనిపించుచున్నను తానొక్కడగుచునే సమస్త 
జగత్తును నెట్ల ప్రకాశింపజేయుచున్నాడో అట్లే క్షేత్రజ్ఞుడు ప్రతిశరీరమునందు వేర్వేరుగ గనిపించు 
చున్నను తా నొక్కడే యగుచు సమస్త క్షేత్రమును ప్రకాశింపజేయుచున్నాడు. కావున జూచువారలు 
వేరయినను సూర్యుడొక్కడే యయినట్లు దేహములు భిన్నములయినను ఆత్మ యొక్కడే యని 
భావము. ఆత్మలనేకు లను బుద్ది భ్రాంతి. సర్వావభాసకుడయిన సూర్యునకు సర్వదోషము 
లంటనట్లు సర్వావభాసకుడగు క్షేత్రజ్జునకుగూడ క్షేతదోషము లంటవు. కనుకనే ఆత్మ అసంగ 
స్వప్రకాశుడు. ఇతనియందు సత్వాదిగుణసంగము అవిద్యాధ్యస్తము కాని తాత్త్వికము గాదు. 
కనుక క్షేత్రజ్జునకు అసంసారీశ్వరత్వము సుస్థిరము. “క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి” అను శ్లోకముచే 
మొదట నుపక్రమించిన జీవేశ్వరాభేదమును శ్రీకృష్ణుడిచట నుపసంహార మొనర్చను. 

రామానుజీయము : ఇచట రామానుజులు, “ఒక్కొక్క క్షేత్రమును ఒక్కొక్క క్షేత్రజ్ఞుడు 
భాసింపజేయు చున్నాడని వ్యాఖ్యానించిరి. ఈ వ్యాఖ్యానమున “కృత్స్నం” పదము వ్యర్థమగును. 
కృత్నుపదమునకు ఆపాదతలమస్తకమగు సర్వశరీరమని నిర్వచించగూడదు. ఈ యర్థము క్షేత్రం 
భాసయతి అనుపదమువలననే సిద్ధించును. సుఖదుఃఖాది వ్యవస్థాసిద్ధికొరకు ఆత్మభేదమును 
అంగీకరించుట వెల్టీతనము. సుఖదుఃఖాదులంతఃకరణధర్మములుకాని ఆత్మధర్మములు గావని 


యెన్నిసారులో చెప్పబడినది. కాన ఆత్మభేదవాదము (శ్రుతియుక్తి దూరము. 38 
శ్లో _ క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞయోరేవమంతరం జ్ఞానచక్షుషా । 
భూతప్రకృతిమోక్షం చ యే విదుర్యాంతి తే పరమ్‌ ॥ 34 


అ. ఈశ్లోకము అన్ని అధ్యాయముల యర్థమును ముగించుచున్నది. శాస్త్రాచార్యోపదేశము 
వలన గలిగిన ఆత్మజ్ఞాన మను నేత్రముచే క్షేత్రక్షేత్రజ్ఞుల పరస్పరభేదమును గుర్తెఖింగినవారు. 
ఆత్మజ్ఞానమున అజ్ఞాననాశమును గన్నవారును పరబ్రహ్మభావమును బొందగలరు. “తరతి 
శోకమాత్మవిత్‌” “బ్రహ్మవిద్రహ్మైవ భవతి” అను్రుతి లిందుల కాధారములు. 

రామానుజమతము : “భూతప్రకృతిమోక్షమ్‌” అను వాక్యమునకు “భూతప్రకృతిమోక్షం 
భూతమయ్యాః ప్రకృతేః భూతానాం జీవానాం ప్రకృతేర్వా మోక్షసాధనం అమానిత్వాదిక 
మవగమయ్య ఆచరంతి తే పరం నిర్ముక్తబంధనమాత్మానం యాంతి” అని వ్యాఖ్యానించిరి. 
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దీని భావము భూతముల రూపమయిన ప్రకృతినుంచికాని భూతములగు జీవులకు 
ప్రకృతినుంచికాని మోక్షము నొందుటకు సాధనమయిన అమానిత్వ అదంభిత్వాది సాధన 
జాతమును దెలిసికొని యలవరచుకొనువారు నిర్ముక్తబంధనుడగు (బంధమును వీడిన) 
పరమాత్మను బొందుచున్నారు అని. ఈ వ్యాఖ్య యసంగతము. “యే విదుః” ఎవరు 
తెలుసుకొనుచున్నారో అను మూలమునకు “యే విదిత్వా ఆచరంతి” ఎవరు తెలిసికొని 
యాచరించుచున్నారో అను నర్ధమున గల్పించుట అయుక్తము. 


మరియు రామానుజులు : 
1. అజ్ఞానముకంటె భిన్నముగ ప్రకృతియను తత్త్వము నంగీకరించుట. 
2. అసంగుడయిన పురుషునకు ప్రకృతితో నిజమయినసంగము నంగీకరించుట. 


3. సంసారదశయందువలె మోక్షదశయందుగూడ ప్రకృతిగలదుగాని మోక్షదశలో 
మాత్రము పురుషునకు ప్రకృతితో సంబంధము (సంగము) లేదని కల్పించుట. 

4. మోక్షదశయందుగూడ జీవునకు బ్రహ్మభావప్రాప్తి లేదనియు, స్వరూపాప్రాప్తి మాత్రమే 
కలదనియును వర్ణించుట మొదలగునవన్నియు (శ్రుతి, స్మృతి న్యాయములకు విరుద్ధములు. 

శ్రుతియం దెచ్చటను ప్రధాన మను నొకతత్త్వము వినబడదు. అది అశబ్దమని వ్యాసులు 
“ఈక్షతేర్నాశబ్దమ్‌” అనుసూత్రమున నిర్వచించిరి. ప్రధానమను తత్త్వమును అపరమార్థసాంఖ్యులు 
కల్పించిరి. 

ఇట్టి ప్రకృతితో సంగములేని పురుషుడు సంసృష్టుడని చెప్పుట గొప్ప విచిత్రము. 

అసంగుడు నిరవయవుడు నగు పురుషుడు దేనితోను సంబంధించడు. సంసృష్టి 
(సంబంధము) యుండుచో అసంగత్వమే నశించును. సంసారమునందువలె ముక్తియందు 
గూడ ప్రకృతియుండుచో దానితో పురుషుడు తప్పక సంబంధించియే తీరును. పురుషుడు 
విభువు, ప్రకృతి సర్వవ్యాపి. ఇక నీ రెంటికి సంబంధమేల నుండదు? అట్టిసంబంధమే ముక్తిదశలో 
లేనిచో అది (ప్రకృతి) యున్నదని చెప్పుటలో ప్రమాణమేమి? ఫలితమేమి? పురుషునకు 
సంసారము నేర్చరచుటకదా ప్రకృతియొక్క యునికికి ఫలము. 

సత్త్వాదిగుణరహితమయిన పరిశుద్ధప్రకృతి ముక్తులకొరకనియు గుణసహితమయిన 
ప్రకృతి బద్దులకొరకనియు వ్యవస్థ నేర్చరచుట వెల్టీతనము. గంధములేని పృథివివలె గుణములు 
లేని ప్రకృతియే యుండదు. 

ఇట్లే ప్రకృతివిముక్తునకు (బ్రహ్మభావము లేకుండుటకూడ విరుద్ధము. జీవునకు 
(పురుషునకు) ప్రకృతిమోక్షము కలుగగా ప్రకృతికార్యములయిన మహదాది యుపాధులన్నియు 
నశించును. అపుడు పురుషుడు నిరుపాధికుడు, అపరిచ్చిన్నుడు నగును. ఇట్టివానికి బ్రహ్మభావము 
తప్పక సిద్ధించును. 

మరియు రామానుజమతమున ఈశ్వరునకే ప్రకృతిమోక్షము లేదు. ఇంక జీవుని కెక్కడిది? 
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ప్రకృతిపురుష సంసృష్టుడు యీశ్వరుడని వా రందురు. ఇట్టిస్థితిలో నీశ్వరుడే తనకుగల 
ప్రకృతిసంగమును బోగొట్టుకొనలేకపోతే జీవునికిగల ప్రకృతిసంగము నెట్లు బోగొట్టును. ఒకవేళ 
జీవునకు ప్రకృతిసంగము వివేకజ్ఞానమున దొలగినను, మరల ముక్తిలో ప్రకృతిసంయుక్తుడయిన 
నీశ్వరునితో సంగమేర్చడుసరికి తద్ద్వారా (తద్వారమున)మరల జీవునకు ప్రకృతిసంగ మేర్పడును. 

మరియు “నిష్కలం నిష్కియం శాంతం” అను (శ్రుతిచే ఈశ్వరునకు సావయవత్వము 
నిషేధించబడినది. 

“అసంగో హ్యయం పురుషః” అను[(శుతిచే పురుషునకు ప్రకృత్యాది సంగము 
నిరాకరింపబడినది. 

“ఏకమేవాద్వితీయం” అను[్రుతిచే ప్రకృత్యాదిద్వైతము నివారింపబడినది. 

“తత్త్వమస్యాది” (శ్రుతిచే జీవేశ్వరద్వైతము నిషేధింపబడినది. “ఈక్షతేర్నాశబ్దమ్‌” అను 
సూత్రముచే ప్రకృతికి తత్త్వాంతరత్వము నివారింపబడినది. 

“యో వై భూమా తదమృతమ్‌” అనుగ్రుతిచే (బ్రహ్మమాత్రమునకు నిత్యత్వము సత్యత్వము 
ప్రతిపాదింపబడినది. “అతో£_న్యదార్తమ్‌” అనుశ్రుతిచే నిఖిలద్వైతమునకు అనిత్యత్వ 
అసత్యత్వములు ప్రతిపాదింపబడినవి. 

కావున నిట్లు శ్రుతిస్మృతివిరుద్ధ మగుటచే రామానుజదర్శనము గ్రాహ్యముకాదు. శ్రుతి 
స్మృత్యనుగ్భహీతముకనుక అద్వైతమతమే ముముక్షువులకు సర్వధా గ్రాహ్యము. 

ఇట్లు, 
ప్రకృతిపురుష వివేకయోగమను పదిమూడవ యధ్యాయము ముగిసెను. 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


Kokok 
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శ్రీహయగ్రీవాయ నమః 
శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 
చతుర్దశాధ్యాయము 


అవ. ఇకమీదట పదునాల్గవ యధ్యాయ మారంభమగుచున్నది. ఇందుకు మూడు 
కారణములు కలవు. 


1. ప్రపంచమంతయు క్షేతక్షేత్రజ్ఞసంయోగమువలన బుట్టునని వెనుకటి యధ్యాయములో 
జెప్పినదానిని వివరించుట. 

2. “సాంఖ్యులకువలె నద్వైతులకు ప్రకృతిపురుషులు స్వతంత్రులుగారు, ప్రకృతి 
స్వతంత్రముగ ప్రపంచకారణము గాదు. ఈశ్వరపరతంత్రమయి బ్రకృతియే జగత్మారణము. 
పురుషుడు ఈశ్వరరూపముతో స్వతంత్రుడయినను ప్రమాతృరూపముతో నీశ్వరపరతంట్రుడే 
అను విషయమును నిరూపించుట. 

3. ప్రకృతియందుండి గుణసక్తుడయిన ఈశ్వరుడు ప్రపంచకారణమని చెప్పబడినది. 
ఈశ్వరుడు ప్రకృతియం దుండు టెట్లు? గుణము లెవ్వి? వాటితో సంబంధ మెట్లు? అవి 
యెట్లు వానిని బంధించును? గుణములనుంచి మోక్షము కలుగుటెట్లు? ముక్తుని లక్షణమేమి? 
అను నీ విషయమును ప్రతిపాదించుటయు నీ యధ్యాయారంభము నకు గారణములు. 

శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు: 

శ్లో పరం భూయః ప్రవక్ష్యామి జ్ఞానానాం జ్ఞానముత్తమమ్‌ । 

యద్‌ జ్ఞాత్వా మునయస్సర్వే పరాం సిద్ధిమితో గతాః ॥ 1 

అ. సాంఖ్యులకు నద్వైతులకు మతసిద్ధాంతములో చాలభేదము గలదు. 

సాంఖ్యమతమున ప్రకృతి స్వతంత్రముగా ప్రపంచకారణము. పురుషుడుదాసీనుడు. 
ప్రపంచకారణము గాడు. అద్వైతమతమున ఈశ్వరపరతంత్రమయిన బ్రకృతియు ఆ ప్రకృతితో 
గూడిన క్షేత్రజ్ఞుడు ఈ రెండును ప్రపంచకారణములు. 

అద్వైతులు విద్యాదశయందే క్షేత్రజ్ఞడీ శ్వరాభిన్నుడని యందురు. అవిద్యాదశలో 
గుణసంయుక్తుడుకాన నీశ్వరపరతంటత్రుడే యని వీరి యాశయము. 

ఇట్లు ఈశ్వరపరతంత్రమయిన ప్రకృతి పురుషులు ప్రపంచకారణమని చెప్పెడి 
యద్ర్వైతులకు ప్రకృతిపురుషులు స్వతంత్రులగుచు జగత్మారణమని చెప్పెడి సాంఖ్యులకు మిక్కిలి 
భేదముకలదు. ఇదియంతయు నీ యధ్యాయమున బ్రకటించబడును. 

క్షేత్రజ్ఞుడు వస్తుతః ఈశ్వరుడయినను మాయచే ప్రకృతిసంగమునొంది జీవుడగుచు 
నీశ్వరాధీను డగుచున్నాడు. 


చతుర్దశాధ్యాయము 145 


మాయవలన నెంతటిపనియయినను జరుగును. మాయవలన త్రాడు పామగు చున్నది. 
ఆకాశము నల్లనగుచున్నది. ఊసరక్షేత్రము జలప్రాయమగుచున్నది. పడకమీద పరున్నవాడు 
దేశాంతరమున కేగుచున్నాడు. తనతల తెగిపోయినట్లు తాను జూచుచున్నాడు. తాను జచ్చినట్లు 
తానే యేడ్చుచున్నాడు. ఆకసము మీద మిద్దెల మేడల జూచుచున్నాడు. కావున మాయచే 
క్షేతజ్ఞు డీశ్వరపరతంత్రుడగుట దుర్చబము గాదు. 


ఓయి! అర్జునా, జ్ఞానము లన్నిటిలోను ఉత్తమమయిన జ్ఞానము వెనుకనే ననేక 
పర్యాయములు చెప్పియున్నను మరల చెప్పెదను. ఈ జ్ఞానమువలన ప్రాచీన మునులందజు 
మోక్షము నొందిరి. 


ఈశ్లోకమున “జ్ఞాన” మను పదమునకు “పరమ్‌ “ఉత్తమమ్‌ అను రెండు విశేషణము 
లొసగబడినవి. ఈ విశేషణముల సామర్థ్యమున అపరవస్తువులు విషయములుగా గలిగి 
అనుత్తమమయిన (ఉత్తమముకాని) స్వర్ణాదులు ఫలముగాగల జ్ఞానములకంటె పరబ్రహ్మము 
విషయముగాగలిగి యుత్తమమయిన మోక్షము ఫలముగా గలిగిన న్స్‌ జ్ఞానము చాలా గొప్పదని 
సూచితమగుచున్నది. ఇట్టి జ్ఞానము పూర్వము పరమహంసలగు యాజ్ఞవల్మ్యాదుల కలవడినది. 
వారు దేహబంధమును వీడి మోక్షమునొందిరి. 


ఇచట రామానుజులు సత్త్వాదిగుణవిషయకమగు నీ జ్ఞానము ప్రకృతి పురుష 
విషయకమగు జ్ఞానములలో గొప్పదని వ్యాఖ్యానించిరి. 


ఈ యది యుక్తముగాదు. సత్త్వాదిగుణవిషయక జ్ఞానమునకు, ప్రకృతి విషయక 
జ్ఞానమునకు భేదమేది? సత్వాది గుణములేకదా ప్రకృతి. మరియు మోక్షపదమయిన పురుష 
విషయకజ్ఞానము సత్వ్వాదిగుణవిషయకజ్ఞానముకంటె తక్కువ దెట్లగును? 

మరియు వారు “యద్‌ జ్ఞానం జ్ఞాత్వా” ఏజ్ఞానమును దెలిసికొని అని వ్రాసిరి. అదియు 
సరికాదు. జ్ఞానము విషయికదా? అది జ్లేయము (విషయము) ఎట్లగును? అట్టితటి 
ఘటజ్ఞానముకూడ ఘటము కావలయునుగదా? కాన రామానుజుల వ్యాఖ్య నుచితముగాదు. 1 

శ్లో ఇదం జ్ఞానముపా్రిత్య మమ సాధర్యమాగతాః 

సర్లే పి నోపజాయంతే ప్రలయే న వ్యథంతిచ ॥ 2 

అ. పరబ్రహ్మజ్ఞానము నొందిన మహనీయులు పరమాత్మ సాధర్యమును బడసి 
సృష్టికాలములో బుట్టరు. ప్రళయకాలమున నశించరు. పునరావర్తరహితమయిన ఫలమును 
బొందుదురని భావము. ఇచట సాధర్యశబ్దమునకు (సమానః - అభిన్నః, ధర్మః - సచ్చిదానంద 
లక్షణం స్వరూపం యస్య తస్య భావః) అను వ్యుత్పత్తిచే అభిన్నమయిన సచ్చిదానందలక్షణం 
స్వరూపమని యర్థము. పరమాత్మభావమని తాత్పర్యము. విశిష్టా ద్వైతులు చెప్పెడి 
సాద్భశ్యముగాదు. జీవేశ్వరభేదము గీతాశాస్త్రమునకు వివక్షితముగాదు. ఆత్మాభేదము శాస్త్రసిద్ధ 
మయినను లోకవ్యవహారసిద్ధమయిన నుపాధిభేదమును పురస్మరించు కొని (న వ్యధంతి) అను 
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బహువచనము (ప్రయోగింపబడినది. 


రామానుజీయము : ఇచట రామానుజులు సాధర్య్యమనగా సాదృశ్యమని వ్యాఖ్యానించిరి. 
అట్టి వ్యాఖ్యాన మసంగతము. వారిమతమున పరమాత్మ సర్వజ్ఞుడు, సర్వేశ్వరుడు సర్వశక్తి 
యుక్తుడు, సర్వనియామకుడు, సర్వప్రపంచసృష్టిస్థితిసంహారకర్త, సర్వవ్యాపకుడు, కల్యాణగుణ 
నిలయుడును. జీవాత్మ కించిత్‌జ్ఞుడు, పరతంద్రుడు, అల్పశక్తియుక్తుడు, నియమ్యుడు, జగత్మర్తృ 
త్వాదులు లేనివాడు, నిర్గుణుడు, అణురూపుడు గాన వీరిద్దరకు పోలిక యసంభవము. 
బంధావస్థలో జీవుడిట్టివాడయినను ముక్తిదశలో పరమాత్మధర్శ్మము లంటుననుట పొరబాటు. 
ముక్తిలో జీవులు అణురూపులా? సర్వవ్యాపులా? అణురూపు లగుచో అణురూపులందు సర్వజ్ఞ 
త్వాది గుణములుండుట యసంభవము. సర్వవ్యాపులగుచో సర్వవ్యాపులగు న ముక్తజీవులందరు 
సర్వభూతములహృదయమం దీశ్వరునివలె నుందురు. అందు కిష్టపడినచో “ఈశ్వరస్సర్వ 
భూతానాం హృద్దేశేల ర్టున! తిష్టతి” “ఈశ్వరు డొక్కడే నిఖిల భూతముల హృదయమునం 
దుండునని చెప్పెడి గీతావచనము విరోధించును. మరియు ముక్తజీవులు ఎల్లభూతములయం 
దుండునని యెచ్చటను జెప్పబడలేదు. 


మరియు ముక్తజీవులందరు నియామకులగుచో బద్దులయిన జీవులు నియామకుని 
మాట విందురు. నియామకేశ్వరులు చాలమందియుండ నొక్కడే ఈశ్వరుడను వ్యవహార మెట్లు? 

ఇక ముక్తజీవులు సర్వవ్యాపులయినను నియామకులు గారనియు, నూరకనే 
యుందురనియు నన్నచో నపుడు వీరలకు ఈశ్వరసాధర్యమేది? 

ముక్తజీవులను ఈశ్వరుడు నియమించనిచో నీశ్వరునకు సర్వేశ్వరత్వ మెట్లు నిలచును? 
అందుకొరకు ముక్తిలోగూడ జీవులు నియమ్యులగుచో బంధముక్తులకు తేడా యేమి? 
ముక్తజీవులనేకులుందురని మీకు ప్రమాణమేమి? శాస్త్రము లెవ్వియు నట్లు చెప్పుటలేదుకదా? 

మరియు ప్రకృతిపురుషసంయుక్తేశ్వరునకు ప్రకృతినియుక్త పురుషునకు సామ్యమెట్లు? 

ఇక ముక్తజీవులకు ఈశ్వరునకును గొన్నియంశముల బోలిక మరికొన్ని యంశముల 
భేదము గలదన్నచో బద్ధజీవేశ్వరులకుగూడ జ్ఞాతృత్వ నిత్యత్వాద్యంశల యందు పోలిక కలదుగాన 
నింక “మమ సాధర్యమాగతాః” అని విశేషించి చెప్పనేల? ఇట్టి యనందర్భము 


లనేకములుండుటచే వారివ్యాఖ్య యాదర్తవ్యముగాదు. 9 
శ్లో మమ యోనిర్మహధ్రహ్మ తస్మిన్‌ గర్భం దధామ్యహమ్‌ । 
సంభవస్సర్వభూతానాం తతో భవతి భారత! ॥ 8 


అ. అర్జునా! నా స్వరూపమయిన త్రిగుణాత్మికయగు ప్రకృతి నిఖిల భూతలములకు 
గారణము. అది సర్వకార్యములకంటె గొప్పదగుటవలనను సర్వవికారములను భరించుట 
వలనను మహత్తు బ్రహ్మ అని చెప్పబడుచున్నది. అందు హిరణ్యగర్భునిజన్మకు గారణ మయిన 
క్షేత్రజ్ఞుని నే నుంచుచున్నాను. 
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అనగా సర్వేశ్వరునకు పారమార్థికమని వ్యావహారికమని రెండు రూపములు గలవు. 
పారమార్థికము సచ్చిదానందరూపము. వ్యావహారికము మాయారూపము. కనుకనే యీశ్వరుడు 
వ్యవహారదృస్టిలో “మాయీ” అని చెప్పబడుచున్నాడు. కాన మాయ యీతని స్వరూపము. 

ఇది క్షేత్రమనబడును. ఇందుంచిన బీజము క్షేత్రజ్ఞుదనబడుచున్నాడు. ఈ క్షేత క్షేత్రజ్ఞులే 
చిచ్చక్తి, జదశక్తు లనదగుచున్నవి. ఈ రెండుశక్తులుకలవాడీశ్వరుడు. ఈ రెండు శక్తులు చరాచర 
ప్రపంచమునకు గారణములు. ఇందు క్షేత్రజ్ఞుడు అవిద్యాకామకర్మవశమున క్షేత్రముతో 
సంయోగము జెందుచున్నాడు. కాన ప్రకృతితో పురుషునిసంయోజన మొనర్చ హిరణ్యగర్భశరీరము 
బుట్టుచున్నది. చూడు డిందలిరహస్యమును. 


ప్రపంచావసానమున క్షేత్రజ్ఞుడు నిఖిలస్థూలోపాధులు నశించగా కారణోపాధు లయిన 
అవిద్యాదులతోను సూక్ష్మశరీరమునంటి యున్న కామాద్యుపాధులతోను గూడిన వాడై యీశ్వర 
ప్రకృతియయిన మూలాజ్ఞానమునందు లీనమై ప్రళయావసానపర్యంతము నుండును. అంతట 
ప్రళయము పూర్తికాగా ఆ సోపాధికుడగు క్షేత్రజ్ఞుడు ఈశ్వరసంకల్పమున స్టూలోపాధులతో 
గూడికొనును. ఆ స్థూల శరీరము లొకేమారు పుట్టక క్రమముగ బుట్టును. అందు మొట్టమొదట 
హిరణ్యగర్భుడను స్థూలశరీరము పుట్టును. తరువాత ప్రజాపతి మన్వాదులు పుట్టుదురు. 

ఓయి! క్షేత్రజ్ఞునకు క్షేతముతో సంయోగము కలిగినపిదప హిరణ్యగర్భ శరీరము 
పుట్టుననుట తగదు. ఏలనన హిరణ్యగర్భశరీరము పుట్టకపూర్వము క్షేత్రజ్ఞ్జునితో క్షేత్రమునకు 
సంయోగమే లేదుకదా? కాదు. స్టూలశరీరాకారముగా బరిణమింపనున్న ప్రకృతి యచట క్షేత్ర 
శబ్దమున కర్థము. దానితో లింగిని (క్షేత్రజ్ఞుని) కలుపుచున్నాడు. జీవసహితముగా బుట్టిన శరీరము 
ఆహారాదులచే మరల వృద్ధి చెందినట్లు. 


ఓయి! ప్రపంచవ్యవహారదశలో స్టూలోపాధులవలన క్షేత్రజ్ఞలు వేరుగ నుండిరి. 
ప్రళభయదశలో సూక్షోపాధులను బురస్మరించుకొని క్షేత్రజ్ఞభేదము కలదు. ఇట్లుండ క్షేత్రజ్ఞుని 
క్షేతముతో గలుపుచున్నానని చెప్పుటెట్లు సరిపడును? 

వినుము. ఉపాధిభేదము క్షేత్రజ్ఞభేదమునకు గారణముకాదు. భిన్నభిన్నములయిన 
ఘటాద్యుపాధు లాకసమును వేరుపరచజాలవు. అయినను అంతఃకరణములకు భేదము లేకపోతే 
అందజకు సుఖముకాని యందజకు దుఃఖముకాని యుండవలసివచ్చునుకాన అంతకరణ 
సంబంధముగలవారలకు (లింగులకు) అనగా లింగశరీరధారులకు పరస్పరభేదము చెప్ప 
వలయును. 


అయితే ఈ లింగశరీరముగలవా రందజు ప్రళభయకాలమున నీశ్వరప్రకృతియందు 
దాగియుందురని యంటిరికదా? అందులో ప్రళయావసానమున ఈశ్వరుడు యే లింగిని యే 
క్షేత్రముతో గలుపుచున్నాడు? ఇందుకు శ్రీకృష్ణుడు సమాధానమిచ్చియే యున్నాడు. ఎవనికి 
హిరణ్యగర్భశరీరము నాందుటకు తగిన యదృష్టమున్నదో వానిని (ఆ లింగిని) హిరణ్యగర్భ 
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శరీరాకారముగ బరిణమింపనున్న ప్రకృతితో నీశ్వరుడు సంయోజన మొనర్చు చున్నాడు. ఆ 
సంయోగమువలన చేతనవంతమయిన హిరణ్యగర్భ శరీరము పుట్టుచున్నది. ఆ శరీరమునం 
దభిమానము నొందిన హిరణ్యగర్భుడు యితర లింగులను (లింగశరీరవిశిష్టు లను) యితర 
క్షేత్రములతో గలుపుచున్నాడు. ఇట్లు సర్వభూతములు పుట్టుచున్నవి. 

ఈ యది హిరణ్యగర్భునకు మామూలుపని యని “ధాతా యథాపూర్వమకల్పయత్‌” 
అనుతశ్రుతి చెప్పుచున్నది. 

అయితే ఈశ్వరుడు సృష్టికర్తగానుండ నీ శ్రుతి హిరణ్యగర్భుని సృష్టికర్తగా నేల జెప్పినది? 
హిరణ్యగర్భుడు సృష్టికర్తయయినచో నీశ్వరుడు కర్తయని చెప్పుటెట్లు? ఇందు దోషము లేదు. 
తండ్రిద్వారమున తాతకూడ మనుమనికి (స్రష్టయగును. తండ్రి సాక్షాత్తుగ ప్రష్టయగును. 

కాన నీశ్లోకమువలన తన ప్రకృతియందు దాగియుండి, బ్రహ్మాధికారము నొంద దగిన 
యదృష్టశాలియగు లింగిని పరమేశ్వరుడు తన సంకల్పవశమున హిరణ్యగర్భ శరీరాకారముగ 
బరిణమింపనున్న ప్రకృతితో సంయోగపరచుచున్నాడని ఫలితార్థమేర్చడినది. 

క్షేత్రజ్జునకు ప్రకృతితో సంయోజనమన ప్రకృతితాదాత్యాధ్యాస నొందించుట ఈ యది 
యవిద్యాకృతము. కాన సృష్ట్యాది వ్యవహారమంతయు నవిద్యామయమని తేలినది. 

రామానుజీయము : అచేతనము, అపరటప్రకృతి, ప్రపంచకారణము నయిన మహద్రహ్మ 
యందు పర ప్రకృతి చేతనపుంజరూపమయిన గర్భము నుంచుచున్నాను. భోగభూమియగు 
నచేతన ప్రకృతితో భోక్త ఎ్రైవర్గరాశియగు చేతన ప్రకృతిని కలుపుచున్నానని యర్థము. సంయోగము 
వలన (బ్రహ్మాదిస్తంబపర్యంత సర్వప్రాణులు పుట్టుచుందురు. అని రామానుజులనిరి. 

అయ్యది నిర్యుక్తికము. చేతనపుంజము నొకేమారు ప్రకృతితో సంయోజన మొనర్చి 
నచో బ్రహ్మాది నిఖీలప్రపంచము యొకేదభా పుట్టవలసివచ్చును. చేతనోపాధియయిన లింగశరీర 
పుంజము పరప్రకృతి యగుటచే చేతనపుంజమాత్రమునకు పరప్రకృతిత్వము సంభవించదు. 
అట్లు చెప్పుటయు తగదు. నిరుపాధిక చైతన్యము పుంజరూపము నొందదు. 

ఇందు శాంకరమతానుసారముగ పదాన్వయము వ్రాయబడుచున్నది. 

“మమ మదీయా యోనిః ప్రకృతిః మహద్రృహ్మ ఇత్యుచ్యతే” తస్మిన్‌ మహతి బ్రహ్మణి” 
నా సంబంధమగు ప్రకృతి మహద్చహ్మ ఆ మహదహ్మ యందు” మిగిలినది సులభము 

రామానుజీయాన్వయము : “మమ మదీయం యోనిః కారణభూతం మహత్‌ యత్‌ 
బ్రహ్మ ప్రకృతిః తస్మిన్‌” “నా సంబంధమయినకారణమగు నే మహత్తయిన బ్రహ్మప్రకృతి గలదో 


దానియందు అని. 3 
శ్లో; సర్వయోనిషు కౌంతేయ! మూర్తయస్సంభవంతి యాః | 
తాసాం బ్రహ్మ మహద్యోనిరహం బీజప్రదః పితా ॥ 4 


అ. ఓయి అర్జునా! దేవాది నిఖిలయోనులయందు బుట్టెడి కరచరణాద్యవయవ 
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విశిష్టమయిన స్థావరజంగమదేహములకు సర్వకార్యావస్థను జెందిన మహత్తత్వమనెడి (బ్రహ్మ, 
ప్రకృతి - (కారణము) (యోని) పరమేశ్వరుడనగు, నేను, ఆ యోనియందు క్షేత్రజ్ఞరూపమయిన 
బీజము (గర్భము) నుంచు దండ్రిని. 

లోకములోని తండ్రులు ప్రీయోనులందు గర్భాధాన మొనరించువారని ప్రసిద్ధికలదు. 
కాని వారు నిజస్థితిలో గర్భము నుంచువారు గారు. రేతస్సు మాత్రము నుంచువారే. స్రీయొక్క 
యోనిరూపముతోనున్న ప్రకృతియందు బీజ (క్షేత్రజ్ఞ) లక్షణమయిన గర్భమునుంచు వాడు 
పరమేశ్వరుడే. 

లేక స్రీయందు గర్భమునుంచువాడు పురుషుడు. పురుషునియందు గర్భమునుంచువాడు 
పరమేశ్వరుడు. పురుషుడు రేతస్సునుంచినంతమాత్రమున స్త్రీకి గర్భము కానేరదు. అందర 
కట్లగుటలేదు. 

కాన, రేతోరూపముతోనున్న ప్రకృతియందు, క్షేతజ్ఞలక్షణమయిన బీజమును పరమేశ్వరు 
డుంచుచున్నాడు. అందువలన పురుషుడు గర్భవంతుడగుచున్నాడు. పిదప నాపురుషుడు, తాను 
ధరించిన జీవవిశిష్టరేతోరూపమయిన గర్భమును స్రీయోనియం దుంచుచున్నాడు. ఆమె దానితో 
గర్భముగల దగుచున్నది. 

ఇట్లుండ పుట్టుచున్న శిశువునకు గర్భమునుంచిన పరమేశ్వరుడే తండ్రి. తల్లి పెనిమిటి 
యగు దండ్రి యౌపచారికతండ్రి అని “బీజప్రదః పితా” అను తురీయపాదముచే వ్యక్తమగుచున్నది. 


దీనివలన సంతానముకలుగుటకు ప్రాకృతులగు తలిదండ్రులు ప్రధానకారణములు 
కాదని తేలినది. 

ఈ పరమేశ్వరుడును ప్రాణుల పుణ్యాపుణ్యకర్మల నపేక్షించియే గర్భము నుంచు చున్నాడు. 
కనుక వైషమ్యాది దోషము లీశ్వరున కంటవు. 

రాజులచే నియమింపబడిన భటులు, యుద్ధాదులయందు శత్రువుల జయింపగా రాజు 
జయించెనని లోకము చెప్పుకొనినట్లు అంతట పరమేశ్వరుడు గర్భము నుంచువాడయి నను, 
హిరణ్యగర్భుడు సృష్టికర్తయని [శ్రుతులు చెప్పుచున్నవి. 

లేక భూతసృష్టిలో పరమేశ్వరుడు ముఖ్యకారణమనియు, హిరణ్యగర్భుడు ద్వారకారణ 


మనియు గ్రహింపనగును. 4 
శ్లో; సత్త్వం రజస్తమ ఇతి గుణాః ప్రకృతిసంభవాః । 
నిబధ్నంతి మహాబాహో! దేహే దేహినమవ్యయమ్‌ ॥ 5 


అ. ఓయి! బాహుబలముగల యర్షునా! ప్రకృతివలనబుట్టిన సత్త్వ రజస్తమో గుణములు 
దేహమునందున్న నాశరహితుడయిన ఆత్మను బంధించుచున్నవి వలె నున్నవి. 


తర్మశాస్తమునందు “ద్రవ్యముల నాశ్రయించియుండుట గుణములకు లక్షణముగ 
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జెప్పబడినది. ప్రకృతియనునది యీశ్వరశక్తి. అగ్నియొక్క శక్తి ద్రవ్యముకానట్లు యీశ్వరశక్తి 
యగు ప్రకృతికూడ ([ద్రవ్యముకాదు. అట్టి ప్రకృతి నాశ్రయించియున్న సత్వ్వాదులు గుణము 
లనబదవు. 

మరియు రూపసంఖ్యాపరిమాణాది గుణములవలె నీ యవి యింద్రియవేద్యము లును 
గావు. కాన వీటిని గుణములని వ్యవహరించుటెట్లు? 


నిజమే వీటియందు గుణశబ్దము వేదాంతశాస్త్రసిద్ధమయిన సాంకేతికము. ఇంతియేకాని, 
ద్రవ్యాశ్రితత్వ మను లక్షణప్రయుక్తముకాదు. ఇంద్రియవేద్యత్వమును బురస్మరించు కొని 
ప్రవర్తించినదియును గాదు. 

లేక, లోకములో గుణగుణులగు ఘటరూపములకు భేదమగుపడుచున్నది. సత్వాది 
గుణత్రయమునకు ప్రకృతికి నిచట భేదము చెప్పబడుటలేదు. ఈ రెంటికిని కార్యకారణ భావము 
చెప్పబడుచున్నది. కార్యకారణముల కభేదము లోకసిద్ధము. ద్రవ్యగుణముల కట్లు అభేదము 
అనుభవసిద్ధము కాదు. పైగా నా రెంటికి భేదమే యనుభవసిద్ధము. 

ఎట్లన కారణమగు దారములు నశించగా కార్యమయిన పటము నశించుచున్నది. 
తంతువుకంటె భిన్నముగ పట మగుపడదు. కారణమే కార్యరూపమున పరిణామము జెందు 
చున్నది. కాన కార్యకారణము లభిన్నములు. 


ఇక కాపువేసిన మామిడిపండుయందున్న నీలరూపము పాకావస్థయందు పండు 
నశించకున్నను నశించుచున్నది. అట్లే పండు క్రొత్తగా బుట్టకున్నను పచ్చని రూపము క్రొత్తగా 
బుట్టుచున్నది. ఇందువలన గుణగుణులు భిన్నములని తేలుచున్నది. 

కాన ఘటమునకు రూపమువలె ప్రకృతికి సత్త్వాదులు గుణములుగావు. కాని 
ప్రకృతియొక్క పరిణామములు మాత్రమగును. కనుక వీటియందు గుణత్వవ్యవహారము 
పారిభాషికము. 

అయినను “గుణవతీ ప్రకృతిః” అను భాష్యకారుల వ్యవహారము “ఘటవతీ మృత్తికా” 
అను వ్యవహారము వంటిది. 

కారణమునందు కార్యముండును. కారణముయొక్క ఆకారవిశేషమే కార్యమనబడు 
చున్నది. కాన కార్యకారణములకు భేదములేదు. కనుకనే శ్రుత్యుక్రమయిన కార్యమిథ్యాత్వ 
ముపపన్న మగుచున్నది. 

ఇక జాద్యాదిగుణము లుండుటవలనను పృథివ్యాది ద్రవ్యముల కుపాదానకారణ 
మగుటవలనను, ప్రకృతి ద్రవ్యమేయని మీకు పట్టుదలయున్నదో, నపుడు, జ్ఞానాదిగుణము 
లుండుటవలనను, అంతఃకరణాద్యుత్పత్తికి గారణమగుటవలనను, సత్వాదులుకూడ గుణములు 
కావలసివచ్చును. అయ్యిది మీర లంగీకరించరు. మరెవ్వరు నంగీకరించుదురు? కాన సత్వాదు 
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లకు గుణత్వవ్యవహారము పారిభాషికమనకతప్పదు. 

మరియు గుణశబ్దమున కప్రధానమను నర్భముకూడ కలదు. లోకములో స్వతంత్రు 
లయిన రాజాదులు ప్రధానులనియు, పరతంత్రులయిన నౌకరులు అప్రధానులనియును బ్రతీతి 
కలదు. అట్లే ఈ సత్తాదిగుణములుకూడ క్షేత్రజ్ఞున కెల్లపుడు పరతంత్రము లయినందున 
గుణశబ్దముచే నప్రధానములని చెప్పబడుచున్నవి. 


మరియు నత్త్వాదిగుణములు క్షేత్రజ్ఞనినం దవిద్యచే గల్పింపబడినవి. కాన 
మిథ్యాభూతములు. వీటికి నధిష్టాన క్షేతజ్ఞునకంటె వేరుగ సత్తలేదు. అందువలనకూడ సత్వ్వాదులు 
పరతంత్రములగును. ఇట్లుండ క్షేతజ్ఞుడు సత్త్వరజస్తమో గుణములకు పరతంత్రుడని యనుకొనుట 
అజ్ఞానవిలసితమని తేలినది. 


అయితే జీవుడు గుణపరతంత్రుడని లోకములోనున్న ప్రతీతిని మీరు కాదందురా? 
అని మీరడుగవచ్చును. కాని మేము అజ్ఞానుల దృష్టిలోనున్న జీవ పారతంత్ర్యమును కాదనము. 
విద్వాంసులదృష్టిలోనున్న జీవస్వాతంత్ర్యమును (జీవపారతంత్ర్యాభావమును) మేము ప్రతి 
పాదింతుము. 

అయితే ఈశ్వరుడయిన క్షేత్రజ్జుడు స్వతంత్రుడయి గుణములు వానికి పరతంత్రము 
లగుచో నింక నీగుణము లాక్షేత్రజ్ఞుని బంధించుటెట్లు? బంధించుననికదా! కృష్ణుడు చెప్పెను. 


నిజమే. గుణములు క్షేత్రజ్ఞనియందు గల్పితములు. వానికి పరతంత్రములును. 
అయినను అవి యధిష్టానమయిన క్షేత్రజ్ఞుని యాధారపరచుకొని, స్వరూపమునొంది పిదప 
క్షేతజ్ఞుని స్వరూపము నావరించుచున్నవి. ఎట్లన త్రాటియందు గల్పింపబడిన సర్పము 
త్రాడునాధారపరచుకుని తాను ప్రాతీతిక స్వరూపము నొంది పిదప రజ్ఞాస్వరూపము 
నావరించినట్లు కాన నిట్లు క్షేత్రజ్ఞస్వరూపము నావరించుటయే వానిని బంధించుట. 

కాని యియ్యది వాస్తవికముగాదు. స్వప్రకాశాసంగాద్వితీయచిద్రూపునకు వాస్తవముగ 
నావరణము సంభవించదు. 

కనుకనే భాష్యకర్తలు “నిబధ్నంతీవ” (బంధించుచున్నవివలె) అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఈ 
బంధము మాయామయముకాని నిజముకాదని భావము. ఇట్టి వ్యాఖ్యానము శంకరుల 
స్వకపోలకల్పితముగాదు. వేదవ్యాసులే శ్రీమద్భాగవతమున నుదహరించిరి. 


“సేయం భగవతో మాయా యన్నయేన విరుధ్యతే 
ఈశ్వరస్య విముక్తస్య కార్పణ్యముత బంధనమ్‌” 
ఏది భగవంతుని నిజరూపమునకు విరోధించదో అదియే మాయ. నిత్యముక్తు డయిన 
నీశ్వరునకు కృపణత్వముకాని, బంధనముకాని వాస్తవము కాదు. 
కాన కాలత్రయమునందును ఆత్మయం దవిద్యాసంగముకాని సంసారబంధముకాని 
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లేదని పరమార్థము. 

రామానుజీయము : “సత్త్వరజస్తమస్సులను మూడుగుణములు ప్రకృతియొక్క స్వరూపము 
ననుసరించి యుండునట్టి స్వభావవిశేషములు. ఈ యవి ప్రకాశాది కార్యములవలన నిరూపింప 
నలవియగును. ప్రకృతిదశలో బయటపడవు. ప్రకృతివికారములయిన మహదాదులయందభీవ్యక్త 
మగును. ఇయ్యవి స్వతస్సిద్ధముగ గుణసంబంధమున కర్షముకాని జీవుని దేహమునందుంచుట 
వలన బంధించుచున్నవి. అని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఇది యుక్తము కాదు. 

Lk ప్రకృతిదశలో ఉద్భూతములుకాని సత్త్వాదులు ప్రకృతిస్వరూపానుబంధులనుట 
విరుద్ధము. ప్రకృతిస్వరూపము ననుసరించియుండునవి ప్రకృతిని ఎప్పటికిని విడువజాలవు. 

2. ఇంక సత్తాదిగుణములు ప్రకృతిదశలో సమానముగానుండి మహదాది వికారావస్థ 
లో వైషమ్యమును జెంది యుద్భూతములగుచున్నవని మీ యభిప్రాయమైనచో ఘట, కపాల, 
కరకాదులన్నియు మృత్తుయందు సమానముగా నున్నవనుట యెంత ప్రమాణమో, ఇదియు 
నంతే ప్రమాణమగును. ఘట కపాలాదులు స్వరూపనాశమును చెందినపుడుగాని మృత్తుయందు 
సామ్య స్థితిని చెందవు. అట్లే సత్వ్వాదులుగూడ స్వరూపనాశమును చెందినపుడే ప్రకృతియందు 
సమానముగా నుండును. పరస్పరవైషమ్యమే సత్త్వాదిగుణముల స్వరూపము. ఈ స్వరూప 
మిట్లుండగా వీటికి సామ్యస్థితి దుర్దటము. 

మరియు ప్రకాశత్వము సత్త్వముయొక్క ధర్మము. రంజకత్వము రజోగుణధర్మము. 
మోహకత్వము తమోగుణధర్మము. ఇట్లు విరుద్ధధర్మములు గలవాటికి సామ్యస్థితి యసంభవము. 
ఒకవేళ ప్రకృతిదశలో నీ సత్తాదులయం దీ ధర్మములు లేవన్నచో నపుడు ధర్ములు (సత్తాదులు) 
మాత్రమున్నవని యూహించుటెట్లు? 

మహదాది వికారములయందలి సత్త్వాదిగుణములనుబట్టి ప్రకృతియందలి గుణముల 
నూహించుట యుక్తిదూరము. 


అపుడు ఘటాదికార్యములయందలి కంబుగ్రీవాద్యాకారములనుబట్టి, మట్టియందు గూడ 
కంబుగ్రీవాద్యాకారముల నూహింపవలసివచ్చును. ఇయ్యది ప్రత్యక్ష విరుద్ధము. 

మరియు సమవాయికారణముయొక్క గుణములయిన రూపాదులే కార్యముల యందు 
సంక్రమించును. సత్తాదిగుణములు రూపాదులయందు పఠింపబడలేదు. సత్త్వాదులతీంద్రియ 
ములు. రూపాదిగుణము లింద్రియగమ్యములు. కాన నవి రూపాదులలో జేరవు. కనుకనే 
ప్రకాశాదికార్యములచే నిరూపింపదగియున్నవి. ఇట్టితటి ప్రకృత్యవస్థలో వాటికార్యములయిన 
ప్రకాశాదులు లేనపుడు అవి యున్నవనుట చెల్లదు. కాన ప్రకృతి యందు సత్త్వాదిగుణములను 
బుట్టించియుండునట్టి శక్తియుండుటచే ప్రకృతిగుణముల యొక్క సామ్యావస్థయని చెప్పబడు 
చున్నది. ఇంతియెకాని గుణములు సమానముగ నుండుటవలనగాదు. గుణములు సమానముగా 
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నుండుచో వాటిధర్మములుగూడ సమానముగ నుండవలసివచ్చును. 


మరియు, సత్త్వాదిగుణములకు నుద్భూతత్వమును జెప్పు మీరు వాటికి కార్యత్వ మును 
తప్పక అంగీకరించవలయును. 

కాన సత్తాదిగుణములు దేనికార్యములో చెప్పుడు. ప్రకృతికార్యములందురా? ప్రకృతి 
స్వరూపము ననుసరించునట్టివి ప్రకృతికార్యము లెట్లగును? పృథివీ స్వరూపము ననుసరించి 
యున్న గంధము పృథ్వీకార్యమగుచున్నదా? స్వరూపనిరూపకములగు ధర్మము లెప్పుడు ధర్మిని 
విడచి యుండవని వేదాంతదేశికులే చెప్పిరిగదా? పుట్టుకకు పూర్వములేని సత్త్వాదిగుణములు 
ప్రకృతిస్వరూపము నెట్లనుసరించును? ప్రకృతి యనాదిగదా? 

ఇక సత్వాదులు పురుషకార్యములుగూడ గానేరవు. పురుషుడు కర్తయే కాడు. ఈశ్వర 
కార్యములనుటకూడ చెల్లదు. ఈశ్వరుడు ప్రకృతిపురుషద్వారమున కర్తయగునుగాని స్వతంత్రముగ 
కర్తకానేరడు. కాన సత్త్వాదిగుణములు ప్రకృతికార్యములనికాని పురుష కార్యము లనికాని 
యీశ్వరకార్యములనికాని నిరూపింపనలవికాదు. అనాదులనుటయు పొసగదు. ఇక్కడనే 
“ప్రకృతిసంభవాః” అని చెప్పబడినది. మరియు ప్రకృతిస్వరూపానుబంధ స్వభావవిశేషములయిన 
సత్వ్వాదులు ప్రకృతినుంచి పుట్టిన వనుట లోకవిరుద్ధము. ధర్మి నుంచి ధర్మత్వమే పుట్టుట 
యసంభవము. అట్లుండుచో ధర్మముపుట్టకపూర్వము ధర్మికి ధర్మత్వమే లేకపోవలయును. 
పుట్టకపూర్వముగూడ ధర్మమున్నదందురా? మరల యిది పుట్టుట వ్యర్థము. ఘటమునుంచి 
రూపము పుట్టుటను గానము. 

కాన సత్తాదులు ప్రకృతియొక్క పరిణామములనియే యనవలయును. అపుడు 
మహదాదులవలె నీ యవి ద్రవ్యములగును. గుణవత్త్వము ద్రవ్యములకు లక్షణము. జ్ఞానాది 
గుణములు సత్త్వ్వాదులయం దుండుటచే నీ యవి ద్రవ్యము లనక తప్పదు. 


ఓయి! అంతకరణమను ద్రవ్యమువలన బుట్టిన సుఖదుఃఖాదులు గుణములయి నట్లు 
ప్రకృతిద్రవ్యమువలన బుట్టిన సత్త్వాదులుకూడ గుణములే యగును కాని ద్రవ్యములు కావు. 
కనుక సుఖదుఃఖాదు లంతఃకరణధర్మములయినట్లు, సత్తాదులు ప్రకృతిధర్మము లనునది 
నిర్వివాదమన్నచో నట్లుకాదు. 

మేము ద్రవ్యమునుంచి గుణములు పుట్టవని యనము. కాని యే గుణమునకు, నేగుణితో 
సమవాయసంబంధముండునో ఆ గుణినుంచి యా గుణము పుట్టునని యందుము. 

“సత్వాత్సంజాయతే జ్ఞానం” ఇత్యాది ప్రమాణమునుబట్టి సత్త్వాది గుణములనుంచి 
జ్ఞానాదులు పుట్టుచున్నవి. జ్ఞానాదులు సత్వాది ధర్మములు. సుఖాదు లంతఃకరణధర్మములు. 
కాన ప్రకృతివలన బుట్టెడు సత్వ్వాదిగుణములు అంతఃకరణాదులవలె ద్రవ్యములుకాని 
గుణములుకావు. 


సత్త్వాదులు ద్రవ్యములయితే కనిపించవేమి? అయితే ప్రకృతి యేల గనిపించదు? 
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ప్రకృతి ద్రవ్యమేకదా! ద్రవ్యములన్నియు గనిపించితీరవలయు ననునియమమెక్కడిది? మహదాది 
కార్యములవలన (ప్రకృతిని యనుమానించినట్లు (ప్రకాశాది కార్యములవలన సత్తాదుల 
ననుమానించవలయును. 


ఇక వ్యక్తములగునవియే ద్రవ్యములని మీకు పట్టుదలయున్నచో నపుడవ్యక్తమయిన 
ప్రకృతి ద్రవ్యముగానట్లు సత్వ్వాదులుగూడ ద్రవ్యములు గాకుండుగాక అను నాపత్తి కలుగును. 
ద్రవ్యములయిన సత్త్వ్వాదులు కార్యములయిన మృదాదులయం దెట్లుచేరునని శంకింపవలదు. 
అనగా గుణములకు కార్యములయందను ప్రవేశ ముచితము కాని ద్రవ్యముల కుచితముగాదని 
శంకాభి ప్రాయము. [ద్రవ్యమయిన ప్రకృతికి మహదాదులయం దెట్లనుప్రవేశమో అట్లే 
సత్వ్వాదులకును. 


ఓయి! సత్వ్వాదులు ద్రవ్యపరతంత్రములు కాన గుణములే యగును. ద్రవ్యములు కావు. 
శుద్దసత్త్వగుణముకలది మాయ, మలినసత్త్వముకలది యవిద్య. అహంకారము, సాత్త్వికము, 
రాజసము, తామసము అని మూడువిధములు. పంచభూతములయొక్క సత్త్వాంశ సమష్టివలన 
నేర్పడినది - మనస్సు, అను నిట్టి వ్యృవహారమంతయు సత్త్వాదులు గుణములని ధ్రువపరచుచున్న 
వనినచో నట్టుకాదు. 


పరిణామముజెందు ప్రకృతియందు పరిణామములుండుట యుచితము. అనగా 
ఘటరూపముగ బరిణమించు మృత్తుయందు ఘటముండుట యనుభవసిద్ధము. సత్త్వరజ 
స్తమస్సులు ప్రకృతియొక్క పరిణామములు. అవి శుద్ధములుకాని, అశుద్ధములుకాని ప్రకృతి 
యందే యుండును. అందువలన శుద్ధసత్తముకలది మాయయనియు, మలినసత్త్వము కలది 
యవిద్యయనియు వ్యవహార మేర్చడినది. రజస్తమస్సులతో గూడిన సత్త్వము అశుద్ధము. వానితో 
గూడనది శుద్ధము. ఇట్లే యుద్భూతగుణముకల మాయ మహదహంకారాదిరూపముతో 
పరిణమించుచున్నందున (త్రివిధ మనదగును. మహదహంకారాదులు ప్రకృతియొక్క 
పరిణామములు కాన ప్రకృతిమయములు కావచ్చును గాని సత్త్వాదిమయములుగావు అన్నచో 
నది యుక్తము కాదు. 


నీటితో దడిసి ముద్దయయిన మట్టియొక్క చూర్ణపుంజమే ఘటరూపమును జెందు 
చున్నదికాని, పిండాకారమును జెందనిచూర్ణపుంజము కుండ యగుట లేదు. అట్లే యీశ్వర 
సంకల్పవశమున సత్వాది గుణత్రయాకారముగ పరిణమించిన ప్రకృతియే మహదాద్యా కారముగ 
పరిణమించుచున్నది. వేరు ప్రకృతి పరిణమించుటలేదు. ప్రళయమునందు మాత్రము 
సత్వ్వాదిరూపముగ పరిణమించని ప్రకృతి యుండును. కనుకనే గుణసామ్యావస్థ ప్రకృతియను 
ప్రవాదము. ప్రళయకాలమున ప్రకృతియందు సత్వ్వాది గుణములుండవు. కావున నిట్లు 
గుణత్రయాకారముగ పరిణమించిన ప్రకృతియొక్క పరిణామములుకాన మహదాదులు 
గుణత్రయము గలవగుచున్నవి. పిండాకారముగ పరిణమించిన మట్టియొక్క కార్యములయిన 
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ఘటాదులయందు పిండము కనిపించుట లేదనరాదు. ఘటమునందు మిళితమైయున్న 
చూర్ణపింజమే పిండాకారము. అయ్యది ఘటమందు కలదు. కావున ప్రకృతియొక్క మొదటి 
వికారము గుణత్రయము. సత్వ్వాదిగుణత్రయరూపముగ వికారమును జెందిన ప్రకృతియొక్క 
వికారములు మహదాదులు. సత్వ్వాదిగుణత్రయము ప్రకృతి వికార మగుటచే ప్రకృతివలె 
ద్రవ్యములని తేలినది. కనుకనే శ్రీకృష్ణులు “గుణాః ప్రకృతి సంభవాః” అని యనిరి. సత్త్వాదులు 
ద్రవ్యములుకాక గుణములగుచో ప్రకృతివలన బుట్టనేపుట్టవు. రూపము రూపసమవేతమయిన 
ఘటమువలన బుట్టుటలేదు. సత్వ్వాదులు సత్త్వసమవేతమయిన ప్రకృతివలన బుట్టుచున్నవి. 
గాన గుణములు గావు. 


ఇంక మీరు సత్వ్వాదులు గుణములే యనవలెనను నాసతో నవి ప్రకృతి సమ వేతములు 
గావని యన్నచో అపుడు సత్వాదులు ప్రకృతియొక్క స్వరూపమును నిరూపించు ధర్మములే 
గాకపోవును. వృక్షమునందలి కపిసంయోగము వృక్షముయొక్క స్వరూపమును నిరూపించజాలదు. 

అట్లే సత్వాదిగుణసంయోగముకూడ ప్రకృతియొక్క స్వరూపనిరూపకముగాదు. 

అయితే మహదాదివికారములవలె సత్త్వాదులు మూల ప్రకృతియొక్క పరిణామములయి 
నపుడు “మూలప్రకృతిరవికృతిః” అనెడు వారి కారికయందు వీనినేల జెప్పలేదు? నిజమే. ఆ 
మాట సాంఖ్యుల నడుగుడు. మేము సాంఖ్యులముగాము. ఇట్టి దోషములు పెక్కువారి మతమం 
దుండబట్టియే, వారిమత మప్రమాణమని మే మనుచున్నాము. ఇంక మీరు సాంఖ్య మతమును 
బోషింపదలచి యందలి తప్పులను గప్పిపుచ్చుటకు “సత్వ్వా ద్యాకారముగ పరిణ మించిన 
ప్రకృతియే మహదాదులకు గారణమనియు, నదియే మూల ప్రకృతియనియు నన్నచో నట్టి 
ప్రకృతి (పరిణామముచెందిన ప్రకృతి) వికృతియగునుగాని మూలప్రకృతి కానేరదు. 

కావున ప్రకృతి, అజ్ఞాన, అవ్యక్త, శక్తి, అవిద్యా, మాయా మున్నగు పర్యాయపదములుగల 
యీశ్వరస్వభావముయొక్క పరిణామవిశేషములే సత్త్వాదులు. గుణములు కావు. 

అంతఃకరణ వరిణామములయిన సుఖాదివృత్తులవల ప్రకృతిపరిణామమయిన 
సత్వ్వాదిగుణత్రయము గుణమని మీరంటిరి. అందు దృష్టాంతభాగమునే మే మంగీక రించము. 
అంతఃకరణాత్మకము లయినందున నవికూడ ద్రవ్యములేయందుము. ద్రవ్యమునకు 
గుణరూపముతో పరిణామముండదు. కార్యకారణములకు సాలక్షణ్య (సారూప్యము) ముండ 
వలెను. 


అయితే శుక్లాది గుణములు దేనికైనను వికారము లగునా? కాదా? వికారము లగుచో 
నవి దేనియొక్క వికారములో - అది ద్రవ్యమా? వేరుయా? ద్రవ్యమగుచో ద్రవ్యమునకు గుణరూప 
పరిమాణ మెట్లుకలిగినది? అది ద్రవ్యభిన్నమనుటకు వీలులేదు. ఇక శుక్షాదిగుణములు వికారము 
లు కావన్నచో అనాదులనవలెను. పుట్టుచున్నట్లు ప్రసిద్ధి జెందిన రూపాదులను అనాదులనుట 
అయుక్తము, అప్రమాణము నగును. అన్నచో - 
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నిజమే వినుము. సమాధానము : గుణములన్నియు ద్రవ్యమునాశ్రయించియే పుట్టును. 
విడిగా బుట్టవు - వాయ్వాకారముగ పరిణమించిన ప్రకృతినుంచి తేజో ద్రవ్యము రూపసహితము 
గనే పుట్టుచున్నది. వాయ్వగ్నులు రెండును ద్రవ్యములే కనుక నిచట కార్యకారణములకు 
వైలక్షణ్యము లేదు. అయితే వాయువు నీరూపము. అగ్ని సరూపము. ఈ భేదమున్నదికా? అని 
యనవచ్చును. ఏయంశమునందును భేదములేకపోతే కార్యకారణభావ మెట్లుండును? 


అయితే రూపరహితమయిన వాయుద్రవ్యము, రూపసహితమయిన తేజస్సుగ బరిణ 
మించినచో ద్రవ్యమునకు గుణాకారముగ పరిణామ మున్నట్లే కదా? లేదు ద్రవ్యాంశము నందే 
పరిణామము. గుణాంశమునందు వివర్తమే. వాయువునందనుద్భూత రూప మున్నదని 
యనదగదు. కనిపించని యనుద్భూతరూప మున్నదనుటలో ప్రమాణము లేదు. అట్లుండుచో 
ఆత్మయందుగూడ అనుద్భూతరూపమున్నదని కల్పించనగును. అయ్యది “అశబ్దమస్పర్శ్భమరూప 
మవ్యయమ్‌” అను॥్రుతి విరుద్ధము. ఒకవేళ వాయువునం దనుద్భూతరూపమున్నదని యంగీక 
రించినను ఆ యనుద్భూతరూపమే ఉద్భూతరూపముగ పరిణమించునుగాని, ద్రవ్యము గుణముగ 
పరిణమించదు. కావున సత్త్వాదులు ప్రకృతియొక్క అవస్థావిశేషములే కాని గుణములుకావు. 


సత్వ్వాదులు గుణములు కానిచో వాటియందు అనుభవములోనున్న గుణశబ్ద ప్రసిద్ధికి 
విరోధము వాటిల్లునని వేదాంతదేశికులనిరి. అదియును సమంజసముకాదు. గుణశబ్ది ప్రతీతి 
పారిభాషికముగ నయినను కుదురును. అనాదికాల ప్రవృత్తమయిన శాస్తబలము వలన నీప్రసిద్ధి 
యేర్చడినది. శాస్తములేనిచో మాయకు ప్రకృత్యాది ప్రతీతినికూడ మనము తెలిసికొనలేము. 


ఇక రామానుజులు “సత్తాదిగుణములు జీవుని దేహమునం దుండుటచే బాధించు 
చున్న” వని వ్యాఖ్యానించిరి. ఘటము తనయందున్న ఆకాశము నేమి బాధించినది? జీవుడు 
స్వతస్సిద్ధముగ బంధానర్షుడని వారే యొప్పుకొనిరి. అట్టివానికి శరీరమునం దునికి మాత్రము 
బంధహేతు వెట్లగును? “శరీరస్టో పి కౌంతేయ! న కరోతి న లిప్యతే” అని భగవంతుడే 


చెప్పెనుకదా? కనుక నిర్లిప్తడు బద్దుడగుట దుర్హటము. ర్‌ 
శ్లో; తత్ర సత్త్వం నిర్మలత్వాత్రకాశకమనామయమ్‌ । 
సుఖసంగేన బధ్నాతి జ్ఞానసంగేన చానఘ! ॥ 6 


అ. ఇందు సత్త్వముయొక్క లక్షణము చెప్పబడుచున్నది. 

వ్యసనరహితుడవయిన ఓ యర్షునా! సత్త్వరజస్తమస్సులు మూటిలో సత్త్వము స్ఫటికమణి 
వలె నిర్మలమయినది. ప్రకాశవంతమయినది. ఉపద్రవరహితమయినది. ఇది యాత్మయందు 
సుఖమును జ్ఞానమును గలుగజేసి ఆత్మను బంధించుచున్నది. విషయభూత మగు జ్ఞానమును 
విషయియగు నాత్మకు నంటించుటయే సత్త్వము చేసెడిపని. కనుకనే యీ యది అవిద్య. 
ఒకదానిధర్మము మరియొకదాని కంటుట నిజముకాదు. అసంగుడయిన ఆత్మకు సుఖసంగము 
వాస్తవము కానేరదు. కనుకనే భాష్యకారులు “సంజయతీవ” అని యివ శబ్దమును బ్రయోగించిరి. 
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సత్త పగుణమువలన ఆత్మానాత్మవివేకము చెడి యనాత్మధర్మమయిన సుఖమును ఆత్మయం 
దధ్యాస జేసికొని నేను సుఖిని అని యనుకొనును. అందువలన బద్దునివలె నగుచున్నాడు. ఈ 
శ్లోకమునందలి జ్ఞానము అంతఃకరణవృత్యాత్మకముకాని చైతన్యముగాదు. వృత్తిజ్ఞాన మాత్మధర్మము 
కాదు. దీనితో నాత్మకు సంగము నిజముకాదు. అధ్యాసికము కనుకనే జీవునకు బంధము 
మిథ్యాభూతమయినది. 


ఇచట రామానుజులు “సత్త్వము పురుషునకు జ్ఞానసుఖములయందు నిజముగానే 
సంగమును కలుగజేయు”నని వ్యాఖ్యానించిరి. ఇది అయుక్తము. నిర్ధర్మకుడు, అసంగుడు నగు 
ఆత్మయందు నిజమయిన సుఖజ్ఞానసంగము సంభవించదు. మిథ్యాభూతమయిన సంగముండ 
వచ్చును. రూపరహితమయిన ఆకసమునందు మిథ్యాభూతమయిన నీలరూపము కనిపించు 
చున్నది. 6 


శ్లో రజో రాగాత్మకం విద్ధి తృష్టాసంగసముద్భవమ్‌ 
త న్నిబధ్నాతి కౌంతేయ! కర్మసంగేన దేహినమ్‌ ॥ 7 


అ. ఓయి, కుంతీపుత్రుడా! రజోగుణము గైరికాది ధాతువులవలె రాగాత్మకము. అయ్యది 
తృష్ణా ఆసక్తుల బుట్టించుచు కర్మసంబంధముతో జీవుని బంధించునని తెలియుము. 

లేక రజోగుణము రాగాత్మకమనియు తృష్టాసంగములకు కారణమనియు దెలియుము. 

లేక తృష్టాసంగములకు గారణమగు రజస్సు రాగాత్మకమనియు తెలియుము. 

లేక రాగాత్మకమయిన రజోగుణము తృష్టాసంగములకు కారణమని తెలియుము. 

లేనివస్తువునందలి యభిలాష తృష్ణ, ఉన్న వస్తువునందలిప్రేమ అసంగము. ఈ 
రెంటియొక్క పుట్టుకకు కారణమగు రజోగుణము జీవునిచే పశుపుత్రాది దృష్టఫలముగల కర్మలను 
స్వర్గాద్యదృష్టఫలముగల కర్మలను జేయించును. అట్టి కర్మఫలమనుభవించుచు బద్దునివలె జీవుడు 
భాసించును. పరమార్థముగ జీవుడు బద్దుడు గాడు. 

రామానుజీయము : స్రీపురుషుల కుండెడి పరస్పరకామము, రాగము; శబ్దాది విషయ 
ములయందుండెడి కోరిక, తృష్ణ, పుత్రమిత్రాది బంధువులయం దుండెడి సంశ్లేషము సంగము. 
అట్లు కర్మల యందు గోరిక పుట్టించుటద్వారమున రజోగుణము జీవుని బంధించు చున్నది. 
అని రామానుజులు వ్యాఖ్యానించిరి. ఇది నిస్సారము. ఒకే స్పృహను విషయభేదముచే ననేక 
విధముల నిర్దేశించుట నిష్పయోజనము. శబ్బాదివిషయస్పృహకంటె వేరుగ ప్రీపురుషాన్యోన్య 


స్ప బహ లేదు. 7 
శ్లో తమస్త్వజ్ఞానజం విద్ధి మోహనం సర్వదేహినామ్‌ 
ప్రమాదాలస్య నిద్రాభిః తన్నిబధ్నాతి భారత! ॥ 8 


అ. అజ్ఞానమువలనబుట్టిన తమస్సు సర్వప్రాణులకు వ్యామోహమును గలిగించును. 
ఈ యది అజాగరూకతను మాంద్యమును నిద్రలను బుట్టించుచు జీవుని బంధించును. 
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ఇచట అజ్ఞానమనగా జ్ఞానాభావముకాని ప్రకృతికాదు. సత్త్వరజస్సులుకూడ ప్రకృతి 
వలననే పుట్టుచున్నవి. అట్టితరి తమస్సు అజ్ఞానజమని చెప్పుట పాడిగాదు. అయితే జ్ఞానాభావము 
వలన భావరూపమయిన తమస్సు యెట్లు పుట్టునని యనరాదు. జ్ఞానాభావము గల ప్రకృతివలన 
బుట్టునుబట్టి జ్ఞానాభావమువలన బుట్టినట్లు వ్యవహరింపబడుచున్నది. 

లేక చిదాభాసశూన్యమయిన అజ్ఞానమిచట అజ్ఞానశబ్దమున కర్ణము. సత్త్వరజస్సు 
లకు కారణమగు అజ్ఞానము చిదాభాససహితము. లేనిచో సత్త్వరజస్సులయందు జ్ఞానసంగ 
మెట్లుండును? కర్మసంగమునకు కారణమగు రజస్సు యందుగూడ నాంతరీయకముగ జ్ఞాన 
సంగము కలదు. జ్ఞానసంగప్రయుక్తకర్మ సంగముతో రజస్సు బంధకమనియు తృష్ణా సంగవ్యతిరిక్త 
జ్ఞానసంగముతో సత్త్వము బంధకమనియును భావము. 


నిజస్థితిలో ఆవరణాత్మకముకాని ఆవరణశక్తిప్రధానముకానియగు ప్రకృత్యంశము యిచట 
అజ్ఞానమనబడును. ఆత్మానాత్మవివేకము మోహము. ఇట్టిమోహము సత్త్వరజస్సుల యందుగూడ 
గలదు. కాని “వీడు ఆత్మ, ఇది యనాత్మ” అను వివేకాభావము సత్త్వరజస్సుల వలన గలుగును. 
ఆత్మ, అనాత్మ అను పేరుగల పదార్థములనే తెలియకుండుట తమస్సు వలన గలుగునని యీ 
రెంటికి భేదము. 


ప్రమాదాలస్యనిద్రలు అంతఃకరణధర్మములు. వీనిని తనయందారోపించుకొని జీవాత్మ 
బంధము నొందును. ఇట్టిబంధ మారోపితముకాన సత్యముగాదు. 

పైమూడు శ్లోకములకును సాముదాయికాభిప్రాయ ముదాహరించబడుచున్నది. 

ప్రకృతికార్యమయిన అంతఃకరణమందు సత్త్వ్వాదిగుణత్రయము కలదు. అట్టి యంతః 
కరణమునందలి సత్త్వాంశము దానికార్యములగు సుఖజ్ఞానములు - ఈ రెండును 
ఆత్మయందధ్యస్తములగుచు బంధకము లగుచున్నవి. 

అట్లే అంతఃకరణమునందలి రజోంశము తత్మార్యములయిన తృష్ట్ణాసంగములు 
దానివలన జేసెడికర్మలు, కర్మఫలములును ఆత్మయంద దధ్యస్తములగుచు బంధకము లగుచున్నవి. 

అట్లే తమోంశము తత్మార్యములయిన ప్రమాదాదులు - ఈ యవి అవిద్యచే ఆత్మయం 
దధ్యస్తములగుచు ఆత్మకు బంధకము లగుచున్నవి. ఈ బంధమంతయు ఆత్మకు మిథ్యకాని 


పరమార్థముగాదు. 8 
శ్లో! సత్త్వం సుఖే సంజయతి రజఃకర్మణి భారత! । 
జ్ఞానమావృత్య తు తమః ప్రమాదే సంజయత్యుత ॥ 9 


అ. అర్జునా! సత్త్వము జీవుని సుఖమునందు సంశ్లేషపరచుచున్నది. (ఆసక్తిని కలుగజేయు 
చున్నది.) రజస్సు కర్మలయందు సంగము నేర్పరచుచున్నది. తమస్సు ఆవరణశక్తితో జ్ఞానము 
నావరించి జీవుని ప్రమాదమునందు సంయోజించుచున్నది. ప్రమాదమన నప్పటికి సంప్రాప్తమయి 
చేయదగియున్న పనిని చేయకుండుట. 
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చేయదగినపనికంటె భిన్నమయినపనియందు ప్రవృత్తికి గారణమయినది ప్రమాద మని 
వివరించిరి. అది సరికాదు. కర్తవ్యాకరణమే ప్రమాదము. అనవహితచిత్తుడు తటస్థించియున్న 


పనినే చేయడు. తటస్థించనిపని నెట్లు చేయును? 9 
శ్లో రజస్తమశ్చాభిభూయ సత్త్వం భవతి భారత! । 
రజస్సత్త్వం తమశ్చైవ తమస్సత్త్వం రజస్తథా ॥ 10 


అ. అర్జునా! సత్త్వము రజస్తమస్సులను దిరస్మరించి వృద్ధినొందును. తమస్సు సత్త్వరజస్సు 
ల తిరస్కరించి వృద్ధినొందును. అనగా సత్త్వాదులు స్వభిన్నగుణముల నణగ ద్రొక్కి తమతమ 
కార్యము నారంభించును. 

రామానుజీయము : ఇచట రామానుజులు “సత్వాదయః ప్రకృతిసంసృష్టాత్మస్వరూపా 
నుబంధినః” సత్త్వాదులు ప్రకృతితోగూడిన ఆత్మస్వరూపము ననుసరించినవని యనిరి. వీ 
రిదివరలో నయిదవశ్లోకమును వ్యాఖ్యానించుటలో “దేహాకారపరిణత ప్రకృతి స్వరూపాను 
బంధినఃి సత్వ్వాదులు దేహాకారముగ పరిణామమునొందిన ప్రకృతియొక్క స్వరూపము నను 
బంధించియున్నవని యనిరి. ఇపు డీశ్లోకమున ఆత్మ స్వరూపానుబంధులని నిర్వ చించిరి. 
ఇట్లు పరస్పరవిరుద్ధముగ నిర్వచించిన వీరిమాటల వలననే వీరిమతమునందలి వైరుద్ధ్యము 
వ్యక్తమగుచున్నది. 

ప్రకృతిస్వరూపానుబంధులగు గుణములు ప్రకృతి విలక్షణమైన ఆత్మస్వరూపాను బంధుల 
గుట విరుద్ధము. మరియు అసంగుడగు నాత్మ ప్రకృతిసంసృష్టుడగుట విరుద్ధము. నిరవయవునకు 


నితరపదార్థసంగ మసంభవము. 10 
శ్లో; _ సర్వద్వారేషు దేహే స్మిన్‌ ప్రకాశ ఉపజాయతే | 
జ్ఞానం యదా తదా విద్యాత్‌ వివృద్ధం సత్త్వమిత్యుత ॥ 11 
న్ను థ్‌ 


అ. ఈ దేహమున ఘటాదిపదార్థజ్ఞానమునకు ద్వారములగు చక్షురాదులయందు 
బుద్ధివృత్తికి ప్రకాశము కలిగినపుడు సత్త్వము వృద్ధిజెందిన ట్లూహింపవలెను. జ్ఞానము సత్త్వ 
కార్యము. ఇచట మూలమున జ్ఞానపదమునకు ప్రకాశపదము విశేషణ మొనర్చ బడినది. ఆ 
విశేషణవిశేష్యములు పునరుక్తములు గావు. విశేషణ మయిన ప్రకాశపదము లేనిచో జ్ఞానపదము 
కేవలచైతన్యమును బోధించును. బుద్ధివృత్తిని బోధించదు. కేవలప్రకాశ పదము సూర్యాదిప్రకాశ 
మును బోధించును గాని జ్ఞానప్రకాశమును బోధించదు. ఈ రెండునుగలసి వృత్తిజ్ఞానమును 
బోధించును. కావున నీ విశేషణవిశేష్యములకు వైయర్థ్యముగాని పౌనరుక్యముగాని శంకింప 
వలదు. 11 

శో లోభః ప్రవృత్తిరారంభః కర్మణామశమః స్పృహా । 

రజస్యేతాని జాయంతే వివృద్దే భరతర్షభ! ॥ 12 
అ. గమనము మున్నగు సామాన్యపుపనులు ప్రవృత్తి యనబడును. యజ్ఞాది విశేషకర్మల 
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నాచరించుట యారంభము. నివృత్తిలేకుండుట యశమము. (అనగా హర్ష రాగాదులయందు 
నిరంతర ప్రవృత్తి యశమమని భావము) సర్వసామాన్యములగు శబ్దాదుల యందలి కోరిక, 
స్పృహ, పరద్రవ్యమునందలి యాస, లోభము - ఈ యవి రజోగుణము వృద్ధిజెందినపుడు 
కలుగును. 

ఇచట రామానుజులు, తనద్రవ్యమునందు త్యాగబుద్ది లేకుండుట లోభమని వ్యాఖ్యా 
నించిరి. ఈ యది “కామస్యాంతం తు క్షుతృడ్భ్యాం క్రోధస్యాంతం ఫలోదయాత్‌, నరో యాతి 
న లోభస్య జిత్వా భుక్త్వా దిశో భువః” అను భాగవతవచనమునకు విరుద్ధమగుట వలన 


నుపేక్షింపదగును. 12 
శ్లో! అప్రకాశో౭_ ప్రవృత్తిశ్చ ప్రమాదో మోహ ఏవచ । 
తమస్యేతాని జాయంతే వివృద్ధే కురునందన! ॥ 13 
అ. తమోగుణము వృద్ధినొందినపుడు జ్ఞానములేకపోవుట, అప్రవృత్తి, ప్రమాదము, 
మోహము - అనునవి కలుగును. 18 
శో! యదా సత్త్వే ప్రవృద్ధే తు ప్రళయం యాతి దేహభృత్‌ I 
తదోత్తమవిదాం లోకానమలాన్‌ ప్రతిపద్యతే i 14 


అ. అర్జునా! సత్త్వగుణము వృద్ధిచెందినపుడు దేహధారి మరణించి ఉత్తమలోకముల 
బొందును. 

ఇచట రామానుజులు మూలమునందలి లోకశబ్దమునకు సమూహార్థమును జెప్పి 
“ఆత్మవేత్తలవంశములయందు బుట్టుదురని వ్యాఖ్యానించిరి. 

ఇయ్యది నిస్సారము. భువనార్థముగ ప్రసిద్ధిజెందిన లోకశబ్దమునకు అప్రసిద్ధమగు 
సమూహార్థమును గల్పించుట, అందును మరల (కులేషు జాయతే) కులములయందు బుట్టునని 


యర్థమును వర్ణించుటయు నెంతేని యనుచితము. 14 
శ్లో; రజసి ప్రలయం గత్వా కర్మసంగేషు జాయతే । 
తథా ప్రలీనస్తమసి మూఢయోనిషు జాయతే ॥ 15 


అ. రజోగుణము వృద్ధిజెందినపుడు మరణించిన జీవుడు కర్మసంగులగు మానవులలో 
బుట్టును. అట్లే తమోగుణము వివృద్ధమగుతరి మృతిచెందిన దేహి పశ్వాది మూఢయోనుల 
జన్మించును. 


ఇచట రామానుజులు “సత్త్వగుణము ప్రవృద్ధమయినపుడు మరణించిన వాడు ఈ 
లోకముననే తత్త్వవేత్తలగు మానవులయందు బుట్టుచు, పుణ్యకర్మనాచరించుననియు, రజోగుణము 
వృద్దిజెందినపుడు మరణించినవాడు మానవలోకమున బుట్టి స్వర్గాదికర్మల యందు 
వ్యాపృతుడగుననియును వివరించిరి. 
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ఈ యది నిస్సారము. సాత్త్వికులు పుణ్యకర్మల నాచరింతురనియు, రాజసులు స్వర్గాది 
కర్మల నాచరింతురనియును గదా వారి వివరణము. అట్టితణీ స్వర్గాదికర్మలు పుణ్యకర్మలనియా, 
అపుణ్యకర్మలనియా వారి యాశయము? స్వర్ణాదికర్మలు అపుణ్య కర్మలనుట న్యాయ్యమగునా? 
ఆత్మ యాధాత్యజ్ఞానమునకు సాధనములగు కర్మలు పుణ్యకర్మలన్నచో యజ్ఞాది (స్వర్గాది) 
కర్మలుకూడ నట్టివియే. ఇక ఫలాభిసంధిలేని కర్మలు పుణ్యకర్మలన్నచో నయ్యవి పుణ్యకర్మలు 
కావు. పాపకర్మలును గావు. రెంటికి భిన్నములు. మరియు పాపకర్మలవలె పుణ్యకర్మలుకూడ 
దేవాదిజన్మల నొసంగుచు మానవుని బంధించును. 

కావున స్వర్గాది సాధనములయిన యజ్ఞాదులనెడి పుణ్యకర్మలే ఫలాభిసంధి 
రహితములగుచు జ్ఞానసాధనము లగుచున్నవి. యజ్ఞాద్యతిరిక్తమయిన జ్ఞానసాధన పుణ్యకర్మ 
లనునవి వేరుగ లేవు. మరియు భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు, రజోగుణమునందు మరణించిన 
వానికి కర్మసంగమని వాగ్రుచ్చియుండ సత్త్వగుణమున మరణించినవారికి పుణ్యకర్మసంగమని 
రామానుజులు వ్యాఖ్యానించుటకు నేల సాహసించిరి? వీరికింతటి యుచ్చృంఖల ప్రవృత్తియేల? 


కాన వీరి వివరణము నిర్యుక్తికము. 15 
శ్లో  కర్మణస్సుకృతస్యాహుః సాత్వికం నిర్మలం ఫలమ్‌ । 
రజసస్తు ఫలం దుఃఖమజ్ఞానం తమసః ఫలమ్‌ ॥ 16 


అ. సాత్త్విక కర్మనొనర్చినవాడు దేవత్వాదిలక్షణమగు ఫలమును పొందును. రాజసకర్మ 
చేసినవాడు దుఃఖఫలమును పొందును. తామసకర్మను ఆచరించినవాడు పశ్వాదిలక్షణమయిన 
అజ్ఞానఫలమును పొందును. 16 


శ్లో సత్వాత్‌ సంజాయతే జ్ఞానం రజతో లోభ ఏవ చ । 
ప్రమాదమోహౌ తమసః భవతో౭_జ్ఞానమేవ చ॥ 171 
అ. ప్రవృద్ధమయిన సత్త్వమువలన జ్ఞానమావిర్భవించును. ప్రవృద్ధమయిన రజస్సువలన 
లోభ ముదయించును. ప్రవృద్ధమయిన తమోగుణమున ప్రమాదమోహము లంకురించును. 17 
శ్లో ఊర్ధ్వం గచ్చంతి సత్త్వస్థాః మధ్యే తిష్టంతి రాజసాః | 
జఘన్యగుణవృత్తస్థా అధో గచ్చంతి తామసాః ॥ 18 
అ. దేహావసానపర్యంతము సాత్త్వికకర్మల నాచరించువారు మరణానంతరము దేవలోక 
ములందు బుట్టుదురు. రాజసులు మనుష్యులయందు బుట్టుదురు. తమోగుణ వృత్తులు పశ్వాద్య 
ధోలోకముల నొందుదురు. 


రామానుజులు “ఊర్ధ్వం గచ్చంతి” అను పదమునకు “ముచ్యంతే” ముక్తినొందుదు 
రని వ్యాఖ్యానమొనర్చిరి. అది యుక్తముకాదు. “నాస్యకృతః కృతేన” అనుశ్రుతిప్రమాణమును 
బట్టి సాత్త్విక కర్మాచరణమునగూడ ముక్తి సంభవించదు. బ్రహ్మభావరూపమయిన ముక్తి 
యూర్థ్వమున నుండదు. బ్రహ్మ పరిపూర్ణుడు. 18 
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శ్లో నాన్యం గుణేభ్యః కర్తారం యదా ద్రష్టానుపశ్యతి । 

గుణేభ్యశ్చ పరం వేత్తి మద్భావం సోధిగచ్చతి ॥ 19 

అ. మరుమరీచికలయందు నీరు కలదను జ్ఞానమువలె కాలత్రయమందును ప్రకృతి 
కలదను జ్ఞానము మిథ్యాజ్ఞానము. మిథ్యాజ్ఞానము గలవానికి సుఖదుఃఖమోహాత్మ కములయిన 
గుణములయందు “నేను సుఖిని, దుఃఖిని, మూఢుడను” అను సంగమేర్చ డును. ఇదియే (ఈ 
సంగమే) దేవమనుష్యపశ్వాది జన్మలనొందుట యను సంసారమునకు గారణము. ఈవిషయము 
సూక్ష్మముగా వెనుకటి యధ్యాయమున జెప్ప బడినది. దానినే మరల యీ యధ్యాయమున 
“సత్త్వం రజస్తమ ఇతి గుణాః ప్రకృతిసంభవాళ అను శ్లోకము మొదలుకొని యింతవరకు 
గుణములస్వరూపమును, గుణముల వ్యాపారమును, అవి బంధింపజేయు విధానమును, బద్భున 
కబ్బుగతియు మున్నగునదంతయు విస్తరించిచెప్పి యిక మీదట సమ్యగ్గర్శనమువలన మోక్షమని 
శ్రీకృష్ణభగవానులు నిరూపించుచున్నారు. 

అర్జునా! విద్వాంసుడు కార్యకారణ విషయాకారముగ పరిణమించిన గుణముల కంటె 
వేరుగ కర్తలేడనియు ఆత్మగుణవిలక్షణుడయిన సాక్షియనియు నెపుడు తెలిసికొనునో, ఆ విద్వాంసు 
డపుడు బ్రహ్మభావము నొందును. 

అనగా అట్టివానికి “సర్వము వాసుదేవు”డను సర్వాత్మజ్ఞానము కలుగునని భావము. 


ఇందు “అనుపశ్యతి” అని వర్తమాన క్రియానిర్దేశముగలదు. బ్రహ్మభావరూపమగు 
గైవల్యము దేహపాతానంతరముగాని కలుగదు. అపుడు “మద్భావం సో9 ధియాస్యతి” అని 
శ్రీకృష్ణులు చెప్పియుండవలెను. అట్లు చెప్పలేదు. కావున “వాసుదేవస్సర్వ” మను సర్వాత్మజ్ఞానము 
కలిగి జీవన్ముక్తి దశలో నుండునని గ్రహించవలయును. కనుక నీశ్లోకము, దీనితరువాతిశ్లోకము 
నీరెండును జీవన్ముక్తిపరములని గ్రహింపవలయును. 


రామానుజీయము : సత్త్వమునం దున్నవారియొక్క ఊర్జ్వగమన ప్రకార మీయీశ్లోకముచే 
జెప్పబడు చున్నదని రామానుజు లనిరి. ఈ యది నిస్సారము. 

“నేను జ్ఞానిని, నేను సుఖిని” అని సత్త్వకార్యములయిన జ్ఞానసుఖములను దనయం 
దధ్యసించుకొనెడివాడు సత్త్వస్థుడనబడును. నేను సుఖిని కానని యనుసంధానము జేయు 
వారు గుణాతీతులే యగుదురు. కావున నీ యది జ్ఞానివిషయముగాని సాత్త్వికుని విషయము 
కాదు. 


అయితే పూర్వము సాత్త్వికులే యిపుడు జ్ఞానులయిరి కాన నీ యది జ్ఞానివిషయ 
మయినను సాత్త్వికవిషయము గావచ్చునని యనరాదు. అట్టితరి వెనుక గృహస్థులే యిపుడు 
సంన్వ్యాసులయిరి. కాన సంన్వ్యాసివిషయమయిన దందకమండలములు శిఖాయజ్ఞోపవీత 
త్యాగాదులు గృహస్థవిషయము లగుచున్నవా? కాని వీరు సాత్త్విక విలక్షణులైన జ్ఞానులే యని 
నిర్ణయము. 19 
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శ్లో గుణానేతానతీత్య త్రీన్‌ దేహీ దేహసముద్భవాన్‌ I 
జన్మమృత్యుజరాదుఃఖైర్విముకో9_మృతమశ్ళుతే i 20 
అ. దేహధారి దేహమునకు గారణమయిన నీ మూడుగుణముల నతిక్రమించి జన్మమృత్యు 
జరాదుఃఖములతో జీవించియుండియే విముక్తుడగుచు మోక్షము నొందును. 
మట్టికి ఘటాకారము ఉపాధియయినట్లు సత్త్వరజస్తమస్సులు మాయకు నుపాధులు. 
దేహము సత్తాదిగుణముల పరిణామము కనుక నీ గుణములు దేహమునకు గారణములు. 
జన్మమృత్యుజరలు మూడును దుఃఖహేతువులు కాన దుఃఖములే. మిగిలిన రోగాదిప్రయుక్త 
దుఃఖములు దుఃఖ శబ్దార్థములు. 
ఓయి! గుణాతీతుడు బ్రతికియుండియే మృత్యువిముక్తుడగుచో, నింక జీవన్ముక్తునకు 
విదేహకైవల్య మెట్లు కలుగును? జరావిముక్తుడగుచో జీవన్ముక్తుడెప్పటి కిని యువకుడే. వార్థక్యమే 
లేదు. ఈ రెండును కుదరవు. జీవన్ముక్తునకుగూడ వార్థక్యమరణములు కనిపించు చున్నవి. 
కాన నిందుకు సమాధానమేమి? 


వినుము. “నేను దేహాదిరూపుడను గాను. బ్రహ్మరూపుడను.” అని తెలిసికొన్న 
జీవన్ముక్తునకు దేహాదులనంటియున్న జన్మాదులతో సంబంధమెట్లుండును? అజ్ఞాని దేహతాదాత్యా 
ధ్యాస వలనగదా “నేను పుట్టితిని” “నేను ముదుసలిని” “నేను మరణింతును” అని యనుకొనును. 
కావున అజ్ఞానమువలన ఆరోపించుకొన్న జన్మాదులతోటి యాత్మకు నాధ్యాసికసంబంధ 
ముండును. విద్వాంసుడు విద్యచే నాధ్యాసిక సంబంధమును బోగొట్టు కున్నాడు. కనుక జ్ఞాని 
జన్మాదివిముక్తుడని యనబడుచున్నాడు. కాని విద్వద్దేహమునకు మాత్రము జరామరణము 
లనివార్యము లగుటచే జీవన్ముక్తునకు విదేహకైవల్యము కలుగవచ్చును. 
జన నిరోధో న చోత్పత్తిః న బద్దో న చ సాధకః 
న ముముక్షుర్న వై ముక్త ఇత్యేషా పరమార్ధతా” 
అను గౌడపాదకారికను బట్టి విద్వద్దృష్టిలో బంధమోక్షములు లేవు. అజ్ఞానిదృష్టిలోనే 
యీ రెండు నుండును. అజ్ఞాని, విద్వచ్చరీరము ప్రాణముల ధరించియుండ, విద్వాంసుడు 
జీవన్ముక్తుడనియు, ప్రాణవియుక్తుడుకాగా విదేహముక్తుడనియు ననుకొనును. కాన నిందేమియు 
దోషము లేదు. ఇట అమృతపదమునకు బ్రహ్మ యర్థము. (బ్రహ్మను బొందునని యర్థము. 
రామానుజీయము : “అమృతమాత్మానమనుభవతి, విష మద్భావ ఇత్యర్థః” (ఆత్మ 
ననుభవించును, ఇదియే మద్భావము.) అని వివరించిరి. ఇది యనుచితము. వీరి మతమున 
ఆత్మ వేరు, ఈశ్వరుడు వేరు. ఇట్టితరి యాత్మానుభవము భగవద్భావము కానేరదు. ఈశ్వరు 
డాత్మాను భవము నొందినట్లు, జీవుడుకూడ నాత్మానుభవము నొందుచున్నాడను నర్థము. మద్భావ 
మను పదమున లభింపదు. “మమ సాధర్యమాగతాః” అని వెనుక జెప్పినదాని ననుసరించి 
యిచట మద్భావ పదమునకు మత్సాధర్యమని వ్యాఖ్యానము చేయగూడదు. అట్లయితే మద్భావ 
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164 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


మను పదము ననుసరించి వెనుకటి “మమ సాధర్యం” అనుదానికే మదభేదమను నర్థము 
నేల జెప్పగూడదు? 

“పరమం సామ్యముపైతి దివ్యమ్‌” అను [శ్రుతిని బట్టి మద్భావ పదమునకు మత్సామ్యమని 
యర్ధమందురేమో! “బ్రహ్మవిద్ర హ్మైవ భవతి” అనుశ్రుతినిబట్టి సామ్యశ్రుతికే అభేదార్థము నేల 
జెప్పగూడదు? 

ఇక “యథోదకే శుద్దే శుద్ధమాసిక్తం తాదృగేవ భవతి, మునేర్విజానత ఆత్మా భవతి 
గౌతమ” పరిశుద్ధమయిన నీరు పరిశుద్ధమయిన నీటిలో గలసినట్లు జ్ఞానియగు ఆత్మ పరమాత్మయే 
యగును. అను (్రుతికూడ జీవబ్రహ్మాభేదమునే చెప్పును. 


జీవబ్రహ్మల కుపాధివలననే భేదము. ఉపాధి నాశానన్తరము జీవునకు బ్రహ్మాండమే 
సుస్థిరము. కడవలో బోసికొన్న గంగోదకమును కడవలోనుంచి మరల గంగలో బోయగా 
గంగాభేదమును జెందునుగాని గంగాసామ్యమును జెందదు. సామ్య మచట కనిపించదు కూడ. 
రెండు వస్తువులు విడిగానున్నపుడే సామ్యముండును. గంగలో జలరూపమయిన వస్తువొక్కటే 
కనిపించుచున్నది. 


అట్లే ఈశ్వరచైతన్యమునుంచి జీవచైతన్యమును వేరుపరచునట్టి యంతఃకరణాద్యు 
పాధులు విద్యవలన నళించగా జీవచైతన్య మీశ్వరచైతన్యాభేదమునొందును. ఉపాధినాశా నన్తరము 
రెండు చైతన్యములుండవు. కావున నుపాధియున్నపుడే జీవేశ్వరులకు జ్ఞాతృత్వాది రూపమయిన 
సామ్యముండును. ఉపాధి లేనపు డట్టి సామ్యముండదు. కనుక ప్రకృత [శ్రుతి జీవేశ్వరసామ్యమును 
జెప్పదు. అభేదమునే చెప్పును. ఘటము నశించిన పిదప ఘటాకాశ మహాకాశములకు సామ్య 
ముండదు. తాదృకృబ్దముయొక్క స్వారస్యమునుబట్టి యీ(శ్రుతి సామ్యపరమని చెప్పదగదు. 
తాదృక్చబ్దమునకుకూడ తదభేదమునందే తాత్పర్యము. న్యాయవిరుద్ధమయిన అర్థమునందు 
శ్రుతికి దాత్సర్యముండదు. 

మరియు “పరేణ పరధర్మా చ భవత్యేవ సమేత్య వై” పరునితో గలసి పరధర్మము 
కలదియగును అను వశిష్టసంహిత ననుసరించి యీ శ్లోకమునకు సామ్యార్థమును స్వీకరింతుమని 
యనరాదు. జీవుడు ఉపాధిని విడచి పరునితో గలియునా? విడువక గలియునా? మొదటి షక్షమున 
“పరధర్మా భవతి” అను పదమునకు పరాభేదము నొందు ననియే యర్థము. రెండవపక్షమున 
పరసదృశధర్మమనియే యర్థము. ఈ పక్షమున “సమేత్య” అనునది కుదరదు. భేదమయిన 
నుపాధియుండగా “తత్సంగతి” కుదరదు. నిరవయవాసంగచైతన్యమునకు ఘటపటములకువలె 
సాంగత్యము చెప్పదగదు. 


ఇక నిచట శంఖచక్రాదులుగల యీశ్వరుడు పరశబ్దమున కర్థమన్నచో నపుడు “సమేత్య” 
అను పదమునకు సాన్నిధ్యమును బొంది అని యర్థము. అపుడు సగుణముక్తుడగు నీ జీవుడు 
శరీరేంద్రియములు గలవాడేకనుక నీశ్వరునితో శంఖచక్రాది మత్త్వ రూపసాధర్య్యమును బొందుట 
కద్దులేదు. 
Ww 


చతుర్దశాధ్యాయము 165 
కాన నీస్మృతి, శ్రుతిశతసిద్ధమయిన జీవేశ్వరాభేదవాదమును నిరోధింపజాలదు. 
మరియు “యో వై భూమా తదమృతం” అను॥్రుతి అమృతశబ్బమున సర్వవ్యాపక 

మగు (బ్రహ్మను జెప్పుచుండ నా యర్థమును విడచి జీవబ్రహ్మభేదమును గల్పించి జీవుని 


వేరుగ గల్పించు రామానుజుల సాహస మేరికి నచ్చెరువును బుట్టించదు? 20 
శ్లో కైర్లింగైప్రీన్‌ గుణానేతానతీతో భవతి ప్రభో 1 
కిమాచారః కథం చైతాంప్త్రీన్‌ గుణానతివర్తతే 1 21 


అ. అర్జును డడుగుచున్నాడు. కృష్ణా! గుణత్రయాతీతుడగు విద్వాంసుని లక్షణములేమి? 
వాని యాచారమేమి? వా డీ సత్తాదిగుణముల నెట్లతిక్రమించును? 

1. గుణాతీతుని లక్షణము లెవ్వి? యనునది మొదటి ప్రశ్న. 

2. వాని యాచారమేమి? అనునది రెండవ ప్రశ్న, 

3. గుణముల నతిక్రమించుటకు సాధనమెద్ది? యనునది మూడవప్రశ్న 

ఇందు రెండవప్రశ్న మొదటి ప్రశ్నలో జేరును. ఆచారవిశేషమే జీవన్ముక్తుని చిహ్నము. 
కాన నింక రెండుప్రశ్నలే మిగిలినవి. కనుకనే పైశ్లోకముయొక్క అవతరణికలో అర్జునుడు 
రెంటినే యడిగినటుల వాగ్రుచ్చిరి. 21 

అవ. ఇ ట్లర్లును డడిగిన రెండుప్రశ్నలకు శ్రీకృష్ణభగవానులు జవాబు చెప్పుచున్నారు. 

శ్లో! ప్రకాశం చ ప్రవృత్తిం చ మోహమేవ చ పాండవ! | 

న ద్వేష్టి సంప్రవృత్తాని న నివృత్తాని కాంక్షతి ॥ 22 

అ. ఓయి అర్జునా! గుణాతీతుడు “నా కవివేకము కలిగినందున నేను మూఢుడ 
నయితిని.” తామసవృత్తిని ద్వేషింపడు. “నాకు కర్మలయందు బ్రవృత్తి కలిగినందున నేను 
స్వరూపమునుంచి భ్రష్టుడ నయితి” నని రజోగుణ వృత్తిని తూలనాడడు. 

నాకు శబ్దస్పర్శాదివిషయజ్ఞానము కలిగినందున నేను సుఖాసక్తుడనగుచు బంధింప 
బడితి నను సత్త్వగుణవృత్తిని తృణీకరించడు. 

ఇట్లు సంప్రవృత్తములను (వచ్చిపడినవాటిని) యెట్లు ద్వేషింపడో అట్లే రానివాటిని 
కోరడు. ఇది జీవన్ముక్తుని లక్షణము. ఇయ్యది పర(ప్రత్యక్షము గాదు. కాన తాను జీవన్ముక్తు 
డయినది, లేనిది తాను నిర్ణయించుకొనుటకు మాత్ర మీ లింగ ముపయోగించును. 

వీని హృదయమున నీ విషయములయందు ద్వేషమున్నదనికాని, యీ విషయముల 
యందు గోరికయున్నదనికాని పరుడు తెలిసికొననేరడు. ఇది మొదటి ప్రశ్నకు జవాబు. 

రామానుజీయము : రామానుజులు “అనిష్టములను ద్వేషింపడనియు, ఇష్టములను 
గోరడనియు” వ్యాఖ్యానించిరి. మూలమున నిష్టానిష్టపదములు లేనందున నీ వ్యాఖ్యానము 
యుక్తముకాదు. అజ్ఞ్జులకు ప్రకాశాది కార్యము లిష్టములు కావచ్చు. వాటి యందు ప్రాజ్ఞులకు 
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ఇష్టము లను జ్ఞానముండదు. ఇక మోహమునం దేరికిని యిష్టముండదు. నివృత్తమయిన 
మోహమును అజ్ఞానికూడ గోరడు. కాన అప్రసక్తమునకు నిషేధ మనుచితము. 22 


అవ. ఇంక రెండవప్రశ్నకు సమాధానము - 


శ్లో; ఉదాసీనవదాసీనో గుణైర్యో న విచాల్యతే I 
గుణా వర్తన్త ఇత్యేవ యో9_వతిష్టతి నేంగతే ॥ 28 


అ. గుణాతీతుడయిన విద్వాంసుడు ఉదాసీనునివలె మెలగుచు గుణములు గుణముల 
యం దుండునను భావముతో నేమాత్రము చలింపడు. 


ఇచట గుణాతీతున కౌదాసీన్యము ఆచారమని చెప్పినట్లయినది. జీవన్ముక్తునకౌదాసీన్యము 
విధియయినచో జీవన్ముక్తులయిన శ్రీకృష్ణ, వ్యాస, శుక, శంకరాదులకుగూడ నౌదాసీన్య మావశ్యక 
మగును. అపుడు బ్రహ్మసూత్రపురాణాదిరచన వ్యాసునకు, గీతోపదేశ దుష్టసంహారములు శ్రీకృష్ణు 
నకు; భాష్యరచన మతాంతఖండనలు శంకరునకు; పరీక్షిత్తునకు భాగవతోపదేశ మొనర్చుట 
శ్రీశుకులకు పొసగెడిదికాదు. వేదాంతశాస్త్రమే సమూల ముచ్చిన్నమగును. 


కనుక “స్వయంతీర్ణః పరాంస్తారయతి” అను న్యాయ మనుసరించి పరతారణము 
గూడ జీవన్ముక్తకృత్యమని విధింపబడినది. కనుకనే పైవారల కాయాచర్యలు యుక్తమగు చున్నవి. 


కనుకనే యిచటగూడ శ్రీకృష్ణుడు జీవన్ముక్తున కుదాసీనునివలె నుండుట యాచారమనిరి. 
ఉదాసీనునివలె నుండుటయనగా కర్మలయందు బ్రవర్తించకుండుటగాదు. ప్రవర్తించినను వానిఫల 
మంటకుండుట అనగా గుణకర్మలయందు కర్తృ్రత్వాభఖిమానాదులు లేకుండుటయని భావము. 


ఇందు కాధారముగ చిత్రదీపికయందలి విద్యారణ్యులవాక్యముల దిలకింపుడు. 


ఇందలి నాల్గవపాదమున “అవతిష్టతే” అని యాత్మనేపదమును బ్రయోగించినచో 
ఛందోభంగము కలుగును. 


“అవతిష్టతి” యను ప్రకృతపాఠమున వ్యాకరణదోషము కలదు. ఆ పాఠమున 
బాధితానువృత్తిమాత్రమే అనుష్టానమని యర్థము. కనుకనే కొన్ని ప్రతులయందు “యో నితిష్టతి 
నేంగతే” అనుపాఠాంతరము కనిపించుచున్నది. “నితిష్టతి” యనగా “నితరాం తిష్టతి” అని 
యర్థము. నాగరపుస్తకములలో ఆనందగిరి మధుసూదనీయాది వ్యాఖ్యలయందు “యోనుతిష్టతి” 
అనుపాఠాంతర మగుపడుచున్నది. 


ఇందలి యచ్చబ్దమును వెనుకటిశ్లోకమున కనువృత్తిజేసి యీ రెండు శ్లోకములను 

“గుణాతీతస్స ఉచ్యతే” అను నుత్తరశ్లోకముతో నన్వయించుట న్యాయ్యమని తోచెడిని. 23 
శో సమదుఃఖసుఖస్స్వస్థః సమలోష్టాశ్ళకాంచనః I 

తుల్యప్రియాప్రియో ధీరః తుల్యనిందాత్మసంస్తుతిః ॥ 24 
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అ. సుఖ మెట్లంతఃకరణధర్మమో దుఃఖము నట్లే యంతఃకరణధర్మమను తలంపుతో 
నిర్వికారముగ నుండువాడును, మట్టిముద్దయందు బంగారమునందును సమానమయిన 
బుద్ధిగలవాడును, (అనగా మట్టిముద్ద వలదనియు, బంగారము కావలెననియు దలంచని వాదని 
యర్థము) అట్లే యిష్టమయిన ప్రకృందనాదుల యందును అనిష్టములయిన దుర్గంధాదుల 
యందును యథాక్రమముగ (గ్రహణపరిత్యాగబుద్దులు లేనివాడును; ఆత్మ దూషణము, ఆత్మ 
భూషణము, ఈ రెండును దేహవిషయములుగాని, ఆత్మవిషయములు గావను దలంపుతో 
నిందయందు ద్వేషబుద్ధియు, స్తుతియందు (్రేమబుద్ధియు లేనివాడును గుణాతీతు డనబడునని 


యుత్తరశ్లోకముతో నన్వయము. 24 
శ్లో; మానాపమానయోస్తుల్యః తుల్యో మిత్రారిపక్షయోః । 
సర్వారంభపరిత్యాగీ గుణాతీతస్స ఉచ్యతే I 25 


అ. మానాపమానములయందు హర్ష విషాదములు లేనివాడును, మిత్ర శత్రు 
పక్షములయందు సమానముగ నుండువాడును, దేహధారణార్థములయిన భోజనాది కర్మలను 
విడచి మిగిలినవాటి నన్నిటిని పరిత్యజించినవాడును గుణాతీతుడనబడును. 


ఓయి! ఇం దుదాహరింపబడిన ఉదాసీనత్వాది ధర్మజాతము గుణాతీతుడగుటకు 
సాధనమా? లేక గుణాతీతుని లక్షణమా? 


వినుము. ఉదాసీనత్వాది ధర్మజాతము ఎంతవబకు ప్రయత్నసాధ్యమో అందరకు 
ననుష్టేయమగుచు ముముక్షువు గుణాతీతుడగుటకు సాధనమగును. ఆ ధర్మజాతము స్థిరపడిన 
పిదప స్వసంవేద్యమగుచు గుణాతీతునకు లక్షణమగును. కాన నొకేవిధమగు ధర్మము సాధ్యావస్థ 
యందు గుణాతీత్వ సాధనమును, సిద్ధావస్టయందు గుణాతీతలక్షణమును నగుచున్నదని పర 
మార్ధము. 25 

శ్లో మాంచ యో౭_వ్యభిచారేణ భక్తియోగేన సేవతే । 

స గుణాన్‌ సమతీత్యైతాన్‌ బ్రహ్మభూయాయ కల్పతే ॥ 26 

అ. అర్జునా! యతికాని కర్మికాని అవ్యభిచరితమయిన భక్తియోగముతో నారాయణుడ 
నగు నన్నెవడు సేవించునో, వాడు సత్వ్వాదిగుణముల నతిక్రమించి మోక్షార్డు డగును. నారాయణు 
డనగా భూతసముదాయమునకు స్థానభూతుడని యర్థము. దీనివలన భక్తియోగము సులభమని 
సూచితమగుచున్నది. 

ఇచట పైమూడుశ్లోకములచే జెప్పబడిన ఉదాసీనత్వాది ధర్మజాతము సంన్యాసి విషయమా 
లేక కర్మివిషయమా? అని సందేహము. 

1. సర్వారంభపరిత్యాగము సంన్న్యాసరూపముకాని కర్మరూపముకాదు. 
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2. సన్మ్యసించనివానికి యజ్ఞాదివిహితకర్మ పరిత్యాగము, ప్రత్యవాయకరమగుటచే 
యుక్తముకాదు. 

3. సర్వారంభపరిత్యాగ మను పదమునకు సాంసారికములయిన సర్వకర్మలను విడచుట 
యను నర్థము. ప్రమాణరహితము. అందు సాంసారికమను విశేషణమును గల్పించవలసి 
వచ్చును. సర్వపదముయొక్క స్వారస్యము చెడును. 

4. గృహస్థుడయినవాడు జీవనాధారములయిన వ్యవసాయాది సాంసారిక కర్మలను 
విడచుటకూడ సంభవించదు. 


5. గృహస్థునకు కృష్యాది సాంసారిక కర్మలను విడచి, బ్రతుకుటకు సన్యాసివలె 
భిక్షాటనాదులయం దధికారము లేదు. 


6. విపొతకర్మలే వలాఖిసంధి లేనపుడు చిత్త శుద్ది సంపాదకము లగుచుండ 
కర్మాధికారియగు గృహస్థునకు నట్టి కర్మలను విడచుట కధికారము లేదు. 

7. “బుతౌ భార్యాముపేయాత్‌” అను స్మృతిని పరిపాలింపదగిన గృహస్థునకు 
సాంసారికమగు మైథునకర్మను విడచుటకూడ ప్రత్యవాయజనకమగును. 

కావున నీ ధర్మజాతము సంన్యాసివిషయముకాని గృహస్థవిషయముకాదు. కాన నీ 
మూడు శ్లోకములు సంన్యాసి విషయములు. 

ఇట్లుండ “మాం చ యో౭_వ్యభిచారేణ” అనుశ్లోకముకూడ సంన్యాసి విషయమని 
శంకింతురేమో యని భాష్యకారు లీ శ్లోకము సన్యాసి - అసన్యాసి విషయమని “యతిః కర్మీ 
వా” అను వాక్యమున నిరూపించిరి. 

ఓయి! ఇది తగదు. భక్తియోగము ద్వివిధము. కర్మాత్మకము, జ్ఞానాత్మకము, అని. 
ఇందు కర్మాత్మక భక్తియోగమున సన్యాసులకు, జ్ఞానరూపభక్తియోగమున కర్ములకును నధికార 
ముండదు. “యే వర్ణాశ్రమధర్మస్థాస్తే భక్తాః కేశవం ప్రతి” అను హారీతస్మృతి, కర్మరూపభక్తియోగ 
మున్నదనుటకు ప్రమాణము. 

ఇందుజెప్పబడిన భక్తియోగము జ్ఞానరూపము. ఇందు కర్ముల కెట్లధికారముండును? 
“లోకే? స్మిన్‌ ద్వివిధా నిష్టా” అనికదా శ్రీకృష్ణుడు చెప్పెను. విద్వాంసులయిన సంన్యాసులకు 
జ్ఞానయోగమనియు, అవిద్వాంసులయిన కర్ములకు కర్మయోగమనియును శ్రీకృష్ణుడు వ్యవస్థ 
జేసెను. భాష్యకారులుగూడ నిచ్చట ఇ ట్లంగీకరించిరి. ఆ భాప్యకర్తలే యిచ్చట తాము చెప్పినదానికి 
విరుద్ధముగ నేల జెప్పిరి? “యతిః కర్మీవా” (సన్యాసికాని కర్మికాని) యని. 

వినుము. అసంన్యాసులు యోగులనియు, సంన్యాసులు సాంఖ్యులనియును భాష్యకర్తల 
భావము. అందు యోగులు యోగవశమున తత్త్వవేత్తలగుచో సంన్యాసమునయినను స్వీకరింతురు. 
రాజ్యమునయినను నేలుదురు. ఈ రెండుదశల యందును “అహం బ్రహ్మాస్మి” యను జ్ఞానాత్మక 
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భగవద్భజనమును వీడరు. 


సాంఖ్యులుమాత్రము తత్త్వజ్ఞానమును పొందినను తమ సంన్యాసమును వీడి మరల 
గార్హస్థ్యమును గ్రహించి కర్మల నాచరించనేరరు. వారికి గార్హస్థ్య స్వీకారము దోషావహము. 
కాన తత్త్వవేత్తలయినను, అతత్త్వవేత్తలయినను సాంఖ్యులకు జ్ఞానయోగమునందే యధికారము. 
తత్త్వవేత్తలుకాని యోగులకు కర్మయోగమునందే అధికారము. తత్త్వవేత్త లయిన యోగులకు 
మాత్రము ప్రారబ్దానుసారముగ జ్ఞాన కర్మల రెంటియందును నధికారము. 


ఇట్లెనచో తత్త్వవేత్తలయిన సాంఖ్యులకంటె, తత్త్వవేత్తలయిన యోగులే మెరుగుకదా? 
కానిమ్ము, మాకేమి? మాకు తత్త్వజ్ఞానమునందు పట్టుదలయేకాని సాంఖ్యులయొక్క తత్త్వజ్ఞానము 
నం దభినివేశము లేదు. 

అయితే యోగులు తత్త్వవేత్తలగుచో సన్వసించనివారికిగూడ వేదాంతశాస్తమునం 
దధికారమున్నట్లేకదా? ఈ యది (శ్రుతివిరుద్ధము. ఎ ట్లంగీకరింతురు? 


నిజమే. సన్వ్యాసులకే వేదాంతశాస్తాధికారము. సన్వ్యాసులుకాని వారికిగూడ ప్రారబ్ద 
వశమున వామదేవాదులకువలె శ్రవణాదికములేకుండగనే తత్త్వజ్ఞానమబ్బుచో వారికి వేదాంత 
శాస్రాధికారములేదని నిషేధించికాని యున్నదని ప్రతిపాదించికాని ప్రయోజన మేమి? అన్నము 
తిన్నవానినిగురించి నీ వన్నము తినవద్దని చెప్పుటలో ఫలమేమి? 

కావున తత్త్వవేత్తలుకాని యసన్వ్యాసులకే (సన్నాసీతరులకే) శ్రుతి వేదాంతశాస్రాధికార 
మును నిషేధించుచున్నది. తత్త్వవేత్తలయిన అసన్వ్యాసులకు గాని అతత్త్వవేత్తలయిన సన్యాసులకు 
గాని వేదాంతశాస్రాధికారము నిషేధింపబడుటలేదు. 

అతత్త్వవేత్తలు అసన్నాసులు నయిన (బ్రాహ్మణులకు (ద్విజులకు) వేదాధికార ముండుటచే 
వేదాంత శ్రవణాధికారముకూడ గలదని యొకచోట కనిపించుచున్నది. కావున దీని నింతటితో 
ముగింతము. 


తత్త్వవేత్తకాని అతత్త్వవేత్తకాని యేయతి ధ్రువమయిన భక్తియోగముతో నన్ను (సర్వేశ్వ 
రుని) భజించునో వాడు నిజస్థితిలో నింతకుమున్ను (బ్రహ్మభూతుడయినను అజ్ఞాన బలమున 
బ్రహ్మభావమునొందలేక జ్ఞానముచే నద్దానిని నశింపంజేసికొని యిపుడు (బ్రహ్మభావము నొంద 
సమర్భుడగును. 26 

శ్లో; బ్రహ్మణో హి ప్రతిష్టాహమమృతస్యావ్యయస్య చ । 

శాశ్వతస్య చ ధర్మస్య సుఖస్యైకాంతికస్య చ ॥ 27 

అ. పరమేశ్వరుని స్థిరమయిన భక్తియోగముతో సేవించువాడు గుణాతీతుడయి (బ్రహ్మ 
భూతుడగుటకు సమర్గుడగునని పూర్వశ్లోకమున జెప్పబడినది. అందుకుగారణ మీ శ్లోకమున 
వివరింపబడుచున్నది. 
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ఓయి అర్జునా! నేను (అనగా అహంపదలక్ష్యమగు ప్రత్యగాత్మ నాశరహితుడు, 
నిర్వికారుడు, నిత్యుడు, జ్ఞానయోగమనుధర్మముచే బొందదగినవాడు (అవ్యభిచరితానంద 
రూపుడు) నగు పరమాత్మ కాధారభూతుడను. కాన మద్భక్తుడు బ్రహ్మభావము నొందుట 

“అహం, అమృతస్య, అవ్యయస్య, శాశ్వతస్య, ధర్మస్య, ఐకాంతికస్య, సుఖస్య, బ్రహ్మణః, 
ప్రతిష్టా” అని పదాన్వయము. 

ఇచట పరమాత్మకు ప్రత్యక్షతన్య మాధారమని తేలినది. ప్రతిపదార్థము తన స్వరూపము 
నందు తా నుండును. ఘటము స్వరూపభూతమయిన మృత్తుయందు గలదు కనుకనే “స్వే 
మహిమ్ని ప్రతిష్టిత” అని (శ్రుతి చెప్పుచున్నది. భాష్యకారులుకూడ నిచట “ప్రత్యగాత్మ సమ్యగ్‌ 
జ్ఞానముచే పరమాత్మగా నిశ్చయింపబడుచున్నాడ”ని యనిరి. కనుక పరమాత్మకు చైతన్యము 
స్వరూపమైనందున పరమాత్మ చైతన్యమునం దాధారపడి యుండుట స్థిరము. 

శ్లోకమునందలి “అహం” పదమునకు లక్ష్యార్థము పరమాత్మయగును. ప్రత్యగాత్మ యెట్లగు 
నని శంకించదగదు. దేహత్రయములోపలనుండు చైతన్యము ప్రత్యగాత్మయనియు, దానివెలుపల 
నుండు చైతన్యము పరమాత్మయనియును, ప్రత్యగాత్మపరమాత్మలకు లోకవ్యవహారము కనిపించు 
చున్నది. ఈ వ్యవహారమవిద్యాకల్పితమని మీరన్నచో పరమాత్మకు ప్రత్యగాత్మ యాధారమగుట 
కూడ నవిద్యాకల్పితమే యగును. జ్ఞానదశలో భేదవ్యవహారమునకు గారణమయిన దేహా 
ద్యుపాధులు లేనందున ప్రత్యగాత్మ పరమాత్మ యను భేదవ్యవహారముండదు. కాన దేహత్రయము 
లోపలగల చైతన్యమే పరమాత్మయొక్క స్వరూపముకాన పరమాత్మకు ప్రత్యగాత్మ యాధారమని 
చెప్పబడినది. 

ఓయి! యెచ్చటయినను ఘటాకాశమునకు మహాకాశ మాధార మగును గాని మహా 
కాశమునకు ఘటాకాశ మాధారమగునా? ఇది విరుద్ధముగదా? కాన పరమాత్మయే ప్రత్యగాత్మ 
కాధారము కావలయును. పరమాత్మ యపరిచ్చిన్నుడు కనుక అంతఃకరణ పరిచ్చిన్నుడగు 
ప్రత్యగాత్మ పరిచ్చిన్నుడుకనుకనే పరమాత్మ కాధారము గానేరడు. అనినచో నట్లుకాదు. 

పరమాత్మవలె ప్రత్యగాత్మకూడ నపరిచ్చిన్నుడు. ప్రత్యగాత్మ పరిచ్చిన్నుడగుచో అనిత్యు 
డగును. దేహాదులతోటి లోపలనుండు చైతన్యమునకు పరిచ్చేదమున్నప్పుడు దేహాదులతో వెలుపల 
నుండు పరమాత్మకు మాత్రము పరిచ్చేద మేల నుండదు? 

మరియు దేహాదులలోపలనుండు చైతన్యము పరిచ్చిన్నమగుచో అపరిచ్చిన్నమగు పర 
మాత్మచైతన్యము దేహాదులయం దుండనట్లెకదా? దేహాదులయందుండునా, అయ్యదికూడ 
పరిచ్చిన్నము కావలసినదే. ఇంక పరమాత్మచైతన్యము దేహాదులయందు లేకపోతే పరిపూర్ణ 
మెట్లగును? లోపల వెలుపల మధ్యనున్నది కదా పరిపూర్ణమగును. “అంతర్చహిశ్చ తత్సర్వం 
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వ్యాప్య నారాయణః స్థితః” అని కదా (శ్రుతి. కాన ప్రత్యగాత్మ పరమాత్మలకు భేదములేదు. 
కావున ప్రత్యగాత్మ యపరిచ్చిన్నుడే. అతడు హృదయదేశమున కనపడుచుండుటచే ఆంతరుడని 
వ్యవహరింపబడుచున్నాడు. ప్రత్యగాత్మ యహంకారాదు లకు సాక్షియని విద్వాంసులు గ్రహించిరి. 
సాక్రిచైతన్యముచే నంతఃకరణాదులు భాసించుచున్నవి. సాక్షి మాత్రము తాను స్వయముగానే 
భాసించును. సాక్షి భాస్యమగుటచే ప్రపంచమంతయు సాక్ష్యాశ్రయమని చెప్పబడుచున్నది. 
భాసకుడు భాస్యమున కాధారము. భాసకుడులేనిదే భాస్యము స్ఫురించదు. కాన నీ ప్రపంచ 
మెట్లు సాక్షిభాస్యమో ప్రపంచాశ్రయమగు (బ్రహ్మచైతన్యముకూడ సాక్షి భాస్యమే యగును. కాన 
అహంకారాశ్రయు డగు సాక్షిచేతనే ప్రపంచాధిష్థానమయిన బ్రహ్మ తెలియబడుచున్నాడు. కనుక 
పరమాత్మకు ప్రత్యగాత్మ యాధారమనుట యుక్తము. 

ఇంతమాత్రముచే బ్రహ్మకు జేయత్వము ప్రసక్తించదు. సాక్షిచైతన్యములకు స్వభాస్యత్వ 
ప్రయుక్త మయిన (తనచే తాను దెలియదగి యుండుటవలన నేర్పడిన) జ్ఞేయత్వ మెట్లులేదో 
అట్లే స్వాభిన్నసాక్షి భాస్యత్వప్రయుక్తమయిన (తనతో నభిన్నమయిన సాక్షిచే తాను భాసింపదగిన 
వాడగుట వలన నేర్చడిన) జేయత్వము గూడ బ్రహ్మకు లేదు. 

అయితే పరమాత్మకూడ సర్వజ్ఞుడుకనుక స్వరూపచైతన్యముచేగాని, మాయావృత్తులతో 
గాని సర్వప్రపంచమును భాసింపజేయుచున్నందున సర్వసాక్షియగుచున్నాడు. అయినను పరమాత్మ 
యందున్న జగద్భావము మనకు ప్రత్యక్షముకాదు. ప్రత్యగాత్మయందలి జగద్భావము ప్రత్యక్ష 
సిద్ధము. 

లేక, పరమాత్మ సర్వమును ప్రకాశింపజేయువా డయినను సాక్షిభాస్యుడే. సాక్షియగు 
ప్రత్యగాత్మకూడ అంతఃకరణావచ్చిన్న చైతన్యమయిన ప్రమాతచే భాసింపదగినవాడే. కాన 
ప్రత్యగాత్మ పరమాత్మావభాసకుడు కనుక బరమాత్మ కాధారమగుచున్నాడు. పరమాత్మ ప్రత్యగాత్మచే 
తెలియబడుచున్నాడు. 

లేక, ఈ శ్లోకమునందలి “అహం” అనుపదమునకు గీతోపదేశమును జేయు శ్రీకృష్ణు 
డను నీశ్వరుడే యర్థము. కనుక నీశ్వరుడగు నేను బ్రహ్మకు ప్రతిష్టను. అనగా ప్రవృత్తిసాధన 
భూతుడునని యర్థము. 

అనగా, బ్రహ్మ ఏ యీశ్వరశక్తిచే భక్తుల ననుగ్రహించుటకు సమర్గుడగుచున్నాడో ఆ 
శక్తి నేనే యని భావము. శక్తికి శక్తిమంతుల కభేదముండుటచే శక్తియే నేనని శ్రీకృష్ణుడు 
చెప్పెను. 

ఈ యది తత్త్వము. నిర్విశేషబ్రహ్మయే మాయోపాధికుడగుచు నీశ్వరుడనబడు చున్నాడు. 
మాయావచ్చిన్న చైతన్యము యీశ్వరుడని శాస్త్రసిద్ధాంతము. ఇందు చైతన్యాంశము బ్రహ్మమనియు, 
మాయ ఈశ్వరాంశమనియును తేలుచున్నది. కాన మాయకంటె వేరుగ నీశ్వరుడు లేడు. అట్లే 
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యంతఃకరణముకంటె వేరుగ జీవుడున్నూ లేడు. అగ్నిశక్తి యగ్నికంటె వేరుగలేనట్లు ఈశ్వరశబ్ద 
వాచ్యమయిన మాయాఖ్యశక్తి బ్రహ్మకంటె వేరుగాదు. కాన నీశ్వరుడనగు నేను బ్రహ్మనే అని 
నన్ను తెలియవలెను. ప్రత్యగాత్మ పరమాత్నాభేదనిశ్చయ రూప మయిన నీ జ్ఞానమువలన 
పరమాత్మశక్తియగు నీశ్వరునకు, ప్రత్యగాత్మశక్తియగు జీవునకు అభేదము సిద్ధించును. లేక 
తన శక్తియయిన నీశ్వరునినుంచి తనకు భయము లేకుండుటయయినను కలుగును. ఇట్టి 
భయరాహిత్యమే మోక్షము. 


ఇంతవరకు గడచిన గ్రంథమునుబట్టి మూలమునందలి అహం పదమునకు ప్రత్యగాత్మ 
యని యొక యర్థము, ఈశ్వరుడని యొకయర్థము అని తేలినది. 


ఇకమీదట పక్షాంతర మవలంబించి పదాన్వయము నిరూపింపబడుచున్నది. (బ్రహ్మ 
శబ్దమునకు సవికల్పక బ్రహ్మయని యర్థము. అహంశబ్దమునకు లక్షణచే నిర్వికల్పబ్రహ్మ మర్థము. 
సవికల్పబ్రహ్మకు, నిర్వికల్పబ్రహ్మ యాధారమని సిద్ధించినది. బ్రహ్మ బ్రహ్మశబ్ద వాచ్యముకనుక 
సవికల్పకము. అహంపద లక్ష్యమవాచ్యముకనుక నిర్వికల్పము. నిర్వికల్పము నందుగూడ 
నిర్వికల్పకశబ్ద వాచ్యత్వము కలదుగదా యని ప్రశ్నింపరాదు. నిర్వికల్పక శబ్ద్బవాచ్యత్వము నిర్వికల్ప 
కత్వమునకు కారణముగాని సవికల్పకత్వమునకు గారణముకాదు. కల్పితములకు అధిష్టానవస్తు 
వాధారము. సవికల్పకటబ్రహ్మ కల్పితము కనుక నద్దానికి నిర్వికల్పచైతన్య మధిష్టాన మనక 
తప్పదు. 

అమృతత్వము, అవ్యయత్వము, నిత్యత్వము, జ్ఞానయోగ ప్రాప్యత్వము, ఐకాంతిక సుఖ 
త్వము అనునవి ప్రకృత బ్రహ్మయందలి విశేషములని యీ శ్లోకము కంఠోక్తిగ జెప్పుచున్నది. 
ఇట్టి సవిశేష బ్రహ్మమునకు అహంపదలక్ష్యమగు నిర్విశేషబ్రహ్మ మాధారమని శ్రీకృష్ణుని 
యాశయము. ఇట్లు గ్రహించి ప్రవర్తించు విద్వాంసుడు బ్రహ్మభావము నొంద సమర్గుడగునని 
భావము. 


కాన నీ శ్లోకమువలన 
1. నిర్వికల్పకచైతన్యమే యాత్మయనియు, 


2. బంధప్రపంచమువలె మోక్షాఖ్యబ్రహ్మము జీవన్ముక్తిసుఖము, తత్సాధనమగు 
జ్ఞానయోగము, నిదియంతయు నిర్వికల్పకచైతన్యమునందు గల్పితమనియు, 

3. అట్లే ప్రత్యగాత్మపరమాత్మభేదము, ప్రత్యగాత్మయందు జీవుడు, పరమాత్మయం 
దీశ్వరుడును గల్పితమనియు, 

4. భక్తానుగ్రహాది సర్వద్వైతము నిర్వికల్పకచైతన్యమునందే కల్పితమనియు, 

ర్‌ ప్రత్యగాత్మ పరమాత్మలకు జ్ఞాతృత్వ, జేయత్వ ప్రయుక్తమయిన ఆధారాధేయ భావము 
కల్పితమనియు, 
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6. ఈ కల్పనకంతకు అఘటఘటనాపటీయమగు మాయ కారణమనియు, 
7. ఇట్టి మాయ “అహం బ్రహ్మాస్మి” అను జ్ఞానమున నివర్తించుననియు, 


రి. ఇట్లుతెలిసికొనిన విద్వాంసుడు ఆత్మరూపుడగు నారాయణుని భక్తియోగమున 
భజించుచో బ్రహ్మభావము నొంద నర్హుడగుననియు, 

9. జెదాసీన్యాది సాధనసంపన్నుడు క్రమముగా బ్రహ్మభావము నొందుననియు, 

10. కావున ఆత్మభజనమే జీవన్ముక్తి విదేహముక్తులకు రెంటికి సాధనమనియును 
నిరూపితమగుచున్నది. 

శ్రీకృష్ణుడీ యధ్యాయారంభమున “ఉత్తమజ్ఞానమును జెప్పెద”నని యర్జునునితో 
బ్రతిజ్ఞచేసి “ప్రకాశం చ ప్రవృత్తిం చ” అను నిరువదిరెండవ శ్లోకమును మొదలుకొని యుత్తమ 
జ్ఞానసాధనముల వివరించి “బహ్మణోహ౭£_ మ్‌” అను తుదిశ్లోకమున నుత్తమమగు నాత్మ 
జ్ఞానమును చెప్పెననియు నీ యాత్మజ్ఞానమునే యుత్తరాధ్యాయమున కృష్ణుడు వివరింపబోవు 
చున్నాడనియును గ్రహింపవలయును. 

రామానుజీయము : “అహమవ్యభిచారభక్తియోగేన సేవితోల_ మృతస్యావ్యయస్య చ 
బ్రహ్మణః ప్రతిష్టా ఇతి” నేను అవ్యభిచరితమైన భక్తియోగముతో సేవింపబడుచు నాశరహితుడు, 
నవ్యయుడు నగు బ్రహ్మకు ప్రతిష్టయగుదును. అని రామానుజులు, 

“జీవస్య ఫలదశాభావిత్వేన నిర్దిష్టం రూపమిహ బ్రహ్మశబ్దేనోపచర్యతే” జీవునకు 
ఫలావస్థయందు గలిగెడి రూప మిచట బ్రహ్మశబ్దముచే నుపచరింపబడుచున్నదని వేదాంత 
దేశికులును అనిరి. ఈ యది యుక్తముకాదు. 

ఫలావస్థలో జీవునకు ఉన్నరూపముకంటె వేరురూపమగుచో, జీవుడు సవికారుడును, 
అందువలన అనిత్యుడును నగును. 

అణువగు జీవునకు, బృహత్త్వము ప్రాప్తించుచో, అణుత్వము నశించినట్లు - అపుడు 
జీవునకు నాశము, బృహత్త్వము పుట్టినవుడు జన్మయు ప్రసక్తించును. 

మరియు ఫలావస్థలో జీవునకుగలుగు బృహత్త్వమునకు జీవుడే యాశయమగును 
గాని, బ్రహ్మ కానేరడు. ఎవనిచే బృహత్వము పొందబడినదో వాడే బృహత్త్వమున కాశ్రయమగుట 
సహజము. ఇంక నీశ్వరునియందలి బృహత్త్వము జీవునకు ప్రాప్తించినదన్నచో నీశ్వరునకు 
(బ్రహ్మత్వ ముండకపోవును. ఈశ్వరగత బృహత్త్వతుల్యమయిన బృహత్వము జీవునకు బుట్టిన 
దన్నచో పుట్టినదానికి నాశమావశ్యకముకాన మోక్ష మనిత్యమగును. 

కనుక బంధావస్థలోనున్న బృహత్త్వమే అజ్ఞానావృతమయినందున, లేనిదానితో సమాన 
మయి మోక్షదశలో అజ్ఞానము నశించనందున మరల స్ఫురించుచున్నది. కనుక బ్రహ్మయే 
జీవుడు, బ్రహ్మభూతుడయిన జీవునకు సగుణ బ్రహ్మాోధారత్వము వెనుకజెప్పిన ట్లవిద్యచే గల్పితమని 
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తెలియవలయును. 
అయితే, అవిద్య, విద్యనెట్లు కల్పించునను సందేహము మీకు కలుగవచ్చును. బుద్ధివృత్తి 
విశేషరూపమయిన విద్య అవిద్యాకల్పితమయిన బుద్ధియొక్క పరిణామమగుటచే అవిద్యాకల్పిత 
మగుచున్నది. పరమార్ధదశలో విద్యయే లేదు. అది యవిద్యాకల్పిత మెట్లగు నని మీరు సందేహ 
పడనేల? పరమార్ధదశలో సుషుప్తియందుగాని, మూర్చయందుగాని మీరు విద్య ననుభవించు 
చుంటిరా? 
కావున పరమార్థముగ అద్వితీయమగు బ్రహ్మమొక్కడే కలడు. బంధ, మోక్షవిద్యాదు 
లన్నియు, నవిద్యావస్థయందు గల్పితములు. కనుక నద్వైతము స్థిరము. 27 
ఇట్లు, 
శ్రీ భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదమున పదునాల్గవ యధ్యాయము ముగిసినది. 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


Kokok 


శ్రీహయగ్రీవాయ నమః 
శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 
పంచదశాధ్యాయము 


అవ. లోకములోని కర్ములకు గర్మఫలమును, జ్ఞానులకు జ్ఞానఫలమును నా స్వాధీనములో 
నున్నది. నన్ను భక్తియోగముతో సేవించువారు, నా యనుగ్రహవశమున జ్ఞానమునొంది 
గుణాతీతులయి జీవన్ముక్తులగుచు, దేహపాతానన్తరము, దేహకైవల్యము నొందుదురు. నన్ను 
భజించువారే మోక్షము నొందగా, నాతత్త్వమును బాగుగ దెలిసికొన్న వారు మోక్షము నొందుదురని 
వేరుగ జెప్పనేల? అను నాశయముతో పార్టు డడుగచున్నను, కృష్ణు డాత్మతత్త్వమును జెప్పదలచి 
యీ యధ్యాయమును నారంభించు చున్నాడు. అందు మొట్టమొదట వైరాగ్యము కలుగుటకు 
నీ ప్రపంచము నొక చెట్టుగా బోల్చి చెప్పుచున్నాడు. సంసారమునందు విరక్తిజెందినవానికే 
భగవత్తత్త్వజ్ఞానమునం దధికారముకాని, యితరున కధికారము లేదని భగవంతుని యాశయము! 

శ్లో ఊర్థ్వమూలమధథ శ్శాఖమ శ్వత్థం ప్రాహురవ్యయమ్‌ । 

ఛందాంసి యస్య పర్ణాని యస్తం వేద స వేదవిక్‌ ॥ 1 

అ. ఏసంసారవృక్షమును వేరు పైకి, కొమ్మలు క్రిందికి గల నాశములేని యశ్వళ్థ 
వృక్షమునుగా జెప్పుచున్నారో, దేనికి నాకులు వేదములో నా సంసారవృక్షమును దెలిసికొన్న 
వాడు వేదవేత్త యగును. లోకములో చెట్టు, వేరు, కొమ్మలు, ఆకులు కలిగియుండి, 
బీజాంకురన్యాయమున ప్రవాహరూపముతో ననాదియు, అనంతము నగుచున్నదో, అట్లే యీ 
సంసారముకూడ వేరు, కొమ్మలు, ఆకులు కలదియై ప్రవాహరూపమున అనాదియు, ననంతము 
నగుచున్నది. 

అవ్యక్త మాయాశక్తి విశిష్టమయిన బ్రహ్మ, సూక్ష్మమగుటవలనను గారణమగుట వలనను 
నిత్యమగుటవలనను మహత్తగుటవలనను నూర్ధ్వము లేక నూర్జ్వమగు బ్రహ్మ పై నాలుగు 
కారణములచే సంసారమునకు మూలము. చెట్టుకుగూడ విత్తుమూలము. అది పరిమాణమున 
అల్పము. చెట్టు పుట్టుకకు గారణము మాటిమాటికి అంకురరూపమున, బీజరూపమున 
పరిణమించుచుండుటచే ప్రవాహనిత్యము. కార్యమయిన వృక్షరూపములో గొప్పదగుటచే మహత్తు. 

అట్లే బ్రహ్మకూడ “అణోరణీయాన్మహతో మహీయాన్‌” అను శ్రుతి వలన సూక్ష్మము, 
మహత్తు ననియు, 

“యతో వా ఇమాని భూతాని” అను [శ్రుతిచే కారణమనియు, 

“అజో నిత్యశ్శాశ్వతోల_ యం” అను (శ్రుతిచే నిత్యమనియును జెప్పబడుచున్నాడు. 

నిర్విశేషమగు (బ్రహ్మము సంసారమూలము కానేరదు. మాయాశక్తియుక్తమగు (బ్రహ్మ 
సంసారకారణ మగును. ఇందు అవ్యక్త, మాయా, శక్తి పదములు పర్యాయములు. కాన అవ్యక్తము, 
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మాయ యను పదద్వయముచే జెప్పదగిన శక్తితోగూడిన బ్రహ్మమని యర్థము. కాన 
మాయాశబలితబ్రహ్మ సంసారమూలమని పరమార్థము. 

ఈ యది “ఊర్థ్వమూలో9_వాక్ళాఖః ఏషో౭_ శ్వత్ధ స్పనాతనఃి అను (శ్రుతి సిద్ధము. 

మాయాశబలితమగు బ్రహ్మ సంసారవృక్షమునకు కారణమనియు, అవ్యక్తబ్రహ్మ యొక్క 
యనుగ్రహమున సంసారవృక్షము వృద్ధినొాందుననియు, దీనికి బుద్ది స్మంధమనియు, ఇంద్రియ 
గోళకములు తొర్రలనియు మహాభూతములు నలుదిక్కుల శాఖలనియు శబ్దస్పర్శాది విషయము 
లాకులనియు, ధర్మాధర్మములు పూవులనియు, సుఖదుఃఖములు పండ్లనియు, ఈ యది సర్వ 
ప్రాణుల కాధారమనియు ఇది యనాది సిద్ధమయిన బ్రహ్మవృక్షమనియు, ఈ యది రేపటికిగూడ 
నుండునను నమ్మికకలది కానందున అశ్వత్థమను బేరును బడసినదనియును, ఇయ్యది జీవరూప 
మయిన (బ్రహ్మకు భోగ్యమనియును, దీనిని “అహం బ్రహ్మాస్మి” యను జ్ఞానఖద్గమున ఛేదించిన 
నశించుననియు నావల మరల బుట్టదనియును పురాణములు చెప్పుచున్నవి. 

శోకార్థము = ఊర్థ్వమున నున్న బ్రహ్మ సంసారవృక్షమునకు మూలము. దిగువనున్న 
మహదహంకారాదులు శాఖలు, సంసారమునం దుండి దేహాదులు తప్పక యుత్తరక్షణమం 
దుండునను నమ్మికలేనందున దీని కశ్వత్ణమను బేరు సార్థకము; అయినను ప్రవాహరూపమున 
నిత్యముగా నుండుటచే నవ్యయము, ఈ సంసారవృక్షమును బుగాది వేదత్రయము ధర్మాధర్మము 
లను పుణ్యపాపకర్మలను స్వర్గనరకాదిఫలములను ప్రతిపాదించుచు గాపాడుచున్నందున మూడు 
వేదములు దీనికి ఆకులు. ఇట్టి సంసారవృక్షమును సమూలము తెలిసికొనినవాడు వేదార్థమును 
దెలిసికొన్నవాడగును. 


లోకానుభవమున సంసారము క్షణములో మారుచున్నను, దానికి గారణమయిన మాయ 
యనాదియగుటవలన సంసారముకూడ ప్రవాహరూపమున ననాది యగుచున్నది. 


స్థూలదేహము నశించినను సూక్ష్మదేహముమాత్రము ప్రళయకాలమందుగూడ నశించక 
నుండుట (శ్రుత్యనుభవసిద్ధము. కాన నీరూపమున సంసార మవ్యయము. 


వైదికులందరు సాధారణముగ వేదమును జదువుచున్నారు. కాని వారు దానియర్ధ 
మును దెలియరు. అర్థజ్ఞానములేని వేదాధ్యయనము ప్రయోజనకారి కాదు. వేదార్థమును దెలిసి 
కొన్నవానికిగాని సంసారమూలమున (బ్రహ్మ మంతుపట్టదు. కనుక వేదార్థమును దెలియుట 
యావశ్యకమని భావము. 

లోకములో దృక్‌, దృశ్యము అను పదార్థములు రెండే కలవు. బ్రహ్మ దృక్కు మాయ 
తత్మార్యమగు ప్రపంచము - దృశ్యము. కాన సంసారమూలమగు బ్రహ్మను, ప్రపంచరూపమగు 
సంసారమును దెలిసికొనినపిదప దెలియదగినవస్తువే లేదు. యజ్ఞాది కర్మలు, ఉపాసనాదులు, 
ఇవన్నియు సంసారమునందే చేరును. కాన సర్వవేదార్థవేత్త సర్వజ్ఞ డనదగును. 


రామానుజీయము : “ఏడులోకములయొక్క పైభాగమందున్న చతుర్ముఖుడాదియగుటచే 
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నాత డూర్ధ్వ మూలమనియు, పృథివీలోకమందున్న సర్వమనుష్య పశు మృగ క్రిమి కీట పతంగాదు 
లన్నియు చివరవగుటచే కొమ్మలనియును, సంసారము వేదముగాకున్నను సంసారము 
దెలిసికొన్నవాడు వేదవేత్తయే యనియు వేదము సంసారవృక్షమును ఛేదించునుపాయమును 
జెప్పుననియు వృక్షముయొక్క స్వరూపజ్ఞానము ఛేదనోపాయమునం దుపయోగపడుననియు 
గాన సమూలసంసారవేత్త వేదవేత్త యగుచున్నాడనియును జెప్పిరి. ఇది యనుచితము - 

చతుర్ముఖుడు జగ[ద్రూపమగు సంసారమున కాదియా? దేహరూపసంసారమున 
కాదియా? సుఖదుఃఖానుభవరూపసంసారమున కాదియా? ఇందు రామానుజుల యాశయమెద్ది? 

1. “జన్మాద్యస్య యతః” అను సూత్రము ఈశ్వరుడు జగత్మారణమని చెప్పుచు నీశ్వరునకు 
జగదాదిత్వమును స్థాపించినందున పైవికల్పములలో మొదటిది నిలువదు. 

2 దేవమనుష్యాది దేహములకు చతుర్ముఖుడు ఆది (కారణ) (య) (మీయినను 
చతుర్ముఖదేహమునకు చతుర్ముఖుడు కారణముగానందున రెండవ వికల్పము కుదరదు. 


8. చతుర్ముఖునకుగూడ సుఖదుఃఖానుభవ ముండుటచే దానికి తాను కారణము 
గానందున మూడవ వికల్పము కుదరదు. 


తనకనర్థమయిన సంసారమును తాను సృజించుకొనడు. 


ఇంక “ఆది” శబ్దమునకు కారణమని యర్థము కాదనియు, అవయవమని యర మనియు 
చెట్టుకు ఆది మధ్య అంతభాగము లెట్లుకలవో అట్లె ప్రపంచమునకు గూడ చతుర్ముఖుడు 
ఆదిభాగమనియు పృథివీలోకమందలి మనుష్యాదులు మధ్యభాగమనియు, పాతాళవాను 
లంతభాగమనియు నన్నచో నదియును నిలువదు. 

ఇట్టితటి చతుర్ముఖలోక నివాసులందటు నుండ చతుర్ముఖు డొక్కడే ఆదిభాగ మెట్లగును? 

మరియు చెట్టు నాశ్రయించుకున్న పక్షులు, పురుగులు నెట్టివో ప్రపంచము నాశయించు 
కున్న చతుర్ముఖాది ప్రాణులుకూడ నట్టివారేకాని స్మంధశాఖాది స్థానీయులు కారు. సత్యాది 
లోకములే ఆది మధ్య అంతభాగములగును. కాన ప్రపంచమునకు సత్యలోక మాదియనియు 
భూలోకము మధ్యభాగమనియు, పాతాళలోకము అంత్యభాగమనియు లేక స్వర్గ మర్త్య 
పాతాళలోకములు ఆది మధ్య అంత్యభాగములని యయినను చెప్పవలయును. ఇంతియేకాని 
ప్రపంచమునకు చతుర్ముఖు డాదియని చెప్పదగదు. 


మరియు రామానుజులు ఊర్థ్వశబ్దమునకు ఆద్యవయవము అర్ధమనినచో అధశ్శ్ళబ్దము 
నకు మధ్యావయవ మరమందురా? అంతావయవ మర్థమందురా? లేక నుభయ మరమందురా? 

i “న్థావరాంతతయా” అని వారే వ్రాసినందున స్వవచోవ్యాఘాత మగును కాన 
మధ్యావయవ మన వీలు లేదు. 

2. పృథికాని యందుండుచెట్లుకాని కొండలుకాని ప్రపంచవృక్షమున కంత్య భాగములు 
కావు. కాన రెండవ వికల్పము పొసగదు. 
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3. ఆ యభిప్రాయముతో మీరు పృథివియందలి మనుష్యులు మధ్యభాగమనియు పాతాళ 
మందలి సర్పాదులు అంత్యభాగములనియు గాన “అధశ్శాఖలు” అని చెప్పనందున మూడవ 
వికల్పము నిలువదు. 


మరియు రామానుజులవ్యాఖ్యకు “ఊర్జ్వమూలో9_ వాక్ళాఖం'” అను[(శుతియు 
“అవ్యక్తమూలప్రభవః అను పురాణశ్లోకమున్ను విరోధించును. 


కాన ఊర్థ్వమగు (బ్రహ్మ ప్రపంచమునకు గారణమనియే వ్యాఖ్యానించవలయును. 


అయితే మీకు మాత్రము మాయ కారణమనిచెప్పు పురాణము విరోధించదా? అని 
యనరాదు? శక్తి, శక్తిమంతులకు భేదములేదని యెన్నిసారులో జెప్పితిమి. కేవల బ్రహ్మకాని 
కేవలమవ్యక్తముకాని ప్రపంచకారణము కానేరదు. 

అవ్యక్తముతోగూడిన (బ్రహ్మకాని బ్రహ్మనాశ్రయించుకున్న యవ్యక్తముకాని ప్రపంచకారణ 
మగును. 

మరియు సంసారములో చేరియున్న వేదముకూడ సంసారమగుచుండ వేదము 
సంసారము కాదని రామానుజు లనుటయు పొసగదు. వేదము సంసారవృక్షచ్చేదోపాయ మును 
జెప్పుచున్న దనుటయు పాడికాదు. వేదము సంసారవృక్షము పెరిగెడి యజ్ఞాదికర్మలనుగూడ 
జెప్పుచున్నది. కాన వారివివరణ మసంగతము. 1 


శ్లో; అధశ్వ్పోరం ప్రసృతాస్తస్య శాఖా - గుణప్రవృద్ధా విషయ ప్రవాళాః 
అధశ్చ మూలాన్యనుసంతతాని - కర్మానుబంధీని మనుప్యలోకే ॥ 2 

అ. మనుష్య, పశు, పక్షి సర్ప, క్రిమి, కీట, మత్స్య, కచ్చప, తరు, గుల్మ, లతాదులు 
దిగువనుండు వస్తువులు. (పదార్థములు) 

గరుడ, గంధర్వ, యక్ష్మ రక్ష, పితృ, మాతృ, గణ, సిద్ద, సాధ్య, చారణ, దేవ, దానవ, 
చతుర్ముఖాదులు ఊర్ధ్వశబ్దార్థములు. 

ఇట్లు అధః ఊర్ధ్వం” అను పదద్వయమువలన బ్రహ్మాదిన్ధావరాంత సర్వప్రాణి సమూహము 
సంగ్రహింపబడినది. ఈ సకలప్రాణులు కర్మోపాసనలకు ఫలభూతులు. వీరు సంసారవృక్షమునకు 
నలుదిక్కుల వ్యాపించిన కొమ్మలవంటివారు. సత్వరజస్తమో గుణములచే వృద్ధినొందిరి. శబ్దస్పర్శ 
రూపరసగంధములను విషయములు వీటికి చిగురుటాకులు. 

మనుషాది స్థావరాంతమయిన జంతుసంతతిగల స్థానములు, అధశ్ళబ్దార్థములు. బ్రహ్మాది 
మనుష్యాంతజంతుసంతతిగల స్థానములు ఊర్థ్వశబ్దార్థములు. 

“మనుష్యాది” అనునది తద్దుణసంవిజ్ఞానబహుప్రీహి. “మనుష్యాన్తం” అనునది 
యతద్గుణసంవిజ్తానబహువ్రీహి. 

(౧ ఇ 
పాతాళలోకసహితమగు పృథివి యధశ్య్శబ్దార్థమనియు సత్యాదిలోకసహితమయిన 
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స్వర్గలోకము ఊర్ద్వశబ్దార్థమనియును తాత్పర్యము. కావున స్వర్గమర్యపాతాళలోకము లందున్న 
ప్రాణులందరు సంసారవృక్షముయొక్క ఊర్థ్వభాగములందు వ్యాపించియున్న కొమ్మలని 
పరమార్థము. 

ఓయి! ఈ ప్రాణులందరు సంసారవృక్షమునకు కొమ్మలుకదా? సంసారమనగా నేమి? 
- ప్రపంచమా? దేహమా? సుఖదుఃఖాద్యనుభవమా? ఇందు మొదటిపక్షము నిలువదు. 
ప్రపంచమనగా లోకములు. అయ్యవి సంసారవృక్షమునకు గొమ్మలు. రెండవ పక్షమున్ను కుదరదు. 
దేహమను సంసారమునకు సర్వభూతములు కొమ్మలగుట యసంభవము. మూడవ వికల్పమున్ను 
నిలువదు. సుఖదుఃఖాది సంభోగము ప్రాణుల నా(శ్రయించుకొని యుండును. కాని దానికి 
ప్రాణముండదు. అనినచో వినుము. జన్మ మరణాది లక్షణమయిన సుఖదుఃఖాది సంభోగమే 
సంసారము. సంసారముకల ప్రాణులందరు యిట్టి సంసారము నాశ్రయించుకొని యున్నారు. 
కాన కొమ్మలకు చెట్టు ఆశ్రయమయినట్లు ప్రాణులకు నీయది యాగశ్రయమగుచున్నందున 
నిదియే సంసారము. ప్రాణులకు సంసారమునకు భార్యాభర్తలకు వలె పరస్పరము 
ఆశ్రయాగశ్రయిభావము గలదు. కాన ప్రాణుల నాగశ్రయించుకొనియున్న సుఖదుఃఖానుభవ 
రూపసంసారము ప్రాణుల కాశ్రయము కాగలదు. 


లేక, అవిద్యామయము సంసారము. ప్రాణులందరు నవిద్య నాశ్రయించియున్నారు. 
కాన నవిద్యామయము సంసారము కాగలదు. 


లేక ప్రపంచమే యిచట సంసారశబ్దార్థము. ప్రపంచము లోకమయము భూత మయము 
అగుచున్నది. కాన లోకములవలె లోకమునందలి ప్రాణులుకూడ దానికి కొమ్మ లగుచున్నారు. 
లేక ప్రాణులందరు తామున్నలోకముల ద్వారమున సంసారవృక్షమునకు గొమ్మలగుచున్నారు. 

లేక ప్రపంచము వృక్షము. లోకములు స్మంధమునకు పైభాగమున బుట్టు లావైన 
కొమ్మలవంటివి. లోకములోని ప్రాణులు, ఆ కొమ్మలచివరనుండు చిన్నచిన్న రెబ్బలవంటి వారు: 
(అనగా సూక్ష్మ, సూక్ష్మతర, సూక్ష్మతమమయిన వృక్షావయవములని యర్థము.) 

ఈ సంసారవృక్షమునకు మాయాశబలితబ్రహ్మ కారణమని లోగడశ్లోకమున జెప్ప 
బడినది. 


ఇందు మనుష్యులయందలి రాగద్వేషాదివాసనలు సంసారవృక్షమునకు అవాంతర 
మూలములని చెప్పబడుచున్నది. 

కాన అజ్ఞానము మూలముగా గలదియు, పూర్వకర్మవాసనలచే వృద్ధినొాందినదియు, 
జన్మమరణాది ప్రయుక్తమయిన సుఖదుఃఖాద్యనుభవము ప్రాణులకు సంసారమని యీ 
రెండుశ్లోకములకు ఫలితార్థము. 

ఈ శ్లోకమున మతాంతరులతోటి పెక్కువిరోధము లేదు. 2 
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శ్లో! న రూపమస్యేహ తథోపలభ్యతే -నాంతో న చాదిర్న చ సంప్రతిష్టా 
అశ్వత్థమేనం సువిరూఢమూలం - అసంగశస్రేణ ధృధేన ఛిత్వా॥ 38 
అ. ఈ సంసారమునకు రూపము వర్ణించి ట్లగపడదు. దీని కాదిమధ్యావసాన ములు 
లేవు. బాగా వేరులు పాదుకొనియున్న న్స్‌ యశ్వత్థవృక్షమును వైరాగ్యమను శస్త్రముతో ఛేదించి 
పునరావృత్తిరహితమయిన స్థానమును వెతకుకొనవలయును. 


సంసారవృక్షముయొక్క స్వరూపము వర్ణించినట్లు సత్యముగ విద్యాదశలో నగపడదు. 
మిథ్యగా గనిపించును. సాంసారికవస్తువులు కలలోని వస్తువులవంటివి. ఇంద్రజాలికునిచే 
జూపబడిన వస్తువులవంటివి. ఇవన్నియు దృష్టనష్టస్వరూపములు. 

వ్యావహారికసత్యమగు వస్తువులు వాటిరూపముతో నెల్లపుడు గోచరించును. ప్రాతి 
భాసికము లట్లుండవు. ప్రాతిభాసికమగు సర్పము యొకపుడు సర్పముగాను, మరొకపుడు 
(తాడువలెను గోచరించును. 

అట్లే వ్యావహారికఘటమునకు కర్రదెబ్బతో నాశము కలదు. ప్రాతిభాసిక సర్ప మట్లు 
జావదు. రజ్జు జ్ఞానముచే నశించినట్లగుపడినను మరల లేజీకటి క్రమ్ముగొనగనే, త్రాడు వెంటనే 
పామగును. అట్లే వ్యావహారికఘటమునకు ఆది కలదు. 


కుమ్మరి యిప్పుడీకుండను నిర్మించినట్లు మనము చూచుచున్నాము. అట్లు స్వాప్నిక 
పదార్థమున కాది కనిపించదు. అట్లే మధ్యకాలముకూడ ప్రాతిభాసికమునకు లేదు. 


ఇట్లు ప్రాతిభాసికపదార్థమున కాదిమధ్యావసానములు లేకపోవుచుండ సంసారము 
నకు గూడ నవి లేనట్లు సిద్ధించును. సంసారము అజ్ఞానులదృష్టిలో వ్యావహారికముగ నున్నను 
తత్త్వజ్ఞానులదృష్టిలో సర్వము కల్పితము కాన ప్రాతిభాసికమే యగుచున్నది. 

ప్రత్యేకముగ నొక్కొకదేహమున కాదిమధ్యావసానము లున్నను, పూర్వ కర్మవశమున 
జరుగు జన్మమరణ లక్షణ సంసారమునకు కాదిమధ్యావసానములు లేవు. 

దృష్టనష్టస్వరూపముకనుక దేహము ప్రాతిభాసికము. సుషుష్యాద్యవస్థల యందు 
సంసారమునకు నాశ మనుభవగోచరము. సంసారమున కజ్ఞానము మూలమయినను జన్మ 
కాలము తెలియబడనందున ననాది యగుచున్నది. 


కాని యాశ్వరునకుమాత్ర మయ్యది గోచరమగునా? కాదా? కానిచో నీశ్వరుడు అసర్వజ్ఞు 
డగునుకదా? నిజమే. 


ఈశ్వరుడు చిన్మాత్రుడా? మాయామయుడా? ఇందులో నెవడు సర్వజ్ఞాడని నీయాశ 
యము? చిన్మాత్రుడు సర్వజ్ఞుడన్నచో నిర్ధర్మకుడయిన చిన్మాత్రునియందు సర్వజ్ఞత్వరూప ధర్మము 
ప్రసక్తించును. రెండవపక్షమున నీశ్వరుడుకూడ మాయామయుడేకాన వానికి మాయామయ 
సంసారముయొక్క జన్మ యెట్లు తెలుసును? అయితే యీశ్వరు దసర్వజ్ఞుడగునుగదా? 
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కాదు తెలియదగినదానిని తెలియకపోయినచో సర్వజ్ఞత్వమునకు భంగము. తెలియ 
దగని దానిని తెలియనందున సర్వజ్ఞత్వమునకు భంగములేదు. 


అయితే సంసారమును పుట్టించిన నీశ్వరునకు దానిజన్మ తెలియకుండుటెట్లని మీ 
రడుగవచ్చును. ఈశ్వరుడు వెనుకటి సంసారమును జూచి మున్ముందు సంసారమును సృజించు 
చున్నాడు. కాన నిందు దోషము లేదు. అట్లుకానిచో నీశ్వరునియందు వైషమ్య నైర్హృణ్యాది 
దోషములు ప్రసక్తించును. 

మరియు అజ్ఞానమునందు వాసనారూపముతోనున్న సంసారమే అజ్ఞానము నుంచి 
పుట్టుచున్నది. ఇట్టిస్టితిలో సంసారము అజ్ఞానమూలమయినంతమాత్రమున నీశ్వరునకు దాని 
యాది యెట్లు తెలియును? దాని కాదియే లేదు కదా? లేని కుందేటికొమ్మును తెలియనందున 
నీశ్వరుడు అసర్వజ్ఞుడగునా? 

కాక ఈ సంసారమునకు కేవల మవిద్య హేతువుకాదు. అవిద్యాచిత్తులకు సంయోగము 
కారణము. ఆ సంయోగము అనాది. దానివలనబుట్టిన సంసారముకూడ ననాదియే. ఎప్పు 
డారెంటికి సంయోగము తటస్థించినదో అప్పుడే సంసారము ప్రవర్తించినది. కాన పుట్టుచున్నను 
సంసార మనాదియే యని గ్రహింపవలయును. 


సన్వ్యాసాశ్రమమును స్వీకరించి వైరాగ్యశమదమాదులచే రాగద్వేషాదులనెడి సంసార 
వృక్షమూలముల ఛేదించి ఆత్మానాత్మవివేకజ్ఞానమున సంసారవృక్షమునకు ప్రధాన మూలమగు 
నజ్ఞానమును పెకలించి యావల పునరావృత్తిరహితమగు స్థానమును వెతకవలయును. 

రామానుజీయము : సంసారవృక్షమునకు చతుర్ముఖు డాదియగుటచే నూర్జ్వమూల 
మనియు మనుష్యు లగ్రమగుటచే (గ్రిందిశాఖలనియు చెప్పిరి. ఇది సరికాదు. 

చతుర్ముఖు డాదియయినచో స్థావరములు అగ్రమగునుగాని మనుష్యు లగ్రములు కారు. 

మరియు రామానుజులు మనుష్యులు చేసిన కర్మలవలన నూర్థ్వధోభాగములయందు 
గొమ్మలు వ్యాపించినవని యనిరి. ఇదియు నుచితముకాదు. మానవసృష్టికి పూర్వముకూడ 
పశ్వాదిసృష్టి యుండవచ్చును. పశ్వాదులుకూడ నీ వృక్షమునకు గొమ్మలు. ఈ యవి మనుష్యకృత 
కర్మలవలన నేర్పడుట దుర్చటము. 

అట్లె సంసారులు దీనిరూపమును తెలిసికొన నేరరనుటయు నుచితముకాదు. 

ఈ సంసారులు, వేదవేదాంగాధ్యయన సంపన్నులా; లేక మూర్చులా? మొదటి పక్షమున, 
వారికి దీనిరూపము తెలియును. రెండవపక్షమున, నాస్తికజనుల యొక్క మతమును నిట 
వర్ణించుటలో ప్రయోజనమేమి? 


ఆస్తికులలోగూడ నవైదికులు సంసారమూలమును దెలియలేరన్నచో, దానివలన మనకు 
ఫలమేమి? అంతకంటె మూఢుడగు బాలుడు తాను మనుష్యుడని, దేవదత్తుడనియు దెలియ 


218 


182 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


జాలడు. దాని కేమందుము? 


మరియు, అంతశబ్దమునకు రామానుజులు చూపినయర్థము అసంగతము. అంత 
మనగా, గుణమయభోగాసంగకృతమని వివరించిరి. ఈ యర్ధ మెట్లు వారికి లభించినది? 
మూలమునందలి తధా అనుపదమువలన నీయర్థము లభించినదని యనరాదు. తధా శబ్దబల 
మున వారి కింతటి యర్థము యెట్లును లభించదు. 


అట్లే “సంప్రతిష్టా' అనుచోట మూలమును విడచి, యజ్ఞాన మను పదమును గల్పించుట 
అన్యాయ్యము. 

ఇట్లే “అంతఇతి, ఆదిఇతి, సంప్రతిష్టేతి” అనియు మూడుచోటులను ఇతి శబ్దముల 
గల్పించుట గౌరవగ్రస్తము. మరియు వారి వివరణమున లఘువయిన అన్వయక్రమమును 
విడచి గౌరవ(గస్తమయిన వాక్యాన్వయకల్పనము లెన్నియో కలవు. ఈ దోషము లన్నియు 
వారికి సమ్మతములు కావచ్చుకాని విద్వల్లోకము హర్షించదని మేము విశ్వసింతుము. 3౩ 

శ్లో, తతః పదం తత్పరిమార్గితవ్యం యస్మిన్‌ గతా న నివర్తంతి భూయః | 

తమేవ చాద్యం పురుషం ప్రపద్యే యతః ప్రవృత్తిః ప్రసృతా పురాణీ ॥ 4 

అ. సంసారనాశమున చిత్తశుద్ధికలుగగా, సచ్చిదానందరూపుడగు పరమాత్మను దెలిసికొన 

వలయును. ఆత్మసాయుజ్యమును బొందినవారు, స్వర్గాదిలోకములబొందిన వారివలె దిరిగిరారు. 


ఆనాదిసిద్ధమగు నీ సంసారవృక్షము, యే పరమాత్మనుంచి బయలుదేరినదో ఆ పరమాత్మ 
యే పురాణపురుషుడు. అట్టి పరమాత్మను “అహం బ్రహ్మాస్మి” యను తత్త్వజ్ఞాన మున బొంద 
వలయును. 

ఇందు రామానుజులు, “ప్రపద్యే” యనుపాఠమున, “ప్రపద్యేత్‌” అని పాఠాంతరము 
నవలంబించిరి. పదధాతువు పాణినివ్యాకరణానుసారమున పరస్మైపదముకాదు. ఆత్మనే పదము. 
కాన వారిపాఠ మసాధువు. 

మటియు, రామానుజులు: “ప్రపద్యే యతః” అనుస్థలమున, “ప్రపద్య-ఇ = యతః” 
అని పదచ్చేదమును జేసి ఆ పురాణపురుషుని “ప్రపద్య” శరణుపొంది, “ఇ” యతః “ఎవరినుంచి 
అజ్ఞాననివృత్యాదులకు సాధనమయిన పురాతన ప్రవృత్తి బయలు దేరినదో” అని వ్యాఖ్యానించిరి. 
ఇదియును సంగతము కాదు. శరణుపొందినవారు ముముక్షువులు. పురాణపురుషుని నుంచి 
బయలుదేరినది పురాతనప్రవృత్తి. కాన నిచట సమానకర్తృకత్వము లేదు కనుక “ప్రపద్య” 
అను ల్యబంతప్రయోగ ముపపన్నము కాదు. 

మరియు, వారి వ్యాఖ్యానము ప్రకారము పురాణీ పదము తప్పగును. వారు పురాతను 
లయిన ముముక్షువులయొక్క ప్రవృత్తి “పురాణీ” అని వ్యాఖ్యానించిరి. “పురాణానాం ఇయం 
ప్రవృత్తి” అను విగ్రహమున “తస్యేదమ్‌” అను సూత్రమువలన “అణ్‌” ప్రత్యయము వచ్చి, 
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“టిద్యాణజ్‌ అన సూత్రమున జీప్‌ రాగా “పౌరాణీ అని యుండవలయును. పురాణీ యను 
రూపము సిద్ధింపదు. 

ఇ యతః, అనుచోటకూడ సాధనభూమమయిన ప్రవృత్తి యను నర్థమును గల్పించుట, 
“యతః” అనుపదమునకు అజ్ఞాననివృత్యర్థమును గల్పించుటయు నన్యాయము, స్వకపోల 
కల్పితమును అగుచున్నది. యచ్చబ్దమున కంతటి యర్థము అభిధా వ్యాపారమున సిద్ధింపదు. 

శాంకరమతమున, “ఎవరినుంచి పురాణప్రవృత్తి బయలుదేరినదో, ఆ పురాణపురుషుని 
శరణు బొందుదును. ఏస్థానము నొందినవారు తిరిగి సంసారమునకు రారో, ఆ స్థానము 
వెతకదగినది - అని యన్వయము పొసగును. 4 

శ్లో నిర్మానమోహా జితసంగదోషా - అధ్యాత్మనిత్యా వినివృత్తకామాః । 
ద్వంద్వైర్విముక్తాస్సుఖదుఃఖసంజ్ఞై - ర్లచ్చంత్యమూఢాః పదమవ్యయం తత్‌ ॥ 5 

అ. అజ్ఞానాహంమమాభిమానములు లేనివారు, సంగదోషరహితులు, పరమాత్మ స్వరూపా 

లోచనపరులు, కామవాసనలు నిశ్శేషముగ నశించినవారు, సుఖదుఃఖాది ద్వంద్వ రహితులు 


నగు వివేకులు నాశరహితమగు బ్రహ్మస్వరూపమును బొందుదురు. 5 
శ్లో న తద్భాసయతే సూర్యో న శశాంకో న పావకః । 
యద్గత్వా న నివర్తంతే తద్ధామ పరమం మమ ॥ 6 


అ. పగటికాలమున సకలప్రపంచమును బ్రకాశింపజేయు సూర్యుడు ఆత్మ ధామమును 
బ్రకాశింపజేయలేడు. అట్లే రాత్రికాలమున సర్వమును ప్రకాశింపజేయు చంద్రుడు, సంధ్యా 
కాలములందు సర్వమును ప్రకాశింపజేయు నగ్నియు, ఆత్మధామమును ప్రకాశింపజేయలేరు. 
వీరందజు ఆత్మభాస్యులు, జడులు. తమనే తామెరుంగరు. సూర్యమండలములోనున్న చేతనుడే 
ద్రష్టు తదతిరిక్తమయిన మండలమంతయు జడము. అయితే జడమయిన సూర్యాదులెట్లు 
ప్రకాశింపజేతురని యనరాదు. శరీరము లోపలనున్న ప్రత్యగాత్మ బాహ్యఘటాదులను ప్రకాశింప 
జేయుటకు చక్షురాదీంద్రియవృత్తుల నపేక్షించి నట్లు సూర్యాదిజ్యోతిస్సునుగూడ న పేక్షించును. 
చక్షురాదీంద్రియవృత్తి యజ్ఞానావరణమును బోగొట్టును. సూర్యాదితేజస్సు అంధకారావరణమును 
బోగొట్టును. 

లేక, ప్రత్యగాత్మ అజ్ఞానావరణనాశముకొరకు చక్షుర్వ త్తి నపేక్షించును. చక్షుస్సు 
అంధకారావరణనాశముకొరకు సూర్యాదితేజస్సు నపేక్షించును. కాన సూర్యాదుల కంధకార 
నాశకత్వశక్తి కలదు. చక్షుర్వృత్తికి నజ్ఞాననాశకత్వ శక్తి కలదు. 


ఈ రెంటివలన నీ రెండురకముల యావరణములు నశించినను, స్వతస్సిద్ధముగ జడ 
మయిన ఘటము తనంతట తాను భాసించలేదు. క్షేతజ్జునివలననే భాసించును. కాన సర్వావభాస 
కత్వము క్షేతజ్జున (జీవునకు సిద్ధించినది. ఈ యవభాసకత్వము అంధకార నిరసనరూపముకాని, 
యజ్ఞాన నిరసనరూపముకాని కాదు. సర్వజ్ఞాతృత్వ రూపము. 
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జీవునకిట్టి సర్వావభాసకత్వము లేదని శంకింపరాదు. “సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్చ” 
అను[శ్రుతి, సాక్షిత్వరూపమగు సర్వావభాసకత్వము కలదని చెప్పుచున్నది. జీవుడు పరాధీన 
ప్రకాశుడనికాని, భాస్యుడనికాని యనరాదు. చీకటిలో, కలలో, నిద్రయందును, సూర్యాదిజ్యోతిస్సు 
లేకున్నను, చక్షురాదివృత్తి లేకున్నను, జీవుడు స్వయముగ భాసించుచున్నాడు. కాన ఆత్మ 
స్వయంజ్యోతి. 

కాన భాసకు లని పేరువడసిన సూర్యాదులందజు ఆత్మభాస్యులగుటచే ఆత్మను భాసింప 
జేయలేరు. 

కనుక సర్వావభాసకమయి, అన్యావభాస్యముకాని తేజస్సు నాదుచోటు. అచటికి జేరిన 
వారు తిరిగి రారు. ముక్తులగుదురు. 


ఇచట రామానుజులు తద్ధామ పరమం మమ అనుచోట (మమ మమైవాంశ 
ఇత్యర్థః) నాదియనగా నాయంశమని వివరించిరి. 


ఈ శ్లోకమున అంశాంశిభావమును జెప్పుటలో కృష్ణునకు తాత్పర్యములేదు. ఆ 


యంశమును ముందుశ్లోకమున జెప్పెదరు. 6 
శో॥ మమైవాంశో జీవలోకే జీవభూతస్సనాతనః ॥ 
మనష్నష్టానీంద్రియాణి ప్రకృతిస్థాని కర్పతి ॥ 7 


అ. ఓయి! సర్వేక్షయాంతానిచయాః పతనాంతాస్సము(వృయాః । సంయోగా 
విప్రయోగాంతాః మరణాంతం హి జీవితమ్‌॥ (అభివృద్దులకు నాశమంతము, జెన్నత్యమునకు 
పతనమంతము. సంయోగమునకు వియోగమంతము. జీవితమునకు మరణమంతము, అని 
ప్రసిద్ధి కలదు. అట్లే గమనమునకు ఆగమనము (రాక) యంతమగును. కనుక ఆత్మధామమును 
జేరినవారు రారని యెట్ల చెప్పుదురు? ఊరికివెళ్ళినవాడుకూడ మరల తనయూరికి రాకున్నను, 
జన్మాంతరమున నెచ్చటకయినను వెళ్ళునుగాని యచటనే యుండడు. కాన, నిచటవెళ్ళినవాడు 
మరల రాదని చెప్పుటెట్లు? 


వినుము. సంసారమునందు కర్త, భోక్తయని ప్రసిద్ధిజెందిన చిరంతనుడగు జీవుడు నా 
యంశభూతుడే. ఇచట అంశము, భాగము, అవయవము, ఏకదేశము, అను పదములు నాల్లును 
పర్యాయపదములు. వీటి కర్థభేదము లేదు. 


నీటిలోని సూర్య(ప్రతిబింబము, ప్రతిబింబభావమునకు గారణమగు జలము నశించగా, 
బింబమగు సూర్యునిచేరి మరలి రాదు. అట్లే చిదాభాసుడగు జీవుడు కూడ చిద్రూపపరమాత్మయొక్క 
ప్రతిబింబ మగుటచే పరమాత్మాంశుడు. ప్రతిబింబభావమునకు కారణమయిన అవిద్యకాని, 
అంతఃకరణముకాని జ్ఞానమువలన నళించగా, బింబమగు పరమాత్మ చైతన్యమును బొంది 
మరల రాడు. అని ప్రతిబింబపక్షము నవలంబించి యాచార్యులు చెప్పిన సమాధానము. 
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అవచ్చేదపక్షము 3 
ఘటాది పరిచ్చిన్నమయిన ఆకాశము (ఘటాకాశము) మహాకాశము యొక్క యంశమగు 
చు ఘటాదినిమిత్తములు నశించగా, మహాకాశమును జేరి మరల రాదు. 
అట్లె అవిద్యావచ్చిన్నుడుగాని, యంతఃకరణావచ్చిన్నుడుకాని యగు చైతన్యరూపుడగు 
జీవుడు ఉపాధులయిన అవిద్యాంతఃకరణములు నశించగా అపరిచ్చిన్నము, పరిపూర్ణమునగు 
పరమాత్మచైతన్యమునుబొంది మరలిరాడు. కాన నొకే చైతన్యము మహాకాశము వలె నుపాధి 
వశమున పరిచ్చిన్నమగుచు వేర్వేరుగ దోచుచున్నది. ఉపాధి నశించినతోడనే పరిపూర్ణమగుచు 


నుండును. కనుక పూర్ణచైతన్యమునకు గమనాదు లెట్లు కలుగును? ఎట్టును కలుగవని 
సమాధానము. కాన “యద్గత్వా న నివర్తంతే” అనునది యుక్తాయుక్తము. 


ఓయి! తాను లేనిచోట తాను ప్రతిఫలించుట సహజము. ముఖము తాను లేని 
యద్దమునందు ప్రతిఫలించుచున్నది. 

ఆత్మ యపరిచ్చిన్నుడు, నిరవయవుడు, పరిపూర్ణుడు. ఇట్టివానికి ప్రతిఫలముకాని, 
పరిచ్చేదముగాని యసంభవము. కనుక శ్రీకృష్ణు డెట్లు చెప్పెను? నా యంశము జీవుడని 
శ్రీకృష్ణుడు చెప్పినందున ఆత్మ సావయవుడని యంగీకరించుచో ఆత్మ కనిత్యత్వాదిదోషములు 
వాటిల్లును. కాన నీ విరోధము నెట్లు పరిహరింతురు? 


వినుడు. “అవినాశీ వా అరే యమాత్మా” అనుశ్రుతి యాత్మ నాశరహితుడని చెప్పు 
చున్నది. మే మీవిషయ మింతకుమున్నే నిరూపించితిమి. జీవుడు నిత్యుడే కాని పరమాత్మ 
మాత్ర మనిత్యుడని యందురేమో? ఎంత వెట్టితనము. అవయవి యనిత్య మయినచో 
నవయవము నిత్యమగునా? ఎచ్చటనయినా నట్లుకలదా? దేహ మనిత్యమయితే, చేతులు కాళ్ళు 
నిత్యములగునా? ఘట మనిత్యమయితే కపాలములు నిత్యములగునా? చెరువులోని నీరు 
అనిత్యమయితే బిందువులు నిత్యము లగునా? కాన అవయవములు నిత్యములయినచో నవయవి 
యనిత్య మగుటెట్లు? అది యసంభవము. 


అయితే మీరు తర్మశాస్తమును ప్రమాణముగ జేసికొని అవయవులగు ద్వ్యణుకాదులు 
అనిత్యములు కాగా, అవయవములగు పరమాణువులు నిత్యములగుట లేదా? అని 
యడుగవచ్చును. కాని మేము పరమాత్మకంటె వేరేదియు నిరవయవమనికాని, నిత్యమనికాని 
యంగీకరించము. “యో వై భూమా తదమృతం అథ యదల్పం తన్మర్యమ్‌?” “తత్సత్యం స 
ఆత్మా” “అతోన్యదార్తమ్‌” అను గ్రుతిప్రమాణమునుబట్టి బ్రహ్మమొక్కటే సత్యము నిత్యమనియు, 
మిగిలిన ప్రపంచమంతయు మిథ్యయనియును మే మంగీకరింతుము. యథార్థమయిన వస్తువును 
(బ్రతిపాదించు వేదాంతశాస్త్రమొక్కటే మాకు ప్రమాణము. మిగిలిన శాస్త్రము లసచ్చాస్త్రములు. 
మాకు ప్రమాణములు గావు. ఆస్తికులకు (శ్రుతులు ప్రమాణములు. శ్రుతిసమ్మతమయినది 
వేదాంతశాస్త్రము. ఈ యది యపౌరుషే యము కనుక స్వతఃప్రమాణము. కాన తార్మికు 
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అంగీకరించిన నిరవయవపరమాణు కల్పనము అప్రమాణము. 


అయినను పరమాణువాదమును నిసుమంత విచారింతము. అణువు అనవస్థాదోష 
పరిహారముకొజకు దానియవయవము నిరవయవముగా నుండవలెనను నాశయముతో పర 
మాణువు నిరవయవమని తార్మికు లంగీకరించిరి. ఇట్టితథి నిరవయవములయిన రెండు 
పరమాణువులుకాని వెయ్యికాని సంయోగించి (కలసి) యణువును బుట్టింపజాలవు. నిరవయవ 
ములగు పరమాణువు లెన్నికలసినను పెచ్చు పరిమాణమును బుట్టింపజాలవు. సావయవ 
వస్తువులు కలసినచో, నవయవసంయోగమువలన ప్రధిమ (పెచ్చుపరిమాణము - స్థాల్యము) 

కాక సంయోగమనగా అవయవసంశ్లేషము. అవయవములులేని పరమాణువులకు 
నవయవసంశ్లేషరూపమగు సంయోగ మెట్లు కుదురును? 

కాన నీశ్వరసంకల్పమున నణువులు సావయవము లగుచునే పుట్టినవి. పిదప నణుద్వయ 
సంయోగమున ద్వ్యణుకము తయారగుచున్నది. కనుక సావయవములగు నణువు లనిత్యములు. 
కాని అవయవికంటె వేరుగ నీయవయవమునకు నుపలబ్దిలేదు. అందువలన పరమాణువు 
నిరవయవమను ప్రతీతి యేర్చడినది. 

అయితే! అణువు సావయవమగుచో నందుండు నవయవము లెవ్వి? పరమాణువులను 
మీ రంగీకరించలేదుకదా? 

వినుము. నిరవయవమయిన బ్రహ్మయందు మాయవలన సావయవములగు నణువులు 
కల్పింపబడినవి. అణుత్వావచ్చిన్నమయిన నాబ్రహ్మయందు ద్వ్యణుకాదులు కల్పింపబడినవి. 
కాన నణువులయొక్క యవయవములు కల్పితములని తేలినది. 

ఓయి! ప్రపంచమంతయు మాయామయ మను మీరు (అద్వైతులు) విశేషించి అణువుల 
యొక్క యవయవములు కల్పితములని చెప్పనేల? 

వినుము. మీమతమున నణువు అవయవద్వయ సంయుక్తము. అట్టియణువు సంయోగ 
మునకు బూర్వముండదు. అవయవద్వయము సంయుక్తమగుచు (కలియుచు), నణువును 
బుట్టించును. అణూత్ప్సత్తికి కారణమయిన నవయవము పరమాణువనియు, అది నిరవయవ 
మనియును మీ యభిప్రాయము. 

అయితే, ఈ పరమాణువు దేని యవయవము? 


1. పరమాణుద్వయసంయోగమునకు పూర్వ మణువే లేనందున, అణువుయొక్క 
యవయవము కాదు. 


2. తనకు దా నవయవమగుట విరుద్ధముకాన, పరమాణువుయొక్క యవయవము 
కాదు. 
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3. బ్రహ్మకు సావయవత్వానిత్యత్వములు ప్రసక్తించునుగాన బ్రహ్మయొక్క యవయవము 
కాదు, 

కాన పరమాణువు మాయయొక్క అవయవమని చెప్పవలయును. గట్టిగా విచారించి 
నచో మాయ నిరవయవమనికాని, సావయవమనికాని నిరూపింప నలవి కానందున పరమాణువు 
మాయాయవయముకూడ గాదు. 


కనిపించనిది మిధ్యాభూతమయినది మాయ. కాన పరమాణువులని మీ రంగీకరించిన 
అణ్వవయవములు మాయాకార్యములయినందున మాయామయములు. కాన నివి నిరవయవ 
ములనికాని, సావయవములనికాని నిరూపింపనలవికాదు. అనిర్వాచ్యములు. కాన తార్మికుల 
నిరవయవ పరమాణుకల్పనము అయుక్తము. 


జగత్తుకూడ నిట్లు సత్యాసత్యములచే ననిర్వాచ్యమే. అయినను ప్రపంచము సావయవమని 
నిరూపింపదగియున్నది. పరమాణువు లట్లు సావయవములని నిరూపింప నలవికావు. ఇది 
యీ రెంటికిని భేదము. 


అణ్వవయవములు సావయవములనికాని నిరవయవములనికాని నిరూపింపనలవి 
కానందున నిరవయవ నిత్య పరమాణువాదము సిద్ధింపదు. నిరవయవుడు నిత్యుడు నగువాడు 
ఆత్మయొక్కడే. అయితే జీవుడు నిరవయవుడగు బరమాత్మకంశ మెట్లగును? “మమైవాంశః” 
అని శ్రీకృష్ణు డెట్లు చెప్పెను? అని మరల పూర్వపక్షము. 

సమాధానము : అపరిచ్చిన్నుడయిన పరమాత్మయందు మాయాంతఃకరణాద్యుపాధులచే 
పరిచ్చేదము కల్పింపబడినది. అట్టి పరిచ్చేదమున నిరంశుడగు బరమాత్మ కంశము సిద్ధించినది. 
అపరిచ్చిన్నమయిన ఆకసమునకు ఘటాద్యుపాధులతో నంశ మేర్చడినట్లు. కాన పరమాత్మకు 
జీవరూపాంశము కల్పితముకాని వాస్తవముకాదు. మరీచ్యుదకముచే మరుభూమికి బురద 
కలుగుచో మాయాకల్పితాంశమువలన పరమాత్మకు సావయవత్వము (సాంశత్వము) సిద్ధించును. 


ఇట్టీ మాయయే సంసారసంబంధరహితుడయిన జీవునియందు జన్మమరణాది లక్షణ 
మయిన సంసారమును గల్పించుచున్నది. 


ఈ జీవుడు, స్వస్థానమునందున్న ఆతింద్రియములను దీసికొని యహపర లోకములకు 
గమనాగమనములజేయును. 


రామానుజీయము : “మమైవాంశఃి” అను మూలవచనమును రామానుజులు 
“మద్విభూతిభూతో మదంశః” (నావిభూతియగు నాయంశము) అని వ్యాఖ్యానించిరి. 

వేదాంతదేశికులును : “పాదోస్య విశ్వాభూతాని” “తస్యావయవభూతైస్తు వ్యాప్తం 
సర్వమిదం జగత్‌” 

“యధాగ్నేః క్షుద్రావిస్సులింగా వుచ్చరంత్యేవమేవాస్మాదాత్మన స్సర్వ ఏవాత్మానో వ్యుచ్చ 
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రంతి” ఇత్యాది శ్రుతి ప్రసిద్ధమయిన అంశత్వము విశిష్టము నందు విశేషణభాగముగా కలదని, 
“అంశో నానావ్యపదేశాత్‌” అను నధికరణమున “ప్రకాశాదివత్తు నైవం పరే” అను సూత్రమునందు 
స్థాపింపబడినదని యనిరి. 


మరియు నొకానొక యుపాధివశమున ఏకత్వముగా నభిమతమయిన ననేకములలో 
నిరూపింపబడు నొకానొకటి యంశమని వివరించిరి. ఉ॥ అనేక వస్త్రములను రాశిగా ప్రోగు 
చేసితిమి. అందు వస్త్రము లనేకములున్నను, రాశిని పుచ్చుకొని వాటికి నేకత్వప్రతీతి కలిగినది. 
అం దొకవస్త్రమును విడదీసినచో నయ్యది యా రాశికి నంశమగును. ఈ యది విశేషణ 
విశేష్యభావముతో నున్నవానియందు గూడ విశిష్టమునందు విశేషణమంశమను వ్యవహారముల 
సమానము. కాన నిచట యత్యంతభిన్నములయిన జీవ పరమాత్మలలో విభూతి, విభూతి 
మద్భావముతో విశిష్ట మొక్కటే యయినను, విశేషణమయిన జీవుడు విడదీసి వ్యవహరించబడుచు 
ప్రధానముద్వారమున అంశమని వ్యవహరింపబడుచున్నాడు.” అని యుపపాదించిరి. 


ఇదియంతయు నాపాతరమణీయము. 


విశిష్టమునకు విశేషణమంశమగుచో ధనికునకు ధన మంశము కావలయును. దండ 
విశిష్టుడయిన పురుషునకు దండము అంశము కావలయును. ఇట్లు లోకానుభవము లేదు. 
లోకములో నెవ్వడయినా చేతిలో రూపాయినికాని, కర్రనుగాని చూచి, యిది వీని యంశమని 
యనుచున్నారా? 

మరియు, నీశ్వరుడు ప్రకృతిపురుష విశిష్ట్ణుడని వారిమతము. అపుడు, పురుషుడు 
విశేషణమయితే ప్రకృతికూడ విశేషణమయినట్లేకదా? అంగీకరింతురా? అయితే “మమై వాంశో 
జీవభూతః” అనినట్లు “మమైవాంశః ప్రకృతిభూతః” అని యెచ్చటను లేదే - ధర్మమయిన 
విశేషణము విశిష్టమున కంశము కావచ్చును. ఉ॥ జ్ఞానము గలవాడు పురుషుడు. జ్ఞానము 
పురుషధర్మము. కాన పురుషున కంశ మగును. మీరు అపృథక్సిద్ద విశేషణము అంశమగునని 
యభిప్రాయబడినను, జీవపరమాత్మలకు మీ రత్యంతభేద మంగీకరించిరి కాన, పరమాత్మకంటె 
నత్యంత భిన్నమయిన జీవుడు పరమాత్మకు పృథక్సిద్ధవిశేషణమగునుగాని, యపృథక్సిద్ధవిశేషణము 
కాదు. 

ఇంక భార్య భర్తకు అంగమయినటుల (శేషమయినటుల) జీవు డీశ్వరునకు శేషుడనియు, 
నా రూపముతో జీవుడు విశేషణమనియు ననరాదు. భార్య భర్తకు శేషము. భర్తకూడ భార్యకు 
శేషుడే. ఇందు వినిగమకములేదు. ఉభయులకు ఆత్మ శేషత్వ ముపమానము. భార్య తన 
సుఖముకొజకు భర్తను సేవించుచున్నది. కాని భర్తృసుఖము కొరకు గాదు. అట్లే భర్త తనసుఖము 
కొణకు భార్యను పోషించుచున్నాడు కాని భార్యసుఖము కొజకు భార్యను పోషించుటలేదు. 
కాని నీదృష్టాంతమునుబట్టి యాత్మ శేషికాని యెవ్వనికి శేషముగాడు. కాన పరమాత్మకు జీవాత్మ 
విశేషణము కాడు. 
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మరియు “దండీపురుషః” “నీల ముత్సలమ్‌” అనుచోట విశేషణ విశేష్యములు రెండును 
ప్రతీతము లగుచున్నవి. 


“ప్రకృతిపురుషవానీశ్వరః” అనుచోటకూడ నట్లుభయాంశములు ప్రతీతములగుట 
యావశ్యకము కాని యట్లగుట లేదు. 


ప్రకృతిపురుషులు విశేషణాంశము. విశేష్యాంశమేమి? ఈశ్వరుడని యందురేమో? 
ఈశ్వరుడనగా ప్రకృతిపురుషవిశిష్టుడనికదా మీరంటిరి. కనుక వానికి విశేషణవిశిష్టత్వమే 
రూపముకాని వేరురూపమేమి ప్రతీయమానమగుచున్నది? ఇంక (ప్రకృతిపురుషులకంటె 
విలక్షణముగా నీశ్వరరూప ముండుచో నపుడు ప్రకృతి పురుషులు పృథక్సిద్ధములయినందున 
నీశ్వరాంశములు కారు. 

కనుక నా యీశ్వరాంశమేమి? సచ్చిదానందరూపమా? అన్యమా? మొదటి పక్షమున 
జీవుడుకూడ సచ్చిదానందరూపుడే? మీరును “నిరంజనః పరమం సామ్య ముపైతి దివ్యమ్‌” 
అని జీవేశ్వరులకు పరమసామ్య మంగీకరించిరి. కాన పరస్పరసదృశమయిన జీవేశ్వరులకు 
విశేషణవిశేష్యభావ మెట్లుపొసగును? 

రెండవపక్షమున సచ్చిదానందరూపముకంటె భిన్నమయినవి జడస్వరూపము కాన 
నపుడు మాత్రము ప్రకృతీశ్వరులకు విశేషణవిశేష్యభావ మెట్లుపొసగును? 

ఒకానొకతణి యీశ్వరశక్తియగు మాయ యీశ్వరునికంటె వేరనికాని, వేరుకాదని కాని 
నిరూపింప నలవికానందున అపృధక్సిద్ధవి శేషణమయినను ఉనే నజ్ఞానిని - సంసారిని” అని 
యీశ్వరునికంటె వేరుగ ననుభవగోచరమగుచున్న జీవుడుమాత్ర మప్ఫథక్సిద్ధ విశేషణము కాడు. 
కాన మీరుచెప్పిన ట్లంగీకరించుచో ప్రకృతి యీశ్వరాంశమనియు పురుషుడీశ్వరాంశుడుగాదనియు 
దేలినది. ఆహా? ఏమి మీ పాండిత్యప్రకర్షము మూలమునకు మోసము తెచ్చితిరికదా? 


మరియు పురుషుడుకూడ నీశ్వరశక్తియే యనుట చెల్లదు. ఈశ్వరుడు చిద్రూపుడు. 
జీవుడుకూడ చిద్రూపుడు. కాన తనకు తాను శక్తియగుట యసంభవము. 


కాక, దృక్‌ దృశ్యము అనువస్తువులు రెండేకాని, ఈశ్వరు డను మూడవ వస్తువు లేదు. 
లోకసిద్ధమయిన త్రిపుటికూడ సూక్ష్మదృష్టితో విచారించిన నిందేచేరును. జ్ఞాతా, జ్ఞానం, జ్లేయం 
అనికదా త్రిపుటి. ఇందు జ్ఞాత యెవరు? జ్ఞానమెవరు? జ్ఞాతయగు నీశ్వరునకుగాని జీవునకుగాని 
స్వరూపము జ్ఞానమేకాని వేరుకాదు. కాన దృక్‌, దృశ్యము అను రెండే నిలచినవి. కాన దృక్కునకు 
దృక్కు విశేషణమనునది యనుచితము. 

ఇంక, మీరు జీవేశ్వరులకు ధర్మభూత జ్ఞానసుఖాదు లంగీకరించి, అందు జీవుని 
జ్ఞానమునకు నీశ్వరునిజ్ఞానమునకు భేదమునొప్పి, యీ యిరువురకు విశేషణ విశేష్యభావ 
మంగీకరింతుమన్నను కుదరదు. నిర్విశేషజ్ఞానమునకు విశేషము నాపాదింపజేయు ధర్మము 
లేదు. మీ రేదియో నొకధర్మమును దూర్చినను, అది మాయాకల్పితమగునుగాని, వాస్తవముగాదు. 
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కాన, నిర్విశేషచిన్నాత్రులగు జీవేశ్వరులకు విశేషణ విశేష్యభావము కుదరదు. 


ఒకవేళ నీ యిరువురకు కించిద్‌జ్ఞత్వ సర్వజ్ఞత్వములు ధర్మములవలన భేద మంగీక 
రించినను స్వరూపభేదము లేదుకాన విశేషణవిశేష్యభావము కుదరదు. జ్ఞానైకాకారులకు 
స్వరూపభేద ముండదు. అల్పమగు ఘటాకాశము మహాకాశమునకు విశేషణముకాదు. మోమోట 
మిన మీ వాదమును మే మంగీకరించినను మేముచెప్పిన అంశఅంశి భావమునకు భంగములేదు. 
పెద్దవస్తువుయొక్క కొద్ది భాగము అంశమని మేమంటిమి. దానినే విశేషణమని మీరంటిరి. 
ఇందు శబ్ద భేదముగాని యర్ధభేదము లేదు. కాన జీవుడు విశేషణాంశమేకాని స్వరూపాంశము 
కాదని మీ రెట్లందురు? 


నిరంశునకు స్వరూపాంశము కుదరదుకాన విశేషణాంశమును జెప్పితిమన్నచో నిర్వి 
శేషునకు విశేషణాంశముకూడ చెల్లనందున నదిమాత్ర మెట్లు చెప్పుదురు? ఈశ్వరుని కంటె 
వేరుగ జీవుడు కనిపించుచున్నందున జీవుడు పురుషునకు దండమువలె విశేషణముకాని, 
స్వరూపము కాదన్నచో, నాకనిపించుట యవిద్యాకృతముకాని వాస్తవము కాదని మేమెన్నియో 
మారులు చెప్పినందున మరల యా యంశమును బునరుద్ధరించుట నిరర్ధకము. కాన చైతన్య 
రూపుడు, నిరంశుడు నయిన నీశ్వరునకు చైతన్యరూపుడయిన జీవుడు అవిద్యోపాధివలన 
స్వరూపాంశమేకాని విశేషణాంశముకాడు కనుక సర్వము నిరవద్యము. 

“పాద్యో౭ స్య విశ్వా భూతాని” అనుశ్రుతి నిర్విశేషుడయిన ఆత్మయందేక దేశమున 
చరాచరప్రపంచమంతయు మాయచే నున్నదని చెప్పుచున్నది. 

“తస్యావయవభూతైః” అనుచోట అంశశబ్దమునకు బర్యాయమయిన నవయవ 
పదముంటచే నచట జీవునకు నీశ్వరాంశత్వము స్పష్టము. అవయవశబ్దమునకు అపృధక్సిద్ధ 
విశేషణమను నర్థ మెచ్చటను లేదు. 

“యధథాం_గ్నేః క్షుద్రా విస్ఫులింగాఃి అను శ్రుతియు జీవపరమాత్మలకు నంశాంశి 
భావమునే చెప్పుచున్నది. అగ్నికి విస్ఫులింగములు అవయవములుకాని, విశేషణములు కావు. 
అట్లే జీవులుగూడ ఆత్మకు నవయవములని యీక్రుతి తాత్పర్యము. 


“అంశో నానావ్యపదేశాత్‌” అను నధికరణమునందును శంకరులు, జీవేశ్వరులకు 
నంశాంశిభావమునే మాయామయమని సాధించిరి. 


ఇంక మీరు పటరాశిదృష్టాంతమును జూపితిరి. అందు నీలపీతరకాదిపటము లనేకము 
లయినను, అందు పటత్వరూపోపాధియంశ మొకటి యే యనిరి. ఈ దృష్టాంతము సరిపోదు. 
పటములు స్వతస్సిద్ధముగ గుణభేదముచే ననేకములు. 

ఆత్మలట్లనేకులు కారు. ఆత్మ నిర్గుణుడని “అశబ్ద మస్పర్శ మరూప మవ్యయమ్‌” అనుగ్రుతి 
చెప్పుచున్నది. సుఖదుఃఖాద్యనుభవవైచి త్రము అంతఃకరణభేద ప్రయుక్తముకాని యాత్మభేద 
ప్రయుక్తముకాదు. సుఖదుఃఖాదు లంతఃకరణధర్మములు. కాన నుపాధివలననే ఆత్మానేకత్వముకాని 
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స్వతస్సిద్దముగ గాదని సిద్దాంతము. 7 
ధి ధి 
శో; శరీరం యదవాప్పోతి యచ్చాప్యుత్రామతీశ్వరః / 
గృహీత్రైతాని సంయాతి వాయుర్గంధానివాశయతాత్‌ I 8 


అ. ఈశ్వరు డెప్పుడు శరీరమునుండి బయలువెడలునో, మరల యెప్పుడు శరీరము 
ను బ్రవేశించునో, అప్పుడు వాయువు నీటిమడుగులనుండి పూలవాసనల గ్రహించినట్లు మనస్సు 
మున్నగు నాజఖుయింద్రియములను గ్రహించును. 

ఇచట జీవస్థానమున ప్రయోగింపబడిన నీశ్వరశబ్దము క్షేత్రజ్ఞునికంటె వేరుగ నీశ్వరుడు 
లేడని నిరూపించుచున్నది. అందజకు నీశ్వరుడే జీవుడు, కాన జీవేశ్వర భేదమున కవకాశములేదు. 
అపరిచ్చిన్నుడయిన నీశ్వరునకు నుపాధివశమున ప్రకృతిశరీరమునుంచి యుత్రాంతి - 


శరీరాంతర ప్రాప్తి కలుగుచున్నదని పరమార్థము. 8 
శ్లో! శ్రోత్రం చక్షుఃస్పర్భనం చ రసనం ఘ్రాణమేవ చ । 
అధిష్టాయ మనశ్చాయం విషయానుపసేవతే ॥ 9 


అ. మరియు నీశ్వరుడు శ్రోత్రాదీంద్రియములను మనస్సును ప్రత్యేకముగ నధిష్టించి, 
దేహమునం దుండియే శబ్బాది విషయముల ననుభవించును. 

ఇచట రామానుజులు, అధిష్టాయ అనుపదమునకు “ఇంద్రియములను స్వస్వవిషయ 
వృత్యనుగుణములను జేసి” అని వివరించిరి. కన్ను రూపమును (గహించుటలో రెప్పలను 
తెరచుట రూపమయిన పురుషప్రయత్నము నపేక్షించినను త్వగాదులు స్పర్శాదులను గ్రహించుట 


లో నట్టి ప్రయత్నమును నపేక్షించనందున వారివివరణము అసంగతము. 9 
శ్లో; ఉత్ర్మామంతం స్థితం వాపి భుంజానం వా గుణాన్వితమ్‌ | 
విమూఢా నానుపశ్యంతి పశ్యంతి జ్ఞానచక్షుషః I 10 


అ. ఇట్లు దేహమునందుండి దేహమునుంచి లేచిపోవుచున్నవానినిగాని, దేహమునం 
దున్న వానిని గాని, శబ్దాదివిషయముల ననుభవించుచున్నవానినిగాని, సుఖదుఃఖ మోహాదులతో 
గూడియున్న వానినిగాని విషయభోగాసక్తులయిన మూఢులు తెలిసికొన లేరు. వివేకులు తెలిసి 
కొందురు. 


దేహమునుంచి లేచిపోవువాడు దేహముగాదు. ఇంటినుంచి లేచిపోవు పురుషుడు 
యిల్లుయా? దేహమునందుండువాడును దేహము కాదు. ఇంటిలో నుండు పురుషుడు యిల్లగు 
చున్నాడా? లేదు. ఇట్లు ఆత్మానాత్మలను వేరుపరచి గ్రహించుట సులభమయినను, గ్రహించలేక 
నేను స్టూలుడను, నేను కృశించినవాడను, నేను మనుష్యుడను, అని మానవు లనుకొనుచున్నారు. 
ఇట్లే చక్షురాదులతో రూపాదులను, మనసుతో సుఖాదులను గ్రహించువాడుకూడ చక్షురాదుల 
కంటె భిన్నుడు. అని సూక్ష్మశరీరమునుంచి జీవుని వివేకపరచు వీలున్నను, నేను గ్రుడ్జిని, 
నేను కుంటిని, నేను చెమిటిని, సుఖిని, దుఃఖిని, యని వ్యవహరించుచున్నారు. 
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అట్లే, నే నజ్ఞానిని, యని జీవుడు అజ్ఞానము ననుభవించుచున్నాడు. “న కించి దవేదిషమ్‌” 
(ఏమియు తెలియకుంటిని) అని యజ్ఞానానుభవమును అనుసంధాన మొనర్చు చున్నాడు. 
లోకములో వటము ననుభవించువాడు ఘటము కాదు. అనుభవింపబడు దానికంటె 
ననుభవించువాడు వేరు. ఇట్లు కారణశరీరముకంటెను జీవుని వేరుపరచుట సులభము. అయినను 
జీవుని వేరుగ గ్రహించుటలేదు. 


మరియు నాధ్యాసికసంబంధముతో నుండు వస్తువు నిజముగ నుండదు. అట్లే సంయోగ 
సంబంధముతో నుండునది స్వాభావికము కానేరదు. సంయోగము వియోగ పూర్వకము స్వభావ 
సిద్ధమయినది; వియోగము జెందనేరదు. అగ్నికి నౌష్ట్రము (వేడిమి) స్వాభావికము. అది యగ్నిని 
విడచియుండదు. ఇట్లు సుఖాది గుణసంయుక్తు డయిన జీవునకు సుఖాదులుకూడ స్వాభావిక 
ములు గావు. అన్యదీయములు( ఇతరమయిన దానిధర్మములు) జీవునియం దధ్యసింపబడు 
చున్నవి. ఇట్లు తెలిసికొను వివేకి యరుదు. ఆహా ఎంతకష్టము. మూఢులకు సంసారదుఃఖము 


అవర్ణ్దనీయముకదా! 10 
శ్లో; యతంతో యోగినశ్రైనం పశ్యంత్యాత్మన్యవస్థితమ్‌ | 
యతంతో౭_ ప్యకృతాత్మానో నైనం పశ్యంత్యచేతసః I 11 


అ. ఉత్తములకు శ్రవణమననాదులవలననే యాత్మసాక్షాత్కారము. మందబుద్దులకు 
యోగబలమున నాత్మసాక్షాత్మారము కలుగునని యీ శ్లోకమున జెప్పుచున్నాడు. 

అర్జునా! అభ్యాసయోగులుకూడ బుద్ధియందున్న ఆత్మను సాక్షాత్మారముచేసికొను 
చున్నారు. అవివేకులు ప్రయత్నించినను శమదమాదులతో చిత్తసంస్మారము నొందక యాత్మను 
తెలిసికొనలేరు. మూలమునందలి చ శబ్దము జ్ఞానులను గూడ జేర్చుచున్నది. ఇందలి యోగ 
పదము ధ్యానయోగపరముకాని, కర్మయోగపరముగాదు. కర్మయోగము ఆత్మసాక్షాత్మారమునకు 
జాల దూరపుసాధనము. అవివేకి యింద్రియములను విషయములను బలత్మారముగ లాగి, 
యాత్మాయత్తములు చేయవలెనని యత్నించినను, శాస్తసంస్మారముకాని, శమదమాది సంస్కారము 
గాని లేనందున, చిత్తశుద్ధి నొందలేక ఇంద్రియముల సహజ ప్రవృత్తిని మరల్పలేదు. ఇట్టివాని 
కాత్మసాక్షాత్మార మతిదూరము. 

కాన ముముక్షువు తమతమ యధికారము ననుసరించి శ్రవణాదులయందు గాని 
యోగమునందుగాని (ప్రవర్తించవలయునని భావము. 

ఇట రామానుజులు : “మకత్రపత్తిపూర్వకం యతం తే” నాయందలి ప్రపత్తితో నెవరు 
ప్రయత్నింతురో” అని వ్యాఖ్యానించిరి. ప్రపత్తియనగా నే నీశ్వరునికంటె వేరు. నన్నీశ్వరుడు 
రక్షించుగాత. అను నభిసంధి యని వారి యాశయము. ఈ యభిప్రాయముతో మూలమునలేని 


పదమును గల్పించుట యన్యాయము. 11 
శ్లో యదాదిత్యగతం తేజో జగద్భాసయతే9_భిలమ్‌ 1 
యచ్చంద్రమసి యచ్చాగ్నా తత్తేజో విద్ధి మామకమ్‌ ॥ 12 
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అ. సర్వావభాసకమగు ఆత్మజ్యోతిస్సు సర్వమున కాత్మరూపమనియు సర్వవ్యవహార 
మున కధిష్టానమనియును జెప్పదలచి సంక్షేపముగా భగవద్విభూతిని సూచించుచున్నాడు. 

అర్జునా! సూర్యచంద్రాదులయం దుండెడి తేజస్సు నాదని తెలియుము. నేనే మాయచే 
సూర్యాదులయందుండి ప్రపంచమును బ్రకాశింపజేయుచున్నాను. నానుంచి సూర్యాదులను 
వేరుపరచినచో వారికి స్వరూపముండదు. నిస్తత్వములగును. సూర్యు డున్నాడు, సూర్యుడు 
ప్రకాశించుచున్నాడు. అనుచోట సత్తా ప్రకాశములను విడదీసినచో నట మిగిలెడి దేమియులేదు. 
కాన లోకమునం దేయే వస్తువునం దేయే శక్తి గోచరమగుచున్నది అయ్యది నాదికాని యా 
వస్తువులది కాదు. 

లేక ఆదిత్యాదులయం దుండు తేజస్సు పరమాత్మచైతన్యమని గ్రహింపుము. దీని వలన 
నీరూపుడగు పరమాత్మకు రూపసహితమయిన తేజస్సు యెట్లుండుననుశంక తీరినది. 


ఓయి! ఆత్మచైత న్యజ్యోతిస్సు, స్థావరజంగమములయందు సమానముగ నుండ 
“ఆదిత్యాదులయందలి తేజస్సు” అని విశేషించి చెప్పనేల? వినుము. ఆదిత్య చంద్రాగ్నుల 
యందు సత్త్వగుణము మెండు. అందు ఆత్మజ్యోతిస్సు మిక్కిలి ప్రకటముగ భాసించును. శ్రీకృష్ణా 
ద్యవతారము లింతకంటె శుద్ధసత్త పము కలవి. అం దాత్మచైతన్యము (జ్యోతిస్సు) స్ఫుటతమముగ 
భాసించును. కాన మనుష్యాదులకంటె సూర్యాదులయందలి చైతన్యము స్ఫుటతరమయినందు 
“యదాదిత్యగతం” (ఆదిత్యాదులయందలి) అని విశేషించి చెప్పబడినది. 


ఇందుకు దృష్టాంతము. 


ముఖాకారము సమానమయినను, కాష్టమునందుగాని, గోడయందుగాని ప్రతి ఫలించదు. 
స్వచ్చమగు నద్దమునందు ప్రతిఫలించును. అట్లే సూర్యాదులయందుగూడ; అయితే అచేతనముల 
యందు చైతన్యప్రతిఫలనము లేకపోతే యచట చైతన్యము లేనట్లేకదా? కాదు. ప్రతిఫలనము 
లేదుగాని చైతన్యము కలదు. అపరిచ్చిన్నము, పరిపూర్ణము నగు చైతన్యమున కొకచోట నుండుట, 
మతియొకచోట నుండకుండుట యసంభవము. ప్రతిఫలనమునకు బూర్వమంతట చైతన్య 
మున్నను, మాయవలన నచ్చటచ్చట ప్రతిఫలనము కలుగుచుండును. కాన సూర్యాదులయందు 
సత్త్వగుణాధిక్యమువలన చైతన్యమునకు స్ఫుటతరమయిన ప్రకాశ ముండును. కనుకనే సూర్యాది 
దేవతలు జగత్తతంతయును (బ్రకాశింపజేయ గలుగుచున్నారు. 


లేక, ఆదిత్యాది దేవతలయొక్క యంతఃకరణములయందు ప్రతిఫలించిన చైతన్యము 
నాదియే, “రాహోళ్ళిర” అనివలె భేదము లేకున్నను భేదమున్నటుల “మామక” మను నిర్దేశము. 
ఈ చేతన(ప్రతిబింబము అంతఃకరణోపాధులులేని మృదాదులయందు లేదు కాన చైతన్య 
ప్రతిబింబము కలది చేతనమనియును అది లేనిది యచేతనమనియును భేదము. కూటస్టచైతన్య 
మునుబట్టి కాదు యీ భేదము. 


అయితే ప్రతిబింబవాదపక్షమున నువాధినిబట్టి ప్రతిఫలము, ప్రతిఫలనతారతమ్య మును 
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194 శ్రీ మద్భగవద్దీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


బట్టి వస్తువులకు గొప్పతనము యుండుగాక. 
అవచ్చేదవాదపక్షమున నియ్య దెట్లు కుదురును? 


వినుము. ఉపాధి ధర్మములయిన సుఖాదులు ఉపహితునియం దధ్యసింపబడినట్లు, 
ఆదిత్యాదిదేవతలయొక్క అంతఃకరణమునందలి సత్వశుద్ధి విశేషప్రయుక్తమయిన జ్ఞానాధిక్యము 
ఉపహితమయిన చైతన్యమునందు మాయచే నారోహింపబడుచున్న దనిభావము. 


రామానుజీయము : “మామకం తేజః మయా తేభ్యో దత్తం” “నాచే వారల కీయబడిన 
తేజస్సు” అని వివరించిరి. ఇందు “మమేదం మామకం” అను వ్యుత్పత్తియొక్క సారస్యము 
భగ్నమగును. ఇతరుల కిచ్చినదానిని నాదని యెవరు ననుకొనరు. భూతపూర్వగత్యా మామకమని 
సమర్థింపదలచినచో నపుడు “తత్పూర్వం విద్ధి మామకమ్‌” అని శోకముండవలయును. 

మరియు సూర్యాదులకు తేజస్సు నీయకపూర్వ మీశ్వరుడు తేజస్వియా? కాదా? మొదటి 
పక్షమున “అశబ్దమస్పర్శ్భమరూపమవ్యయమ్‌” అను్రుతి విరోధము. రెండవ పక్షమున తనకే 
తేజస్సులేనపుడు యితరుల కేమి ఇచ్చును? 

అట్లే యీశ్వరుడు తేజస్సు నీయకమునుపు సూర్యాదులు తేజోమయులా? జల మయులా? 
పృథివ్యాకాశవాయుమయులా? ఇం దేపక్షము నవలంబించినను దోషము తప్పదు. కాన 
సూర్యాదులు భగవంతునిచే మాయవలన సహజప్రకాశముకలవారలుగ సృష్టింప బడిరి. ఇంతియె 


కాని ఈశ్వరుడు సూర్యాదుల సృష్టించి పిదప వారికి తేజస్సు నీయలేదు. 12 
శ్లో! గామావిశ్య చ భూతాని ధారయామ్యహమోజసా 1 
పుష్టామి చౌషధీస్సర్వాస్సోమో భూత్వా రసాత్మకః ॥ 13 


అ. నేను భూమిని ప్రవేశించి, నా బలముచే భూతములను నిలబెట్టుదును. దన రూపు 
డయిన చంద్రుడనయి సకలౌషధులను బోషింతును. కామరాగరహితమయిన బలము గాదని 
యింతకుమున్నే చెప్పియుంటిని. ఇందుకు, “మేన ద్యారుగ్రా పృథివీ దృఢా” “సదాధార పృథివీ 
ముతద్యాం” అను మంత్రవర్ణము ప్రమాణము. పృథివ్యాదులయందు నేను బలరూపముతోనుండి 
సకలప్రపంచమును నిలబెట్టుదునని పరమార్ధము. పృథివ్యాదుల యందుగనిపించు జగద్దారణ శక్తి 
నాది కాని పృథివ్యాదులది కాదు. అట్లే నీటియందు గనిపించెడి యోషధిపోషణశక్తికూడ నాదియె; 
నేనే చంద్రరూపముతో నుండి యోషధుల బెంచుచుంటిని. దీనివలన సూర్యాదులు, వారియందలి 


తేజస్సుయు నీశ్వరవిభూతియని తేలినది. 13 
శ్లో; అహం వైశ్వానరో భూత్వా ప్రాణినాం దేహమాశ్రితః । 
ప్రాణాపానసమాయుక్తః పచామ్యన్నం చతుర్విధమ్‌ ॥ 14 


అ. నేను వైశ్వానరుడనయి, ప్రాణుల దేహము నాశ్రయించియుండి ప్రాణాపానాది 
వాయువులతోగూడి నాలుగురకముల యాహారమును పచనమును చేయుదును. బాహ్యాగ్ని 
యందలి సర్వావభాసకత్వశక్తిమాత్రమే నాదికాదు. జఠరాగ్నియందలి యాహారమును బచనము 
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చేయుశక్తికూడ నాదియే. “అయమగ్శిర్వైశ్వానరః యో9_యమంతఃపురుషే యేనేద మన్నం 
పచ్యతే” అను(శుతి పైయర్థమును రుజువుచేయుచున్నది. బాహ్యాగ్ని తండులములను మాత్రమే 
యుడికించును. దానికి భుజించినయాహారముతో సంయోగము లేదు. పక్వముగానియన్నము 
రక్తాదిరూపమున పరిణామము జెందదు. కాన భుజించిన యాహారమును పరిణామ మొనర్చుటకు 
జఠరమున వైశ్వానరరూపముతో నేనుంటిని. “ప్రాణినాం దేహమాశ్రితః” అని చెప్పుటచే 
ప్రాణములేనివారల శరీరమున జఠరాగ్ని యుండదని తేలినది. 


బాహ్యాగ్ని జ్వలించుటకు వాయుసహాయ మెట్లో, అంతరాగ్ని జ్వలించుటకుగూడ నట్లే 
ప్రాణాపానాది వాయుసహాయము గలదు. ఆహారము - భోజ్యము, భక్ష్యము, చోష్యము, లేహ్యము 
అని నాలుగురకములు. అందు ప్రధానమయిన వ్రీహ్యాదులయన్నము భోజ్యము, మాషవటకాదులు 
భక్ష్యములు; చెజకుముక్కలు మొదలయినవి చోష్యములు, పాయసము మొదలయినవి లేహ్యము. 
ఇట్లు తేజో౭_ బన్నాత్మికయగు నవాంతరప్రకృతి యీశ్వర విభూతియని తేలినది. 


అన్నమును వండునపుడు క్రిమికీటాది నాశప్రయుక్తదోషములు కొన్నియుండును. 
వాటినివృత్తికొరకు వైశ్వదేవము విధింపబడినది. వైశ్వదేవము చేయకున్నను అన్నము సాక్షాద్భగ 
వద్రూపుడయిన సోముడనియు, భుజించువాడు సాక్షాద్భగవద్రూపుడయిన వైశ్వానరుడనియు 
దెలిసినవాడుకూడ నీదోషముల బొందడు. కనుకనే బౌద్ధులు పరిషేచన కాలమున నీ శ్లోకమును 
బరింతురు. 14 

శ్లో;సర్వస్య చాహం హృది సన్నివిష్టో - మత్తఃస్మ అతిర్జానమపోహనం చ | 

వేదైశ్ళ సర్వైరహమేవ వేద్యో - వేదాంతకృద్వేదవిదేవ చాహమ్‌ ॥ 15 ॥ 

అ. ఓయి! అర్జునా! నేను శుద్ధచైతన్యరూపముతో నంతట యున్నను, అంతఃకరణావచ్చిన్న 
చైతన్యరూపముతోగాని, యంతఃకరణ ప్రతిబింబరూపముతోగాని ప్రాణుల యొక్క బుద్ధియందు 
ప్రవేశించియుంటిని. దీనివలన నీశ్వరునికంటె జీవుడు వేరుకాదని తేలినది. హృదయమునందు 
జీవునికంటె వేరుగ నీశ్వరుడు కనిపించుటలేదు. పరమాత్మ జీవుని నియమించుటచేతను, 
అనుగ్రహించుటచేతను పరమాత్మకంటె జీవుడు వేరనరాదు. ప్రత్యకైతన్యముమాత్రమే నియమించు 
చున్నది. ఇందొక్కనికే కర్మకర్తృత్వముకదా యని యందురేమో? ప్రత్యగాత్మ ప్రమాతను 
నియమించునని చెప్పుటలో నేదోషమును లేదు. అంతఃకరణోపహితుడు ప్రత్యగాత్మయనియు, 
నంతఃకరణావచ్చిన్నుడు ప్రమాతయనియు నీయిద్దబికు భేదము కలదు. ఇందు విశేష్యాంశమయిన 
చైతన్య మభిన్నమయినను నచట నియమనాదులు లేవు. జీవునియొక్క నిజరూపమే ప్రత్యగాత్మ. 
“గుహాం ప్రవిష్టా పరమే పరార్థే” “ద్వా సుపర్జా సయుజా సఖాయౌ” “జ్ఞా జ్ఞా ద్వావజా” 
అనుశ్రుతులు ఒకేచైతన్యము నకు అంతఃకరణోపహితత్వరూపముతోను, విశిష్టత్వరూపముతోను 
భేదమును జెప్పుచున్నవి కాని స్వరూపభేదమును జెప్పుటలేదు. 

లేక పరమాత్మ ప్రాణిహృదయమున బింబరూపముతోను, ప్రతివింబరూపముతోను 
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106 శ్రీ మద్భగవద్దీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


రెండువిధముల (బ్రవేశించెను. 


జీవుడుతనకంటె వేరొకనిచే ్రేరేపితుడై సంసారమున ననుభవించుటలేదు. అజ్ఞాన 
దశలో జీవుడు తాను ప్రత్యగాత్మ ననుకొనడు. సంసారియగు ప్రమాతననుకొనును. కాన సాక్షి 
యగు ప్రత్యగాత్మచే నియమితుడయినను ఇతరునిచే నియమింపబడినట్లు తలంచును. తాను 
ప్రత్యగాత్మయయినను, అజ్ఞానవశమున జీవునకు ప్రత్యగాత్మ పరోక్షుడుగ భాసించును. కనుకనే 
తార్మికులును ద్వైతులును, ప్రత్యగాత్మను బరోక్షేశ్వరునిగ దలంతురు. అంతేకాని జీవరూపవిభూతి 
ప్రత్యగాత్మ కంటె భీన్నముకాదు. ఈ యది పరమాత్మకు పరావిభూతి. క్షేతలక్షణమయినది 
యపరవిభూతి. ఈశ్వరుడే జీవు డీశ్వరవిభూతియగు టెట్లని శంకించ రాదు. ఉపాధిసంబంధమును 
బట్టి జీవునకు విభూతిత్వవ్యవహారము కలుగును. 

“యదాదిత్యగతం తేజః” అనుశ్లోకమున సూర్యచంద్రాగ్నులయందుండెడి జీవ చైతన్యమే 
విభూతియని ప్రతిపాదింపబడినది. ఈ శ్లోకమున సర్వప్రాణి గతమయిన జీవచైతన్యము విభూతి 
యని నిరూపింపబడినదని భేదము, లేక పూర్వము ఆదిత్యాది గతమయిన ప్రమాతృవైతన్యము 
భగవద్విభూతియని చెప్పబడినది. ఇపుడు సాక్షిచైతన్యము భగవద్విభూతియని చెప్పబడినది. 
సాక్షిచైతన్యముకూడ సోపాధికముకాని శుద్ధముకాదు. శుద్ధమునందు సాక్షిత్వమను ధర్మముండదు. 
కావున సాక్షి ప్రత్యగాత్మ క్షేత్రజ్ఞ్జుడు, జీవుడును నిరుపాధికచైతన్యముయొక్క విభూతియే. 

నేను సర్వప్రాణులబుద్ధియం దుండుటచే నావలననే అనుభవము, స్మృతి, యీ రెండును 
లేకపోవుటయు గలుగుచున్నవి. ఎట్లన? ఈ రోజు పగలు ఘటపటాదుల ననుభవించిన ప్రమాత 
రాత్రి నిదురించినతోడనే బ్రహ్మతో గలసెను. అపు డంతఃకరణతాదాత్యాధ్యాస యతనికి లేదు. 
కాన ప్రమాతృత్వము లేదు. ప్రమాతృత్వము లేకపోతే ప్రమాత నశించినట్లే. నిద్రానన్తరము 
బ్రహ్మనుంచి యజ్ఞానవశమున, కర్మవశమున మరునా డుల్టితుడయిన ప్రమాత వెనుకటి ప్రమాత 
కంటె వేరు. వానికి సాక్షిచైతన్యముయొక్క యను గ్రహములేనిదే పూర్వదినమున ననుభవించిన 
ఘటపటాదుల స్మరణ మెట్లు పొసగును? 

అయితే ప్రతిరోజు నిద్రలో ప్రమాత నశించి జాగ్రత్తులో ప్రమాత పుట్టుచో చేసిన కర్మ 
చెడిపోవుట, చేయనికర్మ వెంటబడుట, యను దోషములు కలుగవా? యని శంకింప దగదు. 
ప్రమాత నశించినను, ఉపాధియుండుటచే నుపాధినాశయించుకొని కర్మలుండును. ఆ కర్మలే 
మరల వెంటనంటును. కాన బైదోషములు ప్రసక్తించవు. అంతఃకరణమను నుపాధి కూడ 
నిద్రలో నశించునని యనరాదు. అయినను, కారణశరీరమను తూలా జ్ఞానోపాధి నశించలేదు. 
దానినాశమే మోక్షము. ప్రమాత్రుపాధియగు నంతఃకరణము నశించినది. దాన ప్రమాత 
నశించెను. అవిద్య ప్రాజ్ఞానియొక్క యుపాధి. అది నశించలేదు. అయితే చల్లారినదీపము 
మరల వెలగనట్లు, నశించిన ప్రమాత మరల యొట్టుపుట్టును? వినుము. వెనుకటిప్రమాత 
ఏయంతఃకరణముతో గూడియున్నాడో, ఈ ప్రమాతకూడ నా యంతఃకరణముతోనే 


పంచదశాధ్యాయము 197 


కూడియున్నందున ప్రమాతృభేదము లేదు. 


లేక నిద్రాదశలో అజ్ఞానమునందు దాగియున్న యంతఃకరణము అజ్ఞానము నుంచి 
మరలివచ్చుటచే తత్తాదాత్యాధ్యాసనొందిన ప్రమాతకూడ మరలివచ్చెనని యనబడుచున్నాడు. 


అయితే, ఇట్లు ప్రమాతకూడ నిద్రలో నజ్ఞానమునందు దాగియున్నాడని యేల యన 
రాదు? నిజమే. అట్లు దాగియుండుటనే మేము నాశమంటిమి. 


లేక నిద్రలో అంతఃకరణ మజ్ఞానమునందు సంస్మారరూపమున నున్నది. ఇదియే 
దాగియుండుట. ఆ సంస్మారము కూటస్టునకు ప్రమాతృత్వము నావహింపజేయజాలదు. (కలుగ 
జేయజాలదు.) కాన సుషుప్తియందు ప్రమాత లేడు. సుషుప్పియందు సంసారములేదు. కాన 
సుషుప్తియందు ప్రమాత నశించినవాడే. కూటస్థరూపముతో నాతడు నిత్యుడు. 


కాన, “నిన్నటిరోజున కుండను జూచిన నే నీరోజున దానిని స్మరించుచున్నాను” అని 
ననుసంధానము సాక్షియొక్క అనుగ్రహములేనిదే నశించిన ప్రమాతకెట్లు సంభ వించును? 
వైత్రు డనుభవించినదానిని మైత్రుడు స్మరించుచున్నాడా? లేదు. కాన కూటస్టుని యనుగ్రహముననే 
ప్రమాత స్మరించుచున్నాడనవలెను. కూటస్టుడు పూర్వదినమున ప్రమాతృ రూపముతో ఘటము 
ననుభవించి, మరురోజున ప్రమాతృరూపముతో దానిని స్మరించుచున్నాడని భావము. 

మరియు సుషుప్తిలోనున్న ఆనందమును, అజ్ఞానమును సాక్షి యనుభవించగా, 
జాగ్రదవస్థలో వానిని ప్రమాత స్మరించుచున్నాడు. ఇది సాక్షియనుగ్రహములేనిదే ప్రమాత 
కెట్లు తటస్థించును? అనుభవము సాక్షివలననేకదా? కలిగినది. సాక్షిచైతన్యప్రతిఫలనము లేనిదే 
యంతఃకరణమునకు వృత్తిజ్ఞాన మెక్కడిది? కాన సాక్షియనుగ్రహమువలననే యంతః 
కరణమునకు జ్ఞానప్రాప్తి. ఇట్లే అపోహనము కూడ సాక్షినుంచియే జరుగుచున్నది. సూర్యు 
డంధకారముతో గప్పబడగా వెలుతురుండదు. సాక్షి యజ్ఞానావృతుడు కాగా ననుభవస్మృతు 
లుండవు. అంతఃకరణమునకు తమోగుణోద్రేకము కలుగగా ఏమియు తెలియదు. ఏదియు 
స్మృతికి రాదు. నిద్రమాత్రమే లభించును. తమోమయమయిన అంతఃకరణమునందు 
సాక్షిచైతన్యమునకు స్పష్టముగా స్ఫురణములేకుండుటయే యచ్చట కారణము. 


లేక మిక్కిలి తమోగుణముతో వ్యాపించియున్న యంతఃకరణమునందు కొయ్యమీద 
ముఖము ప్రతిఫలించనట్లు సాక్షిచైతన్యము ప్రతిఫలించదు. అప్పుడు ప్రమాత నిదురించును. 
ఆ నిద్రానుభవము సాక్షిదికాని, ప్రమాతదికాదు. అంతఃకరణము తమోగుణములో 
దూషితముకాగా, సాక్షి యజ్ఞానావృతునివలె నుండును. ఇంతియేకాని నిజముగ నతని 
కావరణములేదు. సాక్షికావరణము నిజముగ నున్నచో ప్రపంచమంతయు నంధకారబంధుర 
మగును. 

లేక అంతఃకరణవృత్తులు సాక్షిభాస్యము లయినట్లు తన్మధ్యభాగములు వృత్యభావము 
లున్నూ సాక్షివలననే భాసించును. సాక్షిభాస్యముకాని వస్తువేదియు నంగీకరింపబడదు. 
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అట్లుకానిచో శశశృ్ళంగాదులుగూడ నున్నవగును. కాన నపోహనముకూడ సాక్షిభాస్యమనుట 

ఓయి! ఇట్లగుచో సాక్షికి వైషమ్యదోషము ప్రసక్తించునుగదా? కొందరు కొంచెము 
తెలిసికొనుచున్నారు. మరికొందరు యెక్కువ తెలియుచున్నారు. కొందరు తెలిసినదానిని 
స్మరించుచున్నారు. మరికొందరు మరచుచున్నారు. ఇన్నిరకముల మారెడి సాక్షి విషమ 
స్వభావుడయినట్లేకదా? 

కాదు. వెనకజేసిన పుణ్యపాపములవలన సత్తాదిగుణముల కెచ్చుతగ్గులేర్చడును. దాని 
వలన నంతఃకరణపరి శుద్ధికి తారతమ్యము కలుగును. అద్దానిం బురస్మరించుకొని సాక్షి 
ప్రతిఫలనమునకు వైచిత్ర్యము సంభవించును. ఇందు సాక్షియొక్క వైషమ్యమేమి? కర్మవైషమ్యము 
కదా దీనికంతకు గారణము. ముఖ ప్రతిఫలనములోని వైచిత్యము, అద్దము నందలి స్వచ్చత్వా 
స్వచ్చత్వములబట్టియా? ముఖస్వరూపముబట్టియా? కాన నిందు సాక్షి యొక్క స్వరూపదోషము 
లేదు. 

లేక, పుణ్యకర్మ లాచరించినవారలకు పుణ్యకర్మ ననుసరించి కలిగెడి యనుభవ స్మ తులు 
కర్మసాక్షియగు నా వలననే కలుగును. అట్లే పాపకర్మవశమున కలిగెడి స్మృతి జ్ఞానాపోహనములు 
గూడ నా వలననే. వారివారి కర్మలననుసరించి కర్మఫలమును నేనే యిచ్చుచుందును. 


సర్వే వేదా యత్సదమామనంతి అనుశ్రుతినిబట్టి వేదము లన్నిటిచేతను నేనే ప్రతిపాదింప 
బడుచున్నాను. యజ్ఞాదులు నాయందు గల్పింపబడినవి. కల్పితములు అధిష్టానాత్మకములు. 
కాన యజ్ఞాదులు నాయందు గల్పింపబడినవి. కల్పితములు అధిష్టానా త్మకములు. కాన 
యజ్ఞాదులను ప్రతిపాదించు వేదములు కూడ నన్నే ప్రతిపాదించినట్లగును. 


అట్లే వేదాంతార్థసంప్రదాయముకూడ నానుంచియే బయలుదేరినది. కాన వేదాంతార్థ 
సంప్రదాయకర్తనుగూడ నేనే. నారాయణుడు చతుర్ముఖబ్రహ్మకు, బ్రహ్మ సనకాదులకు, సనకాదులు 
నారదునకు, నారదుడు వ్యాసునకు, వ్యాసుడు శుకునకును వేదాంతార్థ మునుజెప్పెనని ప్రామాణిక 
ప్రతీతి కలదు. కాన వేదాంతకృత్తునుగూడ నేనే. 


రామానుజీయము : ఇచట రామానుజులు “సర్వస్య చ” అను చ శబ్దమువలన సోమ, 
వైశ్వానరుల గ్రహించవలెననియు దేవమనుష్యాది శబ్దములకు, జీవాత్మ యర్థమనియు, సూర్యాది 
శబ్దములకు తదంతర్యామి సూర్యు డర్భమనియు, “వేదాంతకృత్‌” అనగా వేదఫలప్రదాతయని 
యును వివరించిరి. ఈ యది నిస్సారము. 


సర్వశబ్దమువలననే సోమవైశ్వానరుల గ్రహించుట సంభవించుచుండ, నందు కొబికు 
చ శబ్దమును బ్రయోగించుట వ్యర్థమగును. వైశ్వానరుడనగా జఠరాగ్ని అది జడము. అందు 
జీవరూపముతో నీశ్వరుడు ప్రవేశించుట యసంభవము. అంతర్యామి రూపముతో బ్రవేశించినను 
జేయు పనిలేదు. ఈశ్వరు డంతర్యామిగానుండి జడమును నియమింపజాలడు. 
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సూర్యాదిశబ్దములు తదంతర్యామీశ్వరుని ప్రతిపాదించినను, యూపాదిశబ్దములట్లు 
యీశ్వరుని ప్రతిపాదింపజాలనందున నీరీతిన సర్వవేదవేద్యత్వ మీశ్వరునకు సిద్ధించదు. 

దేవమనుష్యాది శబ్దములు దేహ తాదాత్యాధ్యాసగల జీవుని ప్రతిపాదించుగాక, అధ్యాస 
లేని యీశ్చ్వరు నెట్లు ప్రతిపాదించును? ఈశ్వరునకుగూడ నధ్యాస యుండుచో నీశ్వరుడుకూడ 
జీవునివలె నజ్ఞాని యగును. ఈశ్వరున కజ్ఞానము లేకున్నను, వేదముల కజ్ఞానమున్నందున 
నట్లు చెప్పెనన్నచో, నపు డజ్ఞానముగల వేదములు అ(ప్రమాణము లగును. కాక జడమయిన 
వేదమునకు చేతనధర్మమగు నధ్యాస యుండు టెట్లు పొసగును? ఘటమున కధ్యాసకలదా? 
ఇక వేదపురుషుడందురా! ఆతడు సర్వజ్ఞుడుకాన, నాతని కధ్యాసయే యుండదు. 

మరియు నీశ్వరుడు వేదోక్తకర్మఫల ప్రదాతకాని, వేదఫలప్రదాత గాడు. “వేదాక్షరాణి 
యావంతి పఠితాని ద్విజోత్తమైః । తావంతి హరినామాని కీర్తితాని న సంశయః॥” అను స్మృతి 
యుచ్చరింపబడుచున్న వేదమునకు ఫలమును జెప్పుచున్నది. కాని కేవలవేదమనకు ఫలమును 
జెప్పుటలేదు. మరియు, “కృత్‌” అనుపదమునకు దాత యను నర్థము వర్ణించుట వ్యాకరణ 
విరుద్ధము. 


మరియు వేదాంతదేశికులు మూలమునందలి వేదాంతశబ్దము ఉపనిషత్సరమగుచో 
ప్రకృతమునకు సందర్భించ దనిరి. అదియు ననుచితము. 


విభూతిని చెప్పు ప్రస్తావమున వేదాన్నసంప్రదాయప్రవర్తకత్వరూపమయిన విభూతిని 


చెప్పుట యసంగతము కాదు. కాన వారి వివరణము సందర్భరహితము. 15 
శ్లో; _ ద్వావిమౌ పురుషా లోకే క్షరశ్చాక్షర ఏవ చ । 
క్షరస్సర్వాణి భూతాని కూటస్టో౭_క్షర ఉచ్యతే ॥ 16 


అ. ఇంతవరకు నీశ్వరునియొక్క విభూతి సంక్షేపముగా జెప్పబడినది. ఇప్పుడు 
నిరుపాధికమయిన తత్త్వమును నిర్ధారణచేయదలచి యుత్తరశ్లోకము లారంభమగుచున్నవి. 


అర్జునా! ఈ సంసారమున పురుషుడు రెండు రాశులుగ విభాగము జెందెను. నశించునట్టి 
భూతములన్నియు క్షరరాశి. భగవంతునిమాయాశక్తి అక్షరరాశి. ఈ రెండే ప్రపంచగోచరమగు 
పదార్థములు. 

ఇట్లుకాక రామానుజులు చెప్పినట్లు చేతనవర్గమునుమాత్రము గ్రహించినచో అచేతన 
వర్గము రాశిత్రయమునకు వెలుపల దగును. అంగీకరింతమన్నవచో, శ్రీకృష్ణుడు నాల్గురాశుల 
ప్రతిపాదించనందున వీలులేదు. శ్రీకృష్ణుడు క్షర, అక్షర, పురుషోత్తమ మను రాశిత్రయమునే 
ప్రతిపాదించెను. 


మరియు రామానుజులు చెప్పినట్లంగీకరించుచో క్షరాక్షరరాశులకంటె భిన్నమయిన 
పురుషోత్తముడు అచేతనమగును. 
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కాన పై వివరణమే యుచితము. 


ఓయి! జ్ఞానముచే నశించుప్రకృతి యక్షరరాశి యెట్లగును? 


వినుము. సంసారబీజములయిన కామకర్మావిద్యలు, బీజాంకురన్యాయమున అనంతము 
లగుటచే వానికాధారమయిన ప్రకృతికూడ ననంతమే యగును. కాన ప్రకృతి జ్ఞానోదయ 
పర్యంతము నశించనందున దానికి నాపేక్షికనిత్యత్వ మంగీకరింపబడినది. ఇట్లు రాశిద్వయము 
మాత్రమే యీశ్లోకమున నిరూపింపబడినది. మూడవ రాశి ముందు శ్లోకమున నిరూపింప 
బడగలదు. 


రామానుజీయము : ఇచట క్షరశబ్దముచే నిర్దేశింపబడిన పురుషుడు జీవశబ్దముచే 
జెప్పదగినట్టియు, నశించుస్వభావము గలిగినట్టియు, అచిత్పదార్థముతో గూడినట్టియు, 
బ్రహ్మోదిస్తంబ పర్యంతభూతము లనియు, అచిత్సంబంధములేని స్వస్వరూపముతో నున్న ముక్తాత్మ 
అక్షరపురుషుడనియును వ్యాఖ్యానించిరి. ఇది యుక్తముకాదు. 

ఇచట జీవుడు, యీశ్వరుడు, వేరుపరచి చూపబడుచున్నాడా? లేక వేరుపరచక 
చూపబడుచున్నాడా? 

1. మొదటిపక్షమున జీవు డచిత్సంసృష్టు డనుట తగదు. 


2. రెండవపక్షమున ఈశ్వరుడుకూడ నచిద్విశిష్టుడేకాన క్షరుదే యగునుగాని క్షరభిన్నుడు 
కాడు. 


అట్లే యీశ్వరుడు చిద్విళిష్టుదేకాన అక్షరభిన్ను డెట్లగును? 

మరియు, “కూటస్టో_క్షరణి అని చెప్పుట, అచిద్వివిక్తచిత్రదర్భ్శన మెట్లగును? ఇందు 
కూటమను నచిద్భాగము కలదుకదా? 

ఇంక జీవుడు ప్రకృతినుంచి విడదీసియు విడదీయకయు రెండురకముల నిరూపింప 
బడుచున్నాడనియు ఈశ్వరుడుమాత్రము ప్రకృతినుంచి వేరుపరచియే నిరూపింపబడుచున్నా 
డనియును జెప్పుచో నట్లు నిరూపింపబడుజీవుడు బద్ధజీవుడా? ముక్తజీవుడా? 

1. బద్ధజీవుని వేరుపరచి నిరూపింప బనిలేదు. 

2. ముక్తజీవుని ప్రకృతినుంచి వేరుపరచక నిరూపింప నలవికాదు. 

అట్లే విశిష్టేశ్వరుడు వేరుపరచి నిరూపింపబడుచున్నాడా? లేక శుద్ధ చిన్మాత్రుడా? 

1. విశిష్టేశ్వరుని వేరుపరచిచూపుట యసంభవము. 

2. మీమతమున శుద్ధచిన్మాత్రమును అంగీకరించనందున నదియు గుదరదు. 


మరియు జీవుడు, బంధావస్థలో నాశస్వభావముగల యచిద్భాగముతో గూడినందున 
క్షరుడనియు ముక్తిదశలో నచిద్విశిష్ణుడు కానందున అక్షరుడనియును, ఈశ్వరుడు ప్రకృతిపురుష 
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విశిష్టుడయినను, దండవిశిష్టుడయిన పురుషుడు దండము కంటె వేరయినట్లు ప్రకృతిపురుషుల 
కంటె వేరనియు నన్నచో నదియు జెల్లదు. 


జీవునకు నశించుట స్వభావమా? నశించకుండుట స్వభావమా? ఇందు మొదటి 
పక్షమున జీవునకు నక్షరత్వమెట్లు? రెండవ పక్షమున వానికి క్షరత్వమెట్లు? ఇంక నచిదై ప్రలిష్ట్రము 
వలన జీవుడు నశించునన్నచో స్వభావసిద్ధమయిన ధర్మము స్వరూవనాశము లేనిదే మారునా? 
ఉష్టస్వభావుడయిన అగ్ని స్వరూపనాశము నొందకుండ శీతస్వభావు డగునా? 

ఇంక నచిత్పదార్థమునందలి నాశస్వభావము జీవునియం దారోపింపబడుచున్నదను 
టయు, మీ మతసిద్దాంతమునకు భంగము. విధినిషేధములు విశేష్యమునందు బాధ చెందినపుడు 
విశేషణమున సంక్రమించినను న్యాయము ననుసరించి అచిద్విశిష్ణుడయిన జీవుడు క్షరుడని 
చెప్పగా నది కుదరనందున, నందు విశేషణాంశమయిన అచిత్తునకే క్షరత్వము ప్రాప్తించుచున్నదని 
యనరాదు. అట్లగుచో, అచిత్సదార్థము క్షరమనియు, చిత్సదార్థము అక్షరమనియును జెప్ప 
వచ్చును. ఈ వక్రమార్గ మవలంబించనేల? అయ్యా! ఇది మూలకర్తయగు వ్యాసులతప్పుకాని, 
మాది కాదందురేమో? భగవంతుడగు పరాశరాత్మజునియందుగూడ దోషమాపాదింపజేయు 
మీపాండిత్యమహిమ యేమని మెచ్చదగును? 


మరియు “సర్వాణి భూతాని” అను మూలమునందలి పదమునకు “అచిత్పదార్థ 
మంతయు” అను నర్ధ్థమును వర్ణించుటకు మీ కేమి నొప్పి? 


మీమతమున ప్రకృతికూడ నచిద్దవ్యము నశించుస్వభావముకల దెట్టాయెను? అయితే 
కారణ ప్రకృతి నిత్యమనియు, కార్యప్రకృతి (అనగా దేహాదులు) యనిత్యమనియును 
సవరించుకొనుచో, “ఎంతచుట్టుతిరిగినను టోలుగేటువద్దనే తెల్లవారెనన్నట్లు” మీరెంత వక్రమార్గ 
మవలంబించినను, తుదకు కార్యజాతమంతయు క్షరమని శ్రీశంకరులు చెప్పిన యర్థమే 
ఖాయమైనది. 


మరియు క్షరశబ్దమునకు నశించుస్వభావముగల అచిద్దవ్య మర్థమన్నవో, నశించని 
యచిద్దవ్యమును నేపదముతో జెప్పెదరు? మీమతమున “కూటస్టో9_క్షరా అనువాక్యము నకు 
“నశించని స్వభావముగల యచి[ద్దవ్య” మర్గమని మీరు వ్యాఖ్యానించలేదు. ముక్తాత్మ యర్థమని 
వ్యాఖ్యానించిరి. అచిద్దవ్యమును (బ్రతిపాదించుటకు మా కనావశ్యకమందురేమో? అ ట్లనరాదు. 
లోకములో నశించు పదార్థము, నశించనిపదార్థము - అని రెండే పదార్థములు. మూడవ 
పదార్థము లేదు. వినాశావినాశములు రెండు నొకేపదార్థమునం దుండవు. అందువలన నీ 
రెండును కలసినది మరియొక పదార్థమన వీలులేదు. 


కాన కార్యజాతమంతయు నశించుపదార్థము. ఇది “క్షరస్సర్వాణి భూతాని” అనుదానిచే 
జెప్పబడినది. అవినాశిపదార్థము (నశించని పదార్థము) రెండు తెజింగులు. చిత్తు, అచిత్తు 
అని. చేతనాచేతనములకంటె వేరుగ తదుభయాత్మకముగాని, తదుభయ విలక్షణముకాని 
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మరియొక వస్తువు లేదు. చిదచిద్విలక్షణు డీశ్వరుడు గలడని యందురేమో? చేతనుడయిన 
నీశ్వరుడు చిద్విలక్షణుడు కానేరడు. ఈశ్వరుడు ద్రష్టయని (చేతనుడని) మీరంగీకరించిన 
విషయము. ఇట్లు కానిచో నచేతనము ద్రష్ట యెట్లగును? 

కాన చిత్తు - అచిత్తుయని అవినాశియగు పదార్థము రెండువిధములని సుస్పష్టము. 
అందు, చిత్పదార్థము “ఉత్తమః పురుషస్త్వన్యః” అను ముందు శ్లోకముచే నిరూపింపబడు 
చున్నది. ఇంక నచిత్పదార్థము ప్రతిపాదింపదగియుండ ప్రతిపాదించకుండుట మీ మతమున 
దోష మేలగాదు? 

అట్లే ఒకే చిత్పదార్థము “కూటస్థ” వాక్యముచేగూడ ప్రతిపాదింపబడునన్నచో పునరుక్తి 
దోషము వాటిల్లును. 

ఇంకచిత్సదార్థము, జీవేశ్వరరూపమున రెండువిధముల నుండుననియు, నందు జీవుడు 
కూటస్ట వాక్యముచేతను ఈశ్వరుడు “పరమాత్మ” వాక్యముచేతను ప్రతిపాదింప బడుచున్నాడనియు 
గాన పునరుక్తిదోషము లేదన్నచో నదియు పొసగనేరదు. 

1. “పరమాత్మేతి చాప్యుక్తో దేహే౭_స్మిన్‌ పురుషః పరః” అని పరమాత్మ వాక్యము 
కూడ జీవుని ప్రతిపాదించుచున్నది. 

2. కూటస్థవాక్యము నిర్వికారేశ్వరుని ప్రతిపాదించుచున్నది. 

3. “ఏతస్యవా అక్షరస్య ప్రశాసనే గార్గి” అను శ్రుతియందలి అక్షరశబ్దము యీశ్వరుని 
చెప్పుచున్నది. 

అయితే అయా ప్రకరణమునుబట్టి, ఆ యా శబ్దము లా యా యర్థముల జెప్ప వచ్చును. 
ఇక్కడమాత్రము అక్షరశబ్దము, కూటస్థశబ్దమును జీవపరములే; పరమాత్మశబ్దము మాత్రము 
యీశ్వరపరమని మీరు సమాధానపరచుకొన్నను, చిత్పదార్థమయిన జీవునికంటె నీశ్వరునకు 
వైలక్షణ్యము లేనందున “ఉత్తమః పురుష స్త్వ్వన్యళొ అని చెప్పుట యసంగతమే యగును. 

జ్ఞానాకారులయిన జీవేశ్వరులకుగూడ ధర్మమువలన భేదమున్నదనుట యుక్తి రహితము. 
నిర్ధ్మకమయిన జీవేశ్వరస్వరూపచైతన్యమునకు ధర్మభేదముండుట యసంభవము. 

మీరు మీమతమున ముక్తులు పొందదగిన యాత్మస్వరూపము సచ్చిదానంద మనియు, 
సుఖాదిసంసార రహితమనియు, సర్వజ్ఞమనియును అంగీకరించిరి. ఇట్టితటి జీవేశ్వరులకు 
కించిద్‌జ్ఞత్వ సర్వజ్ఞత్వప్రయుక్త భేదముమాత్ర మేది? 

సర్వజ్ఞనమగా సర్వజ్ఞత్వమను ధర్మముకలదని యర్థముకాదు. సర్వజ్ఞత్వమనగా సర్వమును 
ప్రకాశింపజేయుట. అదియు ననుభవమాత్రమయిన చైతన్యమేయని సిద్ధాంతము. 

కావున నిచట “కూటస్టోం_క్షర ఉచ్యతే” అను వాక్యమునకు నాశములేని యచిద్దవ్యమే 
యర్థము. ఆత్మ ముందువాక్యముచే (“ఉత్తమః పురుషః” అను వాక్యముచే) బ్రతిపాదించబడు 


పంచదశాధ్యాయము 203 


చున్నాడు. కాన నిచట జీవేశ్వరభేదమును గల్పించు టెంతమాత్రము న్యాయముకాదు. 16 
శ్లో ఉత్తమః పురుషస్త్వన్యః పరమాత్మేత్యుదాహృతః I 
యో లోకత్రయమావిశ్య బిభర్యవ్యయ ఈశ్వరః ॥ 17 
అ. అర్జునా! వెనుకజెప్పిన క్షరాక్షరోపాధులకు విలక్షణుడై వానిదోషములతో నంటక, 
నిత్య శుద్ధ బుద్ద ముక్తస్వభావుడయిన నుత్తమపురుషుడు పరమాత్మ యనబడుచున్నాడు. పరమాత్మ 
నాశరహితుడు, లోకత్రయమున బ్రవేశించి యందలి చరాచరభూత సంఘాతమును ప్రత్యగాత్మ 
రూపముతో ధరించుచున్నాడు. 


ప్రపంచమును నిండియుండుటవలనగాని, దేహమను పురమం దుండుటవలన గాని 
పురుషు డనబడుచున్నాడు. ఈ యుత్తమపురుషుడు అవిద్యాకల్పితమయిన దేహా ద్యాత్మల కంటె 
మిక్కిలి విలక్షణుడు. ఇతడు కల్పితుడుకాడుకనుక నుత్తముడు. ప్రత్యగ్రూపముతో నిఖిలభూతము 
లకు నంతరాత్మ. సర్వమును ప్రకాశింపజేయుటచే చేతనుడు. కావున పరమాత్మయని చెప్పబడు 
చున్నాడు. 

ఓయి! సులభముగా పరిపూర్ణచైతన్యమును జెప్పునట్టి పరమాత్మ శబ్బమునకు ప్రత్యగాత్మ 
యను నర్ధ్భమును లాగుట యుక్తమా? కాదు. “పరమాత్తేతి చాప్యుక్తో దేహేస్మిన్‌ పురుషః 
పరః” అని వెనుకచెప్పియుండుటచే ప్రత్యగాత్మను పరమాత్మ యనవచ్చును. కాన పరిపూర్ణ 
చైతన్యమే యుపాధివశమున ప్రత్యగాత్మ యగుచున్నది. 

మరియు, “యో లోకత్రయమావిశ్య” అను హేతువుచే సర్వాంతరచైతన్యమునే యిట 
(గ్రహించుట యుచితము. వినుడు. పరమాత్మ నిర్విశేషచిన్మాత్రుడయినను జ్ఞాన, బల, క్రియా 
శక్తులతోగూడిన ప్రత్యగ్రూపముతో సర్వాంతరాత్మ యగుచు, జ్ఞానశక్తితో సర్వమును చైతన్యము 
గలదానినిగ జేయుచున్నాడు. బలశక్తితో సర్వమును భరించుచున్నాడు. క్రియాశక్తితో సర్వమును 
పనిచేయించుచున్నాడు. అందు నిచట “యే లోకత్రయ” మను వాక్యముచే బలశక్తియొక్క 
కార్యము చెప్పబడుచున్నది. పదునాల్గు లోకములను మూటియందంతర్భావముచేసి మూడని 
చెప్పబడినది. లోకత్రయశబ్దమునకు నందుండు భూతసంఘాతము లాక్షణికార్థము. పరమాత్మ 
ప్రాణిసంఘమును నియమించుస్వభావము గలవాడు. ఈతనికి నారాయణుడని ప్రసిద్ధమయిన 
నామము. (నారస్య=భూతసంఘస్య, అయనం =స్థితిః:= యస్మిన్‌) అను వ్యుత్పత్తిచే భూతసంఘమున 
కధిష్టానమయిన పరమాత్మయే నారాయణుడు. కనుకనే “అంతర్చహిశ్చ తత్సర్వం వ్యాప్య 
నారాయణః స్థితః” అను(శ్రుతి పొసగుచున్నది. 

కావున పరిపూర్ణబైతన్యమే నిఖిలభూతసంఘమును ప్రత్యగ్రూపముతో ప్రవేశించి, బల 
శక్తితో నద్దానిని నిలబెట్టుచు, క్షరాక్షర విలక్షణమయిన పురుషోత్తమశబ్దవాచ్య మగుచున్నదని 
ఫలితార్థము. 

ప్రకృతికార్యమంతయు క్షరపురుషుడనియు, కారణ(ప్రకృతి అక్షరపురుషుడనియు, 
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పరమాత్మ యుత్తమపురుషుడనియును భేదము. 

ఇచట రామానుజులు “పురుషోత్తముడగు నీశ్వరుడు, క్షరాక్షరశబ్దములచే నిర్దేశింపబడిన 
బద్ధ, ముక్త పురుషులకంటె వేరనియు, నట్టిపరమాత్మ అచేతనలోకమును, బద్ధజీవ లోకమును, 
ముక్తజీవలోకమును ప్రవేశించి భరించుచున్నాడనియును వ్యాఖ్యానించిరి. 


ఇది యనుచితము : 


అసంగపురుషునకు నచిత్తుతో సంయోగవియోగములు సంభవించవు. కాన ఆత్మకు 

బద్దత్వ ముక్తత్వావస్థ లుండవు. జ్ఞానైకాకారులగు జీవేశ్వరులు రెండు పదారము లగుట విరుద్దము. 
థి వ థి Ea థి యణ 
కాన జీవుడీశ్వరునికంటె నర్ధాంతరముగాడు. 17 

శ్లో; యస్మాత్‌ క్షరమతీతో_ హమక్షరాదపి చోత్తమః 
అతో౭_స్మి లోకే వేదే చ ప్రథితః పురుషోత్తమః । 18 

అ. నేను క్షరపదార్థము నతిక్రమించితిని. అక్షరపదార్థము నతిక్రమించితిని. అందు 

వలన పురుషోత్తముడ నని వేదమునందును, లోకమునందును బ్రసిద్ధి జెందితిని. 


లోకట్రసిద్ధికి “న చ తే న వినా నిద్రాం లభతే పురుషోత్తమః” అను కావ్య ప్రయోగ 


మాధారమగుచున్నది. 18 
శో యో మామేవమసంమూధో జానాతి పురుషోత్తమమ్‌ । 
స సర్వవిదృజతి మాం సర్వభావేన భారత! ॥ 19 


అ. ఓయి అర్జునా! ఏ మానవుడు వివేకియె క్షూక్షరవిలక్షణమయిన ప్రత్యగభిన్న పరమాత్మ 
నే నని సర్వాత్మనా తెలిసికొనునో, వాడు నన్ను సర్వభావముతో బొందును. అనగా నుపాధినిర్ముక్తు 
డగుచు పరిపూర్ణచైతన్యరూపముతో నుండునని యర్థము. 


ఇచట సర్వాత్మచిత్తతతో సేవించువాడగుననికూడ నన్వయించవచ్చు. 19 
శ్లో ఇతి గుహ్యతమం శాస్త్రమిదముక్తం మయానఘ! । 
ఏతద్బుద్దా బుద్దిమాన్‌ స్యాత్క లతకృత్యశ్చ భారత! ॥ 20 


అ. ఓయి పాపరహితుడా! అతిరహస్యమని నీ గీతాశాస్త్రమును నేను నీకు జెప్పితిని. 
దీనిని నేను జెప్పినట్లు తెలిసికొన్న బుద్ధిమంతుడు కృతకృత్యుడగును. 

ఓయి! ఈయొక్క యధ్యాయము గీతాశాస్త్ర మెట్లగును? అన్ని యధ్యాయములు కలసికదా 
గీతాశాస్తమగునది? 

నిజమే, వినుము. గీతాశాస్తార్థమయిన, క్షరాక్షరపరమాత్మ లీయధ్యాయమున సంక్షేపముగ 
జెప్పబడుటచే నీయది శాస్తమగుచున్నది. మరియు, సర్వవేదములచే తెలియదగిన పరమాత్మ 
యీ యధ్యాయమున జెప్పబడెను. కాన వేదార్థమంతయు నిందు బొందుపరచ బడినట్లయినది. 
కాన నియ్యది శాస్త్రమనదగును. 
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కృతకృత్యుడగు ననగా, ఉత్తమకులమందు బుట్టిన బ్రాహ్మణుడు చేయదగిన వానిని 
చేసిన ట్లగునని యర్థము. 


ఇచట భాష్యమునందలి “బ్రాహ్మణేన” అను పదమునకు సంన్యాసియని యర్థమును 
జెప్పవలయును. గీతాశాస్తమునందు సంన్యాసుల కధికారముండుటవలన కనుక సంన్యసించి 
చేయదగినదానిని చేసినవాడగునని భావము. 


లేక సంన్యసించకపూర్వము చేయదగిన యజ్ఞాదుల దాను జేయకున్నను, గీతా 
శాస్త్రార్థమును దెలిసికొన్నందున యజ్ఞాదుల జేసినవాడే యగునని మరియొక భావము. 


లేక కలియుగమున దఅచుగ క్షత్రవైశ్యులు తమ ధర్మమును విడచియుండుటచే, 
“బ్రాహ్మణేన” అని భాష్యకారు లనిరి. కాన సంన్యాసాశ్రమమును స్వీకరించి వేదాంత (శ్రవణమును 
జేసి భగవత్తత్త్వమును దెలిసికొన్నచో, బ్రాహ్మణుడు చేయదగిన యజ్ఞాదు లాచరించి నట్లే 
యని యర్థము. 


దీనివలన గీతాశాస్తమునందు బ్రాహ్మణునకే యధికారము కలదుగాని, ఇతరులకు 
గాని, ప్రీలకుగాని యధికారములేదని తేలినది. కాని యొకానొకచోట సంన్యసించని బ్రాహ్మణు 
లకు గూడ వేదాంతపాఠమునందువలె గీతాపాఠమునందును దానియర్థమును విచారణ 
చేయుటయందును అధికారమున్నటుల గనిపించుచున్నది. 


భాష్యకారులకుమాత్రము వేదాంతములను, గీతలను చదువుటయందు మాత్రమే 
సంన్యసించని బ్రాహ్మణుల కధికారమనియు, అర్థవిచారణయందు మాత్రము సన్వ్యుసించిన 
బ్రాహ్మణులకే యధికారమనియును నభిమతమయినది. ప్రీశూద్రాదులకు వేదాంతములనుగాని, 
గీతలనుగాని చదువుటయందు గూడ నధికారము లేదని సర్వసంమతము. “స్రీశూద్రద్విజ 
బంధూనాం త్రయీ న డశ్రుతిగోచరా” అనుస్ఫృతి ప్రీశూద్రాదులకు వేదత్రయమును వినెడి 
యధికారము లేదని చెప్పుచున్నది. భగవద్గీతాసూపనిషత్సు” అనిచెప్పుటచే గీతలు కూడ వేద 
తుల్యములు. కాన నీరెంటియందును ప్రీశూద్రాదుల కధికారము కనిపించదు. 

భగవత్తత్త్వము తెలియనిదే కర్మల నెన్ని చేసినను ప్రయోజనము లేదు. అందుకు 
మనువచనము ప్రమాణము. “ఏతద్ధి జన్మసామగ్ర్యం బ్రాహ్మణస్య విశేషతః । ప్రాప్యైత తృతకృత్యో 
హి ద్విజో భవతి నాన్యధా” అని. దీనికి పూర్వము “యద్విష్టోర్లింగధారణం” అనికలదు. 
విష్ణులింగమనగా సన్వ్యాసము. దానిని స్వీకరించుటయే జన్మసాఫల్యమని దీనిభావము. 

ఈ తత్త్వమును వినుటచే నర్జునుడుకూడ కృతకృత్యుడు. ఈ యధ్యాయార్థమును వినిన 
వారందజు నర్జునునివలె గృతార్గు లగుదురని సూచించబడుచున్నది. 

సంన్యాసాధికారములేని క్షత్రియులకుగూడ గీతార్థశ్రవణాధికారము కలదని భగవంతు 
డర్జునునికొజికు గీతార్థము నుపదేశించుటచే సూచితమగుచున్నందున కృష్ణు డర్జునునకు గీత 
నెట్లు చెప్పెనని శంకించదగదు. 
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ఈ యధ్యాయము సర్వగీతార్థమును సూచించుటవలనను, వేదార్థమంతయు నిందు 
పొందుపటుపబడుటవలనను, నీ యది యుత్మృష్టమయినదని యెంచి, సర్వగీతా శాస్త్రమును 
పారాయణము చేయజాలని శిష్టులు ఈ యధ్యాయమును బ్రతిరోజున బఠింతురు. దీనిని 
పరించుటవలనగూడ సర్వపాపవినిర్ముక్తులగుచు ఈ జన్మమునగాని, జన్మాంతరమునగాని, 
శమదమాదిపూర్వకముగ సన్వ్యాసము నొంది వేదాంతశ్రవణ పూర్వకముగ తత్త వజ్ఞానము నొంది 
ముక్తిని వడయుదురు. కనుక నీ యధ్యాయపాఠముకూడ కృతకృత్యతకు గారణమగును. 

కావున ముముక్షువు లెల్లరు నీ యధ్యాయమును విని, పఠించి దీనియర్ధమును చింతించ 
వలయును. ఈ యధ్యాయమునకు భాష్యార్థమును వివరించుభాగ్యము నాకు లభించినందున 
నేను ధన్యుడ నయితిని. దీనిని జూచినవారు, చెప్పినవారు, విన్నవారును ధన్యులు. ఇందు 
“ఏతద్భుధ్వా బుద్ధిమాన్‌ స్యాత్‌” అనిచెప్పుటచే జ్ఞానమాత్రమే కృతకృత్యతకు గారణముకాని, 
కర్మజ్ఞానసముచ్చయము కృతకృత్యతకు కారణము కాదని తేలినది. 

కాన “తరతి శోకమాత్మవిత్‌” అను శ్రుత్యనుసరణ మీగీతకు సిద్ధించినది. కనుకనే 
దీనికి నుపనిషత్సామ్య మేర్చడినది. 

ఈ యధ్యాయమునకు పురుషోత్తమప్రాప్తియోగాధ్యాయమని పేరు గలదు. 

1. పురుషోత్తమప్రాప్తియనగా పరమాత్మస్వరూప ప్రతిపాదన మని యొక యర్థము.. 

2. పురుషోత్తమునియొక్క ప్రాప్తిగల జ్ఞానయోగమని మటియొక యర్థము. 

3. ఈ యధ్యాయార్థము మోక్షప్రదాయకమని ఇంకొక యర్థము. 

ఎటులయినను క్షరాక్షరపురుషులకంటె నుత్తమమయిన పురుషుడు, పరమాత్మ యందు 
ప్రతిపాదించబడుటచే నీ యధ్యాయమునకు పురుషోత్తమ ప్రాప్తి యోగ మను బేరు కలిగెను. 

ఇట్లు 

శ్రీ భగవద్గీతా భాష్యార్క ప్రకాశికానువాదమున పురుషోత్తమప్రాప్తియోగ మను 

పంచదశాధ్యాయము ముగిసెను 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


Kkokok 


శ్రీహయగ్రీవాయ నమః 
శ్రీభగవద్గితా భాష్కార్య ప్రకాశికానువాదము 
షోడశాధ్యాయము 
“మోఘాశాః మోఘకర్మాణః మోఘజ్ఞానావిచేతసః, 

రాక్షసీమాసురీం చైవ ప్రకృతిం మోహినీం శ్రితాః ॥ 

మహాత్మానస్తు మాం పార్థ! దైవీం ప్రకృతిమాగ్రితాః, 

భజన్యనన్యమనసో జ్ఞాత్వా భూతాదిమవ్యయమ్‌ ॥ అను శ్లోకములచే తొమ్మిదవ 
అధ్యాయమునందు దైవీ, రాక్షసీ, ఆసురీ అను మూడురకముల స్వభావములు సంక్షేపముగా 
చెప్పబడినవి. ఇందు దైవస్వభావము (ప్రకృతి) మోక్షమునకు సాధనమనియు రాక్షస అసుర 
స్వభావములు సంసారబంధమునకు కారణములనియు నీయధ్యాయమునందు ముందు శ్రీకృష్ణుడు 
చెప్పబోవుచున్నాడు. ఇందు ఏస్వభావము (ప్రకృతి) స్వీకరింపతగినది యే స్వభావము పరిత్యజింప 
దగినది తెలిసికొనుట మానవులకు ఆవశ్యమే కనుక నీమూడు ప్రకృతులను విపులముగా 
చెప్పదలచి పదునారవ యధ్యాయ మారంభింపబడుచున్నది. 

శ్లో; అభయం సత్వసంశుద్ధిః జ్ఞానయోగవ్యవస్థితిః । 
దానం దమశ్చ యజ్ఞశ్చ స్వాధ్యాయస్తప ఆర్జవమ్‌ ॥ 1 
అ. అభయమనగా అద్వితీయ బ్రహ్మజ్ఞానము కలిగినమీదట సంసారభయము లేకుండుట, 

లేక దేహాదులు అనిత్యములని నిశ్చయముండి ఆధివ్యాధులవలన భయము లేకుండుట - 
ఇంతియెకాని నాస్తికులకువలె నరకాదులవలన భయము లేకుండుట కాదు. నరకపాతమువలన 
భయము లేకుండుట, అసురసంపదలో చేరును. ప్రకృత ప్రకరణము దైవసంపదను నిరూపించు 
ప్రకరణము. సత్వసంశుద్ధియన నిష్కపటస్వభావము. శాస్త్రమువలన జ్ఞానయోగము. ఇది 
ముఖ్యమయిన సాత్వికసంపద. తమతమ వర్ణాశ్రమధర్మానువానము సాత్విక ప్రకృతియని అర్థము. 
శక్తికొలది అన్నవస్తాదులను ఇతరులకు యోగ్యతను కనిపెట్టి యిచ్చుట దానమనబడును. 
బాహేంద్రియనిగ్రహము దమము. శ్రాతస్మారాగ్నిహోత్రాదుల ననుష్టించుట యజ్ఞము. 
బుగ్వేదాదులను అధ్యయనముచేయుట స్వాధ్యాయము. తపస్సు మూడు విధములు - శారీరకము, 
వాజ్మయము, మానసము అని. ఇయ్యవి ముందు అధ్యాయమునందు విపులముగా చెప్పబడును. 


సమమయిన స్వభావము ఆర్జవ మనబడును. 1 
శ్లో॥ అహింసా సత్యమక్రోధస్యాగశ్ళాంతిరపైశునమ్‌ । 
దయా భూతేష్వలోలుప్త్వం మార్దవం ప్రీరచాపలమ్‌ ॥ 2 


అ. అబద్దముకానిది, హితమగువచనము, సత్యము - ఇది సాత్వికస్వభావము 
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కలవారికిగాని యలవడదు. కొట్టినను తిట్టినను క్రోధవికారము లేకుండుట అక్రోధము. కర్మ 
తతృలములను పరిత్యజించుట త్యాగము. ద్రవ్యత్యాగము త్యాగముకాదు. అయ్యది దానమని 
పూర్వము చెప్పబడినది. ఇతరులకు నితరుల దోషములను వెల్లడింపకుండుట అపైశునము. 
దుఃఖించుప్రాణులయందు కృప దయ. విషయములు తటస్థించినపుడు ఇంద్రియములు 
వికారమును చెందకుండుట అలోలుపత్వము. క్రౌర్యములేకుండుట మార్దవము. తనయొక్క 
గుణములను వినినపుడు కలిగెడు సిగ్గు లజ్జ యనబడును. కారణము లేకుండ చేతులు, 
కాళ్ళను కదల్చకుండుట అచాపలము. 


ఇచట చేయరానిపనిని చేసినపుడు కలిగెడి సిగ్గు 
సరిగాదు. సాత్వికపురుషునకు చేయరానిపనిని చేయు ప్ర 
చెప్పతగదు. 

రామానుజులువ్రాసిన సత్యపదార్థనిర్వచనము, శాంకరభాష్యార్థమునకు విరుద్ధము 
కానందున ఆ భాగమును అనువదించలేదు. 2 

శ్లో॥ _ తేజః క్షమా ధృతిశ్శాచమద్రోహో నాతిమానితా । 

భవంతి సంపదం దైవీమభిజాతస్య భారత! ॥ తి 

అ. మరియు ఇతరులను తిరస్మరించు సామర్థ్యము తేజస్సు - కొట్టినను, తిట్టినను 
మనస్సు వికారము చెందకుండుట క్షమ. (కలిగిన వికారము శమించుట శాంతించుట- 
అక్రోధము. వికారము కలుగకుండుట క్షమ అని భేదమును (గ్రహింపవలెను. ) 


దేహేంద్రియాదులు శైథిల్యమును పొందునపుడు వాటిని శిథిలములు కాకుండ 
నిలువబెట్టునట్టి మనోవృత్తివిశేషము ధైర్యము. ధైర్యముతో నూపిరిపోసికొని దేహేంద్రియాదులు, 
మనస్సు చెడిపోవు. శౌచము - బాహ్యము, ఆభ్యంతరము అని రెండు విధములు. మట్టివలన, 
నీటివలన కలుగు శుద్ధి బాహ్యము. మనోబుద్దులయందు రాగద్వేషా దులు లేకుండుట 
అభ్యంతరశుద్ధి. ఇతరులకు ద్రోహముచేయుతలంపు లేకుండుట అద్రోహము. తనను తాను 
పొగడుకొనకుండుట నాతిమానిత్వము. ఈ యవి దైవసంపద ననుసరించి పుట్టినవానికి 
కలుగును. 


ఈ మూడుశ్లోకములచే చెప్పబడిన ధర్మములు దేవధర్మములు. ఈ ధర్మములు గల 
సాత్త్వికపురుషుడు శరీరావసానమునందు దేవత్వమును పొందగలడు. 

లేక అభయాదిగుణములు కలవానికి ఆత్మజ్ఞానము కలిగినచో మోక్షము సంభవించును. 
లేనిచో ఉత్తరజన్మమునందు దేవతగా బుట్టును. 

లేక, “దైవీసంపద్విమోక్షాయ” అని చెప్పబోవుటచే అభయాదిగుణములు గల సాత్త్విక 
పురుషుడు సమ్యగ్‌జ్ఞానమును పొంది ముక్తుడగును. అనియు చెప్పనగును. 


యని రామానుజులనిరి. అది 


హ్రీ 
సక్తి యసంభవము. కావున నట్లు 
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దీనివలన స్వర్గలోకమునందు శాంత్యాదిగుణములు కలవారు దేవతలు, క్రార్యాది 
గుణములు గలవారు రాక్షసులు. అని రెండురకముల పురుషు లున్నటుల భూలోకమునగూడ 
అభయాది గుణములుగల మనుష్యదేవతలు, దంభాది గుణములుగల మనుష్యరాక్షసులు కలరని 
స్పష్టమగుచున్నది. 

ఇచ్చట రామానుజులు : “దైవీమభిజాతన్య” అనువాక్యమునకు భగవదాజ్ఞను 
నెరవేర్చుటకు పుట్టినవాడు. అని అర్థమును చెప్పిరి. అది యుక్తము కాదు. హిరణ్యాక్షుడు 
మున్నగు రాక్షసులుగూడ భగవదాజ్ఞను నెరవేర్చుటకే పుట్టిరి. అందువలన అభయాదిగుణములు 
కల సాత్వికులే దైవాజ్ఞను నెరవేర్చుటకు పుట్టుదురను నియమము లేదు. కావున రామానుజులు 


చెప్పిన యర్థము పొసగదు. 8 
శ్లో॥  దంభో దర్చో౭ భిమానశ్చ క్రోధః పారుష్యమేవ చ | 
అజ్ఞానం చాభిజాతస్య పార్ధ! సంపదమాసురీమ్‌ ॥ 4 


అ. ఇప్పుడు అసురసంపద చెప్పబడుచున్నది. 

ధర్మమే ధ్వజము (టెక్కెము) గా కలిగియుండుట దంభము. పార్గునకు కపి ధ్వజము. 
శ్రీకృష్ణునకు గరుత్మంతుడు ధ్వజము. అట్లే అసురభావముగలవానికి ధర్మమే టెక్కెమని యర్థము. 
రాజులు ధ్వజములచే (పతాకములచే) తమ ప్రతిష్టను ప్రకటించుకొనునట్లు అసురులు ధర్మముచే 
ప్రఖ్యాతిని పొందగోరుదురు. ధార్మికు డనుప్రఖ్యాతిని గణించుటకు ధర్మమును ఆచరించుట, 
దంభమని నిశ్చయార్థము. విద్యా, ధన, సద్వంశాదులవలన కలిగెడి గర్వము దర్పము. తనను 
యెక్కువగా గౌరవించవలెనని యనుకొనుట అతిమానము. ఇష్టవస్తువిఘాతము వలన కలుగు 
మనోవికారము క్రోధము. ఇట్టి క్రోధముచే కర్తవ్యాకర్తవ్యములను తెలియనేరక తల్లినిగాని, 
తండ్రినికాని, అన్ననుకాని, కుమారునికాని చంపుకొనుచున్నారు. కఠినమయినమాటలను 
మాటాడుట పౌరుష్యము. (నేత్రములు కలవానిని గ్రుడ్డివాడని యనుట, రూపవంతుని కురూపి 
యనుట, గొప్పవంశమునందు బుట్టినవానిని నీచుడని యనుట. ఇవి కఠినోక్తులు) గుణవంతుని 
యందు లేనిదోషములు ఆరోపించి దూషించుట పారుష్యమని నిశ్చయార్థము. మిథ్యాజ్ఞానము, 


అజ్ఞానము - ఈ యవి అసురప్రకృతిని యుద్దేశించి పుట్టినవానికి కలుగును. 4 
శ్లో! దైవీ సంపద్విమోక్షాయ నిబన్ధాయాసురీ మతా । 
మా శుచస్సంపదం దైవీమభిజాతో9 సి పాండవ! ॥ ర్‌ 


అ. ఇందు దైవీసంపద మోక్షహేతు వగును. అసురీసంపద, రాక్షసీ సంపదయు, 
సంసారబంధమునకు కారణమగును, ఓయి అర్జునా! నీవు దైవసంపదతో బుట్టితివి. నీకు 
ముందు మేలు కలదు. కావున నీవు దుఃఖింపకుము. ర్‌ 

శ్లో ద్వౌ భూతసర్లా లోకే౭_స్మిన్‌ దైవ ఆసుర ఏవచ । 

దైవో విస్తరశః ప్రోక్త ఆసురం పార్థ! మే శృణు ॥ 6॥ 
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అ. ఈ లోకమున దైవము, ఆసురము అని భూతసర్గములు రెండు కలవు. అందు 
దైవసర్లమును విపులముగా చెప్పితిని. ఓయి అర్జునా! ఆసురభూతసర్గమును ఇపుడు విపులముగా 
జెప్పెద వినుము. సృష్టింపబడు ప్రాణులయొక్క భేదమునుబట్టి సృష్టి దెవీ అని, ఆసురీ అని, 
రెండురకము లయినది. సర్దశబ్బమునకు భావవ్యుత్పత్తిచే సృష్టియని అర్ధము. కర్మవ్యత్పత్తివలన 
సృజింపబడు భూతములు అర్థము. కావున సృజింపబడు భూతములు దైవసంపదతో కూడినవారు, 
ఆసురసంపదతో కూడినవారు అని రెండువిధము లనిభావము. ఇందు “ద్వయాహ ప్రాజాపత్యా 
జీవాశ్చ అసురాశ్చ” అను శ్రుతి ప్రమాణము. బ్రహ్మదేవునిచే సృజింపబడిన ప్రాణులు దేవతలు, 
అసురులు అని రెండువిధములు. అని శ్రుత్యథ౯ము. 

అచేతనములయిన పంచమహాభూతములు దైవాసురసంపదలతో కూడినవి కావు. 
వాటిసృష్టి యిచట ప్రస్తుతము కాదు. సంసారసంబంధము కల ప్రాణుల (చేతనుల) యొక్క 
సృష్టియే యిచట ప్రకృతము. అచేతనములయిన మహాభూతములకు సంసారప్రసక్తి లేదు. 
సంసారప్రసక్తికల ప్రాణులుమాత్రము యీ రెండు రకములేకాని మూడవరకమువారు లేరు. 
ఈ యధ్యాయము దైవాసురసంపద్విభాగయోగ మను పేరుతో విరాజిల్లుచున్నందున, ఇందు 
యీ రెండుసంపదలను వివరించి చెప్పుట యవసరము. అందు “అభయం సత్త్వసంశుద్ధిః” 
ఇత్యాదిశ్లోకములచే దైవసంపద విపులముగా చెప్పబడినది. ఇకముందు ఆసుర సంపద 


విపులముగా చెప్పబడగలదు. కావున వినుము. 6 
శ్లో! ప్రవృత్తిం చ నివృత్తిం చ జనా న విదురాసురాః । 
న శౌచం నాపి చాచారోన సత్యం తేషు విద్యతే I 7 


అ. ఇకముందు అధ్యాయసమాప్తి పర్యంతము ఆసురసంపద వర్ణింపబడుచున్నది. 
మానవులు ఆసురసంపదయొక్క స్వరూపమును (ప్రత్యక్షముగా తెలిసికొనినకాని దానిని 
పరిత్యజింపలేరు. కావున దానిని విపులముగా నిరూపించుట అవసరము. 

స్వర్ణసాధనమగు యజ్ఞాది విహితకర్మలయందు ప్రవర్తించుటకాని, నరకాది దుఃఖములకు 
హేతువగు అధర్మమునందు నివర్తించుటకాని, ఆసుర ప్రకృతికల మానవులకు తెలియదు. మరియు 
వీరికి శౌచము తెలియదు. వీరియెడ ఆచారమిసుమంతయు నుండదు. సత్యమును వీరెరుంగరు. 
పైగా స్వర్గనరకములు లేవని పరులకు బోధించుచు నితరులనుగూడ చెరతురు. ఇవి యన్నియు 


ఆసురుల లక్షణములు. కనుక ఆసుర మానవులుకూడ నిట్లే వర్తింతురు. 7 
శ్లో అసత్యమట్రతిష్టం తే జగదాహురనీశ్వరమ్‌ | 
అపరస్పరసంభూతం కిమన్యత్మామహైతుకమ్‌ ॥ 8 


అ. ఆసురప్రకృతిగలమానవులు అసత్యప్రాయులు కనుక ప్రపంచమంతయు అసత్యమని 
యందురు. ప్రపంచమునకు ధర్మాధర్మములు ఆధారభూతములు కావని వీరి సిద్ధాంతము. 
ప్రాణులకు సుఖదుఃఖములు ధర్మాధర్మములవలన కలుగవనియు, స్వాభావికము లనియు వీరి 


షోడశాధ్యాయము ర్ట 


ఆశయము. ప్రాణిజాతమును శిక్షించుటకు నీశ్వరుడు లేడని యందురు. ఈశ్వరుడు లేనిచో 
ప్రపంచ మెట్లుపుట్టును? అని యడుగగా వారిట్లు బదులు చెప్పుదురు. “అపరస్పరసంభూతం” 
అని ప్రీపురుషులయొక్క సంయోగమువలననే ప్రపంచమంతయు పుట్టుచున్నది. ప్రపంచముయొక్క 
పుట్టుకకు స్రీపురుషులకుగల పరస్పరానురాగమే కారణము. అంతకంటె వేరుకారణము లేదు. 
ప్రీపురుషులకు గల కామమువలన వారిరువురకు కలయిక (సంయోగము) యేర్చడును. 
ప్రీపురుషసంయోగమున ప్రపంచము పుట్టును. అని వీరిసిద్ధాంతము. 

ఇచట నుత్తరార్థమునందు రామరాయకవీంద్రులు మూడురకముల పాఠభేదము లను 
సూచించుచున్నారు. 

1. అపరస్పరసంభూతం నకించిత్మామ హేతుకమ్‌ I 

2. అపరస్పరసంభూతం నకించిత్మారణాన్తరమ్‌ ॥ 

8. అపరస్పరసంభూతం కిమన్యత్మామ హైతుకమ్‌ ॥ అని. 

ఇందు మూడవపాఠము నాగరపు పుస్త్తములయందు కలదనియు, మిగిలిన రెండు 
పాఠములు తెనుగుపుస్తకములయందు కలవనియు వారి యాశయము. స్పష్టమగు చున్నది. 
మొదటిరెండుపాఠములకు అనుకూలమగు భాప్యపాఠమునుగూడ వీరి వ్యాఖ్యానమునందు వ్రాసిరి. 
కాని వీరివ్యాఖ్యయగు భాష్యార్మప్రకాశతోగూడిన శాంకరభాష్య [గ్రంథమునందు మూలమున 
“అపరస్పరసంభూతం కిమన్యత్మామ హైతుకమ్‌” అనుపాఠము; (3) అందు కనుకూలమగు 
భాష్యము మాత్రమే యుదాహరింపబడినది. 

తెనుగుప్రతులయందలి “నకించిత్మామహేతుకమ్‌” “నకించిత్మారణాంతరమ్‌” అను 
రెండుపాఠములకు అనుకూలమగు భాష్యపాఠము ఉదాహరింపబడుచున్నది. 

“అపరస్పరసంభూతం నకించిద్దృష్టం, కామప్రయుక్తయోః స్రీపురుషయోరన్యోన్య 
సంయోగాజ్ఞగత్సర్వం సంభూతం, యది కారణాంతరం న విద్యతే జగతః? కిమస్య కారణమ్‌? 
కామహేతుకమ్‌ - కామహేతురేవ కామహేతుకం న కించిత్మారణాంతరం, న కించన కామాన్య 
కారణం స్యాద్దృష్టమ్‌, కామఏవ ప్రాణినాం కారణమితి లోకాయతిక దృష్టి రియమ్‌” అని దీని 
యర్థము. పరస్పరమనగా - మిథునమని యధ౯ము. అన్యోన్యము (ఒకరినొకరు) అను అర్థమును 
చెప్పు పరస్పరశబ్దమునకు ఒండొరులు కలిసియున్న ప్రీపురుషసంయోగమని భావము. కావున 
ప్రతిప్రాణియు ప్రీపురుషసంయోగమువలననే పుట్టును. ప్రీపురుష సంయోగమువలన పుట్టని 
భూత మేదియు లేదు, అని - ఇయ్యది నిరీశ్వరవాదులగు బౌద్దులమతము. ఇది యుక్తమని 
(భ్రమింపతగదు. (ప్రాణులలో చేరని పృథివ్యాది భూతములకును, స్వేదజములు మొదలగు 
ప్రాణులకును జన్మహేతువు ప్రీపురుష సంయోగము కానేరదు. ఈ యవి ఈశ్వరునివలననే 
పుట్టదగియున్నవి. కావున నిరీశ్వర వాదము నిలువదు. 


ప్రపంచోత్పత్తికి కారణమేమన సమాధానమును చెప్పుచున్నారు. “కామహేతుకమ్‌” 
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అని. కామమను హేతువే కామహేతుకమ్‌ అని స్వార్థమునందు కప్రత్యయము. కావున 
ప్రపంచోత్పత్తికి కామము కారణమని తేలినది. ఈ యర్థము “అపరస్పరసంభూత” మను 
పదమువలన లభించునుకదా? అని యడుగరాదు. ప్రీపురుషసంయోగము ప్రపంచమునకు 
కారణమనియు, ప్రీపురుషసంయోగమునకు కామము కారణమనియు భేదమును గ్రహింప 
వలెను. కామము సంయోగము ద్వారా ప్రపంచమునకు కారణమగునని భావము. ఇంతవరకు 
పైనుదాహరింపబడిన భాష్యపంక్తులలో “కామహేతుకమ్‌” అనుభాగమువరకు అర్థము 
వ్రాయబడినది. “న కించిత్మామ హేతుకమ్‌” అనుపాఠమునకు సంబంధించినది. ఆవలిభాష్యము 
“న కించిత్మారణాన్తరం” అనుపాఠము ననుసరించి రచింపబడినది. ఆ భాగమునకు అర్థము 
వ్రాయబడుచున్నది. 


ఈ పాఠమునందు “న కించిత్‌” అనుపదమును ఆవృత్తిచేయవలెను. అప్పుడు 
“అపరస్పరసంభూతం కించిన్నాస్తి” “కారణాంతరం కించిన్నాస్తి” (ప్రీపురుషసంయోగము వలన 
పుట్టని దేదియులేదు. ప్రపంచమునకు మరియొక కారణమేమియు లేదు.) అని రెండు 
వాక్యములుగా అన్వయ మేర్చడును. “అపరస్పరసంభూతం” అను పదమువలన అర్థాత్‌ సిద్ధించిన 
కామకారణత్వమును “న కించన కామాన్యకారణంస్యాత్‌ దృష్టవ” అను పంక్తి 
యనువదించుచున్నది. కామముకంటె ప్రపంచోత్పత్తికి వేరుకారణములేదని యన్వయము. కావున 
కామమే ప్రపంచోత్పత్తికి కారణమని ఫలితార్థము. ఇయ్యది బౌద్ధమతమని గ్రహింపవలయును. 

ఇక “అపరస్పరసంభూతం కిమన్యత్మామ హైతుకమ్‌” అను నాగరపుస్తకముల యందలి 
పాఠము ననుసరించి రచింపబడిన భాష్యము వివరింపబడుచున్నది. 

ఈ పాఠమునందు “అపరస్పరమ్‌” అనుచోట “అపరశ్చ + పరశ్చ” (అపరుడు + 
పరుడు) అని విగ్రహమును చెప్పవలెను. కాన అపరస్పరమనగా ప్రీపురుష మిథునమని యర్థము. 
దానివలన పుట్టినది అపరస్పరసంభూత మగును. అనగా కామసప్రేరితులగు ప్రీపురుషులయొక్క 
పరస్పరసంయోగమువలన ప్రపంచమంతయు పుట్టును, అని యర్ధ మగును. “కామ హైతుక” 
మనగా కామమే కారణముగా కలది. (కామఏవ హేతురస్య) కామహేతుకమనియు, కామహేతుక 
మయినదే కామ హైతుకమని యనిపించుకొనును. అనగా కామముకంటె వేరు కారణము లేనిదని 
యర్థము. 

కావున ప్రీపురుషసంయోగమువలన బుట్టిన ప్రపంచము కామమే కారణము 
కాగలుగుచున్నదని అన్వయము. 

“కిమన్యత్‌?” అని ఆక్షేపము. ప్రపంచోత్పత్తికి కామరూపమగు ప్రత్యక్ష కారణము 
సంభవించుచుండగా, అప్రత్యక్షములగు పుణ్యపాపరూపములయిన ఇతర కారణములు 
కల్పింపతగదు. కావున ప్రపంచోత్పత్తికి కామముకంటె వేరుకారణమేమికలదు? ఏమియు లేదని 
భావము. 
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ఈ పక్షమునందు “అపరస్పరసంభూతం కామహైతుకం” అనువాక్యమధ్యమున 
“కిమన్యత్‌” అని మరియొకవాక్యము కల్పించ వచ్చును. ఇయ్యది అయుక్తము. మూలము 
నందు “అపరస్పరసంభూతం కామ హైతుకం, కిమన్యత్‌” అని యుండియున్నచో నీ దోష 
ముండెడిదికాదు. మూలశ్లోకము అట్లు లేదు. కావుననే శ్రీధరాచార్యులుకూడ తమవ్యాఖ్యానము 
నందు (జగదపరస్పరసంభూతం భవతి, కిమన్యత్మారణమస్య, నాస్త్య్యన్య త్మించిత్‌, కింతు 
కామహైతుకమేవ జగదితి శేషః) ప్రపంచము ప్రీపురుషమిథునమువలన పుట్టుచున్నది, దీనికి 
వేరుకారణమేమికలదు? ఏమియు కారణము లేదు. మరేమనిన ప్రపంచము కామమే కారణముగా 
కలది. అని యుదాహరించిరి. ఈ వ్యాఖ్యానమునందు అనేక వాక్యకల్పనము. బహుపదా 
ధ్యాహారము సంభవించును. 

“అపరస్పరసంభూతం న కించిత్మామహేతుకం” అను పాఠమునందుగూడ “న కించిత్‌” 
అనుపదము రెండువాక్యములమధ్య నుండుటచే నేక వాక్యతలేదుగదా? అని ప్రశ్నింపరాదు. 
“కామహేతుకం అపరస్పరసంభూతం న కించిత్‌” కామమే కారణముగా గలిగి ప్రీపురుష 
మిథునమువలన పుట్టనిది యేదియు లేదు. అని యేకవాక్యత యీ పాఠము నందు సంభవించును. 

“అపరస్పరసంభూతం న కించిత్‌” అని వాక్యము ముగిసినపిమ్మట నున్న “కామ 
హేతుకమ్‌” అను పదమును “అపరస్పరసంభూతమ్‌” అనుపూర్వవాక్యముతో అన్వయించినచో, 
సమాప్తపునరాఖ్యానదోషము సంభవించునగదా అనియనరాదు. కామహేతుకమనుపదము 
హేతుగర్భవిశేషణము. ప్రపంచమునకు కామము కారణము కనుకనే ప్రీపురుషమిథునమువలన 
బుట్టనదేదియులేదు. అని రెండుపదములకు పరస్పరాపేక్ష కలదు. కనుక పరస్పరా పేక్షచే నేక 
వాక్యత సంభవించుచున్నందున సమాప్త పునరాఖ్యానదోషము లేదు. భాష్యకారులు ప్రొడివాదముచే 
ఏకవాక్యతగా వ్యాఖ్యానము చేయకపోవచ్చు. అంతమాత్రమున దోషము కలదనుటకు వీలులేదు. 

ఇట్లుండ భాష్మార్మప్రకాశికాకారులగు రామరాయులకు “అపరస్పరసంభూతం న కించి 
త్మామహేతుకమ్‌” (కామమే కారణముగా గలిగి స్త్రీపురుష మిథునమువలన పుట్టనిది యేదియు 
లేదు.) అనుపాఠమే సమ్మతము. వీరు “కామహేతుకమ్‌” అనుపదమునకు కామమే హేతువుగా 
కలది అని బహుప్రీహిసమాసమును చేసి, “శేషాద్విభాషా” అనుసూత్రమువలన కప్రత్యయమును 
చేసి, రూపనిష్పత్తిని చేయుచున్నారు. 

వీరు “అపరస్పరసంభూతం కిమన్యత్మామహైతుకమ్‌” అను పాఠమును అంగీక 
రించకపోవుటకు కారణము ప్రీపురుషమిథునము అను అర్థమునందు “అపరస్పరమ్‌” అనుపదము 
వ్యాకరణరీత్యా సాధువుకాదని వీరిసిద్ధాంతము. కనుకనే “పరస్పరమ్‌” అనుపదము సాధువను 
ఆశయముతో నీపాఠమును అంగీకరించి, (న.పర స్పరమ్‌) అనిన జ్‌ సమాసాంతమునుచేసి 
వ్యాఖ్యాన మొనర్చిరి. 
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ఈ రెండుపదములయొక్క సాధుత్వాసాధుత్వములగురించి వారు చూపిన వ్యాకరణ 
ప్రక్రియ యీ క్రింద నుదహరింపబడుచున్నది. 

పరశ్చ+పరశ్చ. పరస్పరః, అని సమాసము. పర - సు. పర - సు. అని అలౌకిక 
విగ్రహము. ఇందు “కర్మవ్యతిహారే సర్వనామ్నో ద్వేవాచ్యే” అను వార్తికమువలన పరశబ్దమునకు 
ద్విర్భావము, “సమాసవచ్చ బహుళమ్‌” అను వార్తికమువలన బహుళ (గహణముచే, 
అసమాసవద్భావము. (సమాసములేకుండుట) అందువలన సుప్పునకు అలుక్‌ (లోపము 
లేకుండుట) అప్పుడు పర-సు. పర-సు. అని అలౌకికవిగ్రహ మేర్పడును. 

పిదప సుబ్విభక్తిసంబంధమయిన సకారమునకు రుత్వము, తరువాత విసర్గ, పిదప 
కస్మాదులకు విధించిన సకారము. అపుడు పరస్పరః అని రూపము సిద్ధించును. ఆవల 
నపుంసకత్వమును వివక్షచేయగా “పరస్పరమ్‌” అని యగును. ఈ యిద్దరిలో నొకవ్యక్తికి 
లక్షణచే స్రీత్వమును వివక్షచేయగా మిథునము అని యర్థము లభించును. 

ఇక అపరశ్చ + పరశ్చ. అను విగ్రహమునందు అపరస్పరమ్‌ అనురూపము సిద్ధింపదు. 
అపర, పరశబ్దములకు సమాసము చేసినచో, ఈ రెండుపదములు భిన్నము లయినందున 
“అన్య పరశబ్దములకుమాత్రమే విధింపబడిన కర్మవ్యతిహారప్రయుక్తమగు ద్విర్భావము రాదు. 
“సమాసవచ్చ బహుళమ్‌” అనుదానివలన అసమాసవద్భావమున్ను రాదు. అపుడు సుప్‌నకు 
లోపము వచ్చును. అందువలన విసర్గలేకుండుట, సత్వము రాకుండుట తటస్థించును. మరియు 
సంతతక్రియ లేనందున బహువచనము కానందునను “అపరస్పరాః క్రియా సాతత్యే” 
అనుసూత్రమువలన నిపతింపబడిన సుట్‌కూడ రానేరదు. కావున “అపరస్పరమ్‌” అను రూపము 
సిద్ధించదు. కావున రామరాయకవీర్రదులు “అపర స్పరసంభూతం కిమన్యత్మామ హైతుకమ్‌” 
అనుపాఠము సాధువుకాదని త్రోసిపుచ్చి, “న కించి త్మామహేతుకమ్‌” అనుపాఠమే సాధువని 
అంగీకరించిరి. 


సూచన :- ఇచట భాప్యకర్తలగు శంకరులు యేపాఠమును అవలంబించినది వ్యాఖ్యాతలు 
యేపాఠమును బలపరచినది విచారించు టొకింత యవసరము. 


నాగరపుస్తకములయందును, చాలవరకు తెనుగు పుస్తకములయందును “అపరస్పర 
సంభూతం కిమన్యత్మామహేతుకమ్‌” అనుపాఠమే కనిపించుచున్నది. ఈ పాఠమున కనుకూలము 
గనే శాంకరభాష్యముకూడ కలదు. రామారావుగారి భాష్యార్మప్రకాశికాయుత శాంకరభాప్య 
(గంథమునందుగూడ మూలశ్లోకము, శాంకరభాష్యమున్ను యిట్లే కనిపించుచున్నవి. 

ఇక భాష్యవ్యాఖ్యాతలలో నీలకంఠాచార్యులవారు (అపరస్పరసంభూతం “అపరస్పరాః 
క్రియా సాతత్యే” ఇతిసుట్‌) అని ఉదాహరించుచు బీజాంకురములవలె పరస్పరకారణములయిన 
ధర్మాధర్మసంస్మారములయొక్క సాంతత్యమున్నందున సుట్‌ వచ్చుననియు, “స్రీపురుషమిథునము” 
అను అర్థమునందు “అపరస్పరమ్‌” అనుపదము సిద్ధించునని అభి ప్రాయపడిరి. 
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మధుసూదన యతివర్యులు అపరస్పర మను పదమునకు భాప్యకర్తలు యిచ్చిన 
నిర్వచనమునే యథాతథముగా జూపుచు అపర, పర, పదములకు సమాసముచేయగా ద్విర్భావ, 
అసమాసవద్భావ, అలుక్‌, రుత్వ, విసర్గ, సత్వములు వచ్చునని అభిప్రాయపడిరి. 

భాష్యోత్మర్షదీపికాకారులుకూడ (అపరస్పరసంభూతం పరాపరశబ్లా అన్య పర్యాయౌ) 
అని వ్రాయుచు పరస్పరశబ్దమువలె అపరస్పరశబ్దముకూడ ద్విర్భావ అసమాసవద్భావాది 
ప్రక్రియతో సాధు వగునని సూచించిరి. 

శ్రీధరులుకూడ (అపరస్పరమితి అపరశ్చ పరశ్చేత్యపరస్పరమ్‌) అని వ్రాయుచు 
పైవిధముగనే అపరస్పరశబ్దముయొక్క సాధుత్వమును సిద్ధాంతీకరించిరి. 

ఈ వ్యాఖ్యాతలధోరణినిబట్టిచూడ ప్రీపురుషుల మిథునము అను అర్థము నందు అపరస్పర 
మనుపదము సాధువని యభిప్రాయపడినటుల స్పష్టమగుచున్నది. 

ఇదియునుగాక ఇతరవ్యాఖ్యాతలు శాంకరభాష్యమున కేమాత్రము వ్యతిరేకముగా నటించి 
నను, వారివాదమును ఖండించుటయే ప్రధానముగా బెట్టుకొనిన భాష్యోత్మర్షదీపికా కారులు 
నీలకంఠాచార్యులవారు సూచించిన క్రియాసాతత్యార్థము నందలి నిపాతరూప మయిన 
సుడాగమమును నిరాకరించుచు, అపరశబ్దము అన్యపర్యాయమని చెప్పుటచే పరస్పరశబ్దమువలె 
అపరస్పరశబ్దముకూడ వ్యాకరణముచే సాధువనుసిద్ధాంతము శంకరాచార్యులవారికి సమ్మతమని 
స్పష్టమగుచున్నది. 

కాని ఆచార్యస్వాములవారు, “అపరస్పరసంభూతమ్‌” అనువాక్యమును భావార్థ రూపము 
న వివరించిరి. ప్రతిపదార్థమున వివరింపలేదు. పదసాధుత్వమును బరిశీలింపను లేదు. 
వ్యాఖ్యాతలుమాత్రము వారు వారు వారిచ్చవచ్చినటుల పదసాధుత్వమును గొంత మట్టుకు 
పరిశీలించిరి. కాని ఒక్కరును సమగ్రమయిన ప్రక్రియను జూపి నిర్గుష్టమయిన సిద్ధాంతమును 
వెలువరించియుండలేదు. భాష్యార్మప్రకాశికాకారులగు రామరాయ కవీంద్రులు మాత్రము 
సమగ్రమయిన ప్రక్రియను సూత్రోదాహరణపూర్వకము జూపి, నిర్చష్టమయిన సిద్ధాంతమును 
ప్రతిపాదించిరి. దీనినిబట్టి విమర్శింప పురాతన ప్రతులయం దెచ్చటనయినను “అపరస్పర 
సంభూతం న కించిత్మామహేతుకమ్‌” అనుపాఠముపలబ్ధ మయినచో, నా పాఠమును 
అంగీకరించుటయే యుక్తమని తోచెడిని. 

ఇచట రామానుజులు, “అపరస్పరసంభూతమన్యత్మిముపలభ్యతే? అతస్సర్వమిదం 
జగత్మామహేతుకమ్‌” అని వ్యాఖ్యానించిరి. ప్రీపురుషసంయోగమువలన పుట్టనది మరి యొకటి 
యేది కనుపడుచున్నది? కనుక ప్రపంచమంతయు కామమే కారణముగా గలది యగుచున్నది. 
అని దీని యర్థము. 


ఇయ్యది యుచితముకాదు. ఏలయన, ఇచట రామానుజులు చెప్పదలచిన యర్థము 
“అపరస్పరసంభూతమ్‌” అనుపదమువలననే లభించుచుండ, “అన్యత్‌” అనుపదము వ్యర్థమును, 
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అసంగతమును అగుచున్నది. అన్యపదమువలన రామానుజులు దేనికంటె అన్యమును 
చెప్పదలచిరి? లేక దేనికి అన్యత్వమును చెప్పదలచిరి? అని ప్రశ్నించ వలయును. పరస్పర 
సంభూతమయినదానికంటె అన్యమును చెప్పదలచినచో నాయర్థము “అపరస్పరసంభూతమ్‌” 
అనుపదములోని నళ్‌ నకు అన్యత్వమర్థమని చెప్పినచో లభించు చుండ మరల “అన్యత్‌” 
అనుపదమును గ్రహించుట పునరుక్తమగును. ఇంక దేనికిని అన్యత్వము అని చెప్పుటకే వీలులేదు. 
అయ్యది యుండుచో, అపరస్పరసంభూతమయినది లేదని చెప్పుట తగదు. అయ్యది అన్వయించు 
టకు “సర్వమిదం జగత్‌” అనుపదమును అధ్యాహారము చేసికొన వలయును. పూర్వార్థము 
నందలి జగత్సదమును తెచ్చినచో దూరమున నున్న పదమును అకర్షించుట యగును. అదియు 


నుచితముకాదు. కావున రామానుజ వ్యాఖ్యానము పొసగదు. 8 
శ్లో; _ ఏతాం దృష్టిమవష్టభ్య నష్టాత్మానో£_ ల్పబుద్ధయః 1 
ప్రభవంత్యుగ్రకర్మాణః క్షయాయ జగతో౭_హితాః ॥ 9 


అ. ఆసుర ప్రకృతిగల మానవులు లోకాయతికమతమును అవలంబించి జ్ఞాన 
శూన్యులగుదురు. పారలౌకికప్రయత్నములను గోలుపోవుదురు. ఎల్లప్పుడు శబ్దస్పర్శాది 
విషయపరిచింతనమును చేతురు. పుట్టుకనుంచియు నాసురభావములను అలవరచు కొందురు. 
ఒరుల హింసింతురు. లోకశత్రువులగుచు బలాత్మారముగా అవైదికమారములను లోకుల 


కుపదేశించుచు ప్రపంచమును నాశమొనర్తురు. 9 
శ్లో; కామమాశ్రిత్య దుష్పూరం దంభమానమదాన్వితాః । 
మోహాధ్భహీత్వాసద్లాహాన్‌ ప్రవర్తంతే9_శుచిపవ్రతాః ॥ 10 


అ. మరియు ఆసురజనులు నెరవేర్పసాధ్యముకాని యిచ్చావిశేషరూపమగు కామమును 
అవలంబింతురు. డాంభికు లగుదురు. దురభిమానముతోం దులదూగుదురు. అహంకారపూరితు 
లగుదురు. కడు నీచమయిన పనులు చేయుదురు. అవివేకమువలన పనికిమాలిన పట్టుదలలను 
పూని లోకములో ప్రవర్తింతురు. “న జాతు కామః కామానాముపభోగేన శామ్యతి, హవిషా 
కృష్ణవర్మేవ భూయ ఏవాభిజాయతే” (ఎన్నిపదార్థముల ననుభవించినను, కోరిక అనునది తీరదు. 
పైపెచ్చు వృద్ధియగుచునే యుండును. ఎంత ఆజ్యముపోసినను అగ్నిహోత్రుడు చల్లారడు. 
పైగా పెద్ద పెద్దజ్వాలలతో వృద్ధియగుచునే యుండును.) ఇట్టికామము యొక్క స్వరూపమును 
గుర్తెరుంగక నాసురులు దీనికి లొంగి ప్రవర్తించి తుదకు అనర్ధవ్రాత మనుభవింతురు. 10 

శ్లో; చింతామపరిమేయాంచ ప్రలయాంతాముపాశ్రితాః । 


కామోపభోగపరమాః ఏతావదితి నిశ్చితాః ॥ క్ష 
శ్లో; ఆశాపాశశతైర్చద్ధాః కామక్రోధపరాయణాః । 
ఈహంతే కామభో గార్థమన్యాయేనార్థసంచయాన్‌ 11 12 


అ. మరియు నాసురులు తాము మరణించునంతవరకు తెంపులేని శబ్దాది విషయచింతన 
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లో మునిగియుందురు. విషయసుఖమును అనుభవించుటయే పరమపురుషార్థమను నిశ్చయము 
తో ఆశాపాశములచే నటునిటు లాగబడుచు కామక్రోధముల కాలవాలమై విషయానుభవము 
కొరకు పరద్రవ్యాపహరణము మున్నగు నన్యాయమార్గములచే ధన రాసులను ప్రోగుచేయ 


ప్రయత్నింతురు. 11,12 

శ్లో! ఇదమద్య మయాలబ్ధమిదం ప్రాప్సే మనోరథమ్‌ । 

ఇదమస్తీదమపి మే భవిష్యతి పునర్ధనమ్‌ ॥ 18 
శ్లో; అసౌ మయా హతశ్శత్రుర్దనిష్యే చాపరానపి | 

ఈశ్వరోల_హమహం భోగీ సిద్గోతల హం బలవాన్‌ సుఖీ ॥ 14 
శ్లో ఆధ్యో౭ భిజనవానస్మి కోత న్యోం స్తి సదృశో మయా । 

యక్ష్యే దాస్యామి మోదిప్యే ఇత్యజ్ఞానవిమోహితాః ॥ 15 
శ్లో;  అనేకచిత్తవిభ్రాంతా మోహజాలసమావృతాః । 

ప్రసక్తాః కామభోగేషు పతన్తి నరకే౭_శుచౌ ॥ 16 


అ. ఇప్పుడు యీ ద్రవ్యమును నేను సంపాదించితిని, ఇకముందు నాకోరిక తీర 
కొంతద్రవ్యమును నేను సంపాదింపగలను. ఇది నాకిపుడు కలదు. ముందు మరల ధనము 
నాకు లభింపగలదు. 13 


ఈ శత్రువును నేను జంపితిని. ఇకముందు యితరశత్రువులనుగూడం జంపగలను. 
నేను ప్రభువును, నేను భోగిని, నేను పుత్రపొత్రాదులతో సంపన్నుడను, నేను బలశాలిని, నేను 
సుఖ మనుభవించువాడను. 14 

నేను ధనముతో దులదూగుచున్నాను. నేను ఏడుపురుషాంతరములనుండి శ్రోత్రియత్వము 
కలవాడను. లోకములో నాకు సాటి యెవ్వరును లేరు. నేను యాగమును చేయగలను. దానిచే 
నితరులను తిరస్మరింపగలను. నేను నటవిటగాయకాదులకు దానమీయగలను. నేను మిగుల 
సంతోషమును పొందగలను. అని యిట్లు అనేకవిధముల యవివేకమును పొందినవారై; 15 

చిత్తభ్రాంతులకు లోనయి, అజ్ఞాన మను వలలో చిక్కుకొని విషయసుఖానుభవ మను 
ప్రసంగముతో పాపపుంజముల నార్జించి దేహత్యాగానన్తరము నరకకూపమున గూలెదరు. 16 


ఇచట పదునైదవశ్లోకమునందు సూచించిన యాగము దైవవిభూతిలో చేరునని తలంప 
రాదు. చిత్తశుద్దికొరకుం జేసెడియాగమే దైవవిభూతిలో జేరును. ఆసురులు డాంబికముతో 
నితరులకంటె మనము గొప్పవార మనిపించుకొనవలెనను భావముచే యజ్ఞయాగాదు 
లాచరింతురు. కావున ఆసురులు చేసెడియాగములు ఆసురవిభూతిలో చేరునుకాని దైవవిభూతిలో 
చేరవు. 

అట్లే దానముకూడ, సత్పాత్రలకిచ్చెడి దానము దైవవిభూతిలో చేరును. నటవిట 
గాయకాది అయోగ్యులకిచ్చెడి దానము ఆసురవిభూతియగును. కావున నిచట చెప్పబడిన 
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యాగదానములు ఆసురములుకాని, దైవవిభూతికాదని గ్రహింపవలెను. 
శ్లో ఆత్మసంభావితాః స్తబ్ధా ధనమానమదాన్నితాః । 
యజంతే నామయజ్ఞైస్తే దమ్భేనావిధిపూర్వకమ్‌ ॥ 17 
అ. మరియు నాసురులు, తమను తామే గౌరవించుకొనుచు, పెద్దలయెడ నే 
మాత్రము వినయవిధేయతలను జూపక ధనికుల మను మదాభిమానములతోం గూడిన వారై 
యీ యాగము నిట్లు ఆచరింపవలెనను పద్ధతిని పరిపాలించక, వారిచ్చ వచ్చినటుల నామ 
మాత్రమున యాగాదికర్మలను డాంబికముగా నాచరింతురు. 17 


శ్లో! అహంకారం బలం దర్పం కామం క్రోధబ్బు సండ్రితాః | 
మామాత్మపరదేహేషు ప్రద్విషంతోల_భ్యసూయకాః ॥ 18 
అ. అహంకారమును, బలమును, దర్పమును, కామక్రోధములను ఆశ్రయించిన వారు 
కనుకనే అసురులు తనలోను, యితరదేహములయందున యున్న పరమేశ్వరుని ద్వేషింతురు. 


ఉన్నగుణములచేంగాని, తనయం దరోపించుకొనిన గుణములచేంగాని తానే అందరికంటె 
గొప్పవాడ నని యనుకొనుటకు కారణమయిన అభిమానము, అహంకార మనబడును. ఇది 
యవిద్యవలన నేర్పడుటచే అవిద్యయనియే జెప్పబడుచున్నది. దీనివలన నతిదుఃఖము సంభ 
వించును. ఇయ్యది కామక్రోధాది సకలదోషములకు కారణ మగును. హింసాదిప్రవృత్తులకు 
నిదానమగును. కామరాగములతో గూడి యితరుల పరిభవింప సమర్థమగు బలము ఆసుర 
బలము. ధర్మమును అతిక్రమించుటకు (ఆచరింప కుండుటకు) కారణమగును. అంతః 
కరణమునందలి దోషవిశేషము దర్పమనబడును. స్రకృందన వనితాదులయందలి కోరిక 
కామము, (ప్రతికూలవిషయములయందలి ద్వేషము కోధము; ఇవిగాక, నాసురజనుల 
యందింకెన్నియో దోషము లుండును. అందువలన వారు సర్వాంతఃకరణసాక్షియగు పరమాత్మను 
ద్వేషింతురు. ఈశ్వరాజ్ఞారూపమయిన వేదశాస్త్రముల నుల్లంఘించి, వారిచ్చవచ్చినటుల 
ప్రవర్తించుటయే ఈశ్వరుని ద్వేషించుట. పరమేశ్వరుడే జీవస్వరూపముతో నంతట నుండెనను 
విషయమును తెలిసికొనలేక వీడు నాకు శత్రువు అని - వానిని జంపజూచుటకాని వానిచే 
నేను జయింపబడితినని తనను నిందించుకొనుటగాని యాసురునకు సహజము. ఇట్టి భేద 


భావము ఈశ్వరప్రద్వేషమునకు కారణ మగును. 18 
శ్లో; తానహం ద్విషతః క్రూరాన్‌ సంసారేషు నరాధమాన్‌ । 
క్షిపామ్యజస్రమశుభానాసురీప్వేవ యోనిషు ॥ 19 


అ. ఓయి అర్జునా! నన్ను సజ్జనులను ద్వేషించునట్టి యా దురాత్ములను నేను అనేకనరక 
దుఃఖములను అనుభవించుటకు కారణములయిన వ్యాఘ్రసింహాది క్రూర యోనులయందు 
పడవేతును. నిరంతర పాపాత్ములగు ఆసురమానవులయందు శుభసంపద లవమాత్రమయిన 
నుండదు. అందువలన వారు మంచిజన్మను పొందజాలరు. 19 
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శ్లో ఆసురీం యోనిమాపన్నా మూఢా జన్మని జన్మని ॥ 
మామప్రాప్యైవ కౌంతేయ! తతో యాన్య్యధమాం గతిమ్‌ ॥ 20 
అ. ఓయి అర్జునా! అవివేకులగు ఆసురజనులు ప్రతిజన్మయందును ఆసురయోని 
యందే పుట్టుచు నే నాజ్ఞాపించిన మంచిమార్గమును పొందలేక క్రమక్రమముగా అతినికృష్ణ 
మయిన జన్మను పొందుదురు. ఆసురప్రకృతిగల మానవులు మొదట వ్యాఘ్రాది యోనుల 
యందు బుట్టి పిదప సర్పాదియోనులయం దుద్భవించి ఆపైన స్థావరము లగుదురు. వీరెన్నటికి 


ఉత్తమజన్మకు రానేరరు. 20 
శో; త్రివిధం నరకస్యేదం ద్వారం నాశనమాత్మనః । 
కామః క్రోధః తథా లోభః తస్మాదేతత్రయం త్యజేత్‌ ॥ 21 


అ. ఆసురప్రకృతిగల మానవుల అంతుకరణములయం దనేకదోషములు కలవు. 
అందులో కామము, క్రోధము, లోభము అను మూడును నరకప్రవేశమునకు ద్వారములగు 
చున్నవి. యీ మూటివలననే ముఖ్యముగా మానవులు పురుషార్థభ్రష్ణులయి చెడిపోవు చున్నారు. 
ఈ మూడుమాత్రమే మిగిలిన ఆసురసంపదయంతకు మూలకారణ మగుచున్నవి. కావున 


ముముక్షువు యీ మూటిని తప్పక విడువవలయును. 21 
శ్లో; _ ఏతైర్విముక్తః కౌంతేయ! తమోద్వారైగస్రిభిర్నరః । 
ఆచరత్యాత్మన శ్రేయః తతో యాతి పరాం గతిమ్‌ ॥ 22 


అ. కావున నోయి అర్జునా! తమోద్వారములగు కామ, క్రోధ, లోభములను విడచిన 
మానవుడు తనకు శ్రేయోదాయకమగు మార్గమున ప్రవర్తించగలడు. క్రమముగా దేవత్వమును 
పొంది, జ్ఞానమును సంపాదించుకొని మోక్షమునుగూడ పొందగలడు. 22 


అవ॥ ఆసురసంపదను పూర్తిగా విడచుటకుగాని శ్రేయోమార్గమును ఆచరించుటకు 
గాని శాస్త్రమేకారణము. శాస్త్రప్రమాణమున అంతయు నెరవేర్చసాధ్యమగును. లేనిచో నేమియు 
చేయజాలము : 

శ్లో; యః శాస్త్రవిధిముత్సృజ్య వర్తతే కామకారతః । 

నస సిద్ధిమవాప్నోతి న సుఖం న పరాం గతిమ్‌ ॥ 23 

అ. ఓయి అర్జునా! ఎవడు విధినిషేధరూపమయిన వేదవిధిని (శాస్తమర్యాదను) 
యుల్లంఘించి, వానియిచ్చవచ్చినటుల ప్రవర్తించునో వాడు పురుషప్రాప్తికి యోగ్యుడు కానేరడు. 
సుఖమును పొందలేడు. స్వర్గమోక్షములను పొందలేడు. కావున శాస్త్రవిధిని అనుసరించి 


ప్రవర్తించుట యుక్తము: 23 
శ్లో తస్మాచ్చాస్త్రం ప్రమాణం తే కార్యాకార్యవ్యవస్థితౌ । 
జ్ఞాత్వా శాస్త్రవిధానోక్తం కర్మ కర్తుమిహార్హసి ॥ 24 
ఇ ww వావి అది బా 


అ. కావున ఈ పని చేయదగినది, యీ పని చేయదగనిది, అని నిర్ణయించు కొనుటకు 
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శాస్త్రము ప్రమాణము. అందువలన సప్త శాస్త్రముచే శాసింపబడిన కర్మను ఆచరింపుము. 
శాస్త్రము వలదని చెప్పినదానిని ఆచరింపకుము. ఇదియే పురుషార్థము నాందుటకుం 
దగినమార్గము. 


ఇట్లు 
శ్రీభగవద్ద్గీతాభాష్యార్క ప్రకాశికానువాదమున దైవాసురసంపద్విభాగయోగమను 
షోడశాధ్యాయము సమాప్తము. 
శ్రీశ్రీశ్రీ 


Kokok 


శ్రీహయగ్రీవాయ నమః 
శ్రీభగవద్గితా భాష్కార్య ప్రకాశికానువాదము 
సప్తదశాధ్యాయము 
అర్జునుడు అడుగుచున్నాడు. 
శో యే శాస్త్రవిధిముత్సృజ్య యజంతే (శ్రద్ధయాన్వితాః । 
తేషాం నిష్టా తు కా కృష్ణ! సత్వమాహో రజస్తమః ॥ 1 

అ. కార్యాకార్యములను నిర్ణయించుకొనుటలో శాస్త్రము ప్రమాణమని కృష్ణుడు అర్జునుని 
గురించి చెప్పుటచే (గొందరకు శాస్త్రము ప్రమాణముకాదని సిద్ధించుచున్నందున, శాస్త్రము 
ప్రమాణముగా గైకొననివారలస్థితిని తెలియగోరి పార్థుడు మరల కృష్ణుని అడుగు చున్నాడు. 
ఓయికృష్ణా! ఏమానవులు శ్రుతిస్మ ఎకి లక్షణమయిన శాస్త్రవిధిని విడచి, అస్తిక్య బుద్ధితో దేవాదులను 
పూజింతురో వారి నిష్ట సాత్వికమా? రాజసమా? లేక తామసమా? అని అర్జునుని ప్రశ్న 
ఇచట శాస్త్రవిధిని విడచినవారు రెండురకములు. శాస్త్రవిధిని తెలిసి విడచినవారు, దానిని 
తెలియక విడచినవారు, అని. ఇందు శాస్త్రవిధిని తెలిసి విడచినవారిని గురించి ప్రశ్నించెనా? 
లేక శాస్త్రవిధిని తెలియక విడచినవారిని గురించి ప్రశ్నించెనా? యనునది విమర్శింపదగియున్నది. 
ఇందేది యుక్తిసహము? వినుము. తుదిపక్షమే యుక్తిసహము. ఏలనన అర్జునుని ప్రశ్నలో 
“(శ్రద్ధయానితాః” అను విశేషణము కలదు. శాస్త్రవిధిని తెలియక విడచినవారలకు పెద్దల 
యొక్క ఆచారమును తెలిసికొనినంత మాత్రమున కర్మలయందు శ్రద్దాభక్తులేర్పడునుకాని, 
శాస్త్రవిధిని తెలిసికొని దానియందు శ్రద్ధలేక విడచినవారలకు దేవతాపూజయందు (శ్రద్ధ కలుగదు. 
కావున నీ విశేషణముయొక్క సామర్థ్యమును బట్టి శాస్త్రవిధిని తెలియకవిడచినవారిని గురించియే 
అర్జునుడు ప్రశ్నించెనని గ్రహింపవలెను. 

శాస్త్రవిధిని తెలిసినవాడు, దానిని విడచుటకు శ్రద్ధలేకుండుటయే కారణము. శాస్త్ర 
విధిని తెలియనివాడు దానిని విడచుటకు శాస్త్రవిధి యిట్లున్న దను జ్ఞానము లేకుండుటయే 
కారణము కాని (్రద్ద్ధాభావము కారణము కాదు. 


శాస్త్రవిధిని తెలియనివారలకు దానియందు శ్రద్ధ కలుగుటకు నవకాశమే లేదు కదా? 
యని ప్రశ్నింపరాదు. విధిని తెలియనివారుకూడ పెద్దలయొక్క ప్రవృత్తినిబట్టి యీకర్మయం 
దేదియో యొకవిధి యుండవచ్చు. లేనిచో మన పెద్దలు యీకర్మను ఆచరించి యుండరు, అని 
యూహించి వృద్ధవ్యవహారసిద్ధమయిన దేవతాకర్మలయందు శ్రద్ధాభక్తులు గలవారు కావచ్చును. 

కావున శాస్త్రవిధిని తెలియని అవిద్వాంసులుగూడ కడుశ్రద్ధతో దేవతా పూజాదుల 
యందు ప్రవర్తించుచున్నారు. వారి ప్రవృత్తి సాత్వికమా? రాజసమా? లేక తామసమా? అనియే 
అర్జునునిప్రశ్నకు తాత్పర్యము. 
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ఇచట నిష్టా అనుపదమునకు (నితిష్టతి అస్యామ్‌) అను వ్యుత్పత్తివలన ఆశ్రయము 
అని యర్థము. కనుకనే భాష్యకర్తలు నిష్టాశబ్బమునకు అవస్థానము అర్థమని చెప్పిరి. లేక, 
భావవ్యుత్పత్తిచే నిష్టాశబ్బమునకు స్థితి (ఉనికి) అర్ధము. కావున నిష్టాశయమగు వస్తువునందు 
నిష్టాపదప్రయోగము జెపచారికము. కావున వారు సత్యమునందు యుందురా? లేక రజస్సునం 


దుందురా? తమస్సునం దుందురా? అని ఫలితార్థము. | 
శో త్రివిధా భవతి శ్రద్దా దేహినాం సా స్వభావజా । 
సాత్త్వికీ రాజసీ చైవ తామసీ చేతి తాం శృణు ॥ 2 


అ. అర్జునుడు శ్రద్దాసామాన్యమును మాత్రమే విశేషణరూపమున నిర్దేశించెను. కృష్ణుడు 
(శ్రద్ధయనుదానిని మూడువిధములుగ విభజించి విశేషరూపమున సమాధాన మొసగుచున్నాడు. 
పార్భుడు నిష్టనుగురించి ప్రశ్నించెనుకాని, శ్రద్ధను గురించి ప్రశ్నించలేదు. అయినను అర్జునుని 
ప్రశ్నకు శ్రద్ధానిష్టయందే తాత్సర్యమను అభిప్రాయముతో శ్రీకృష్ణుడు శ్రద్ధావిభాగక్రమంబున 
సమాధాన మిచ్చుచున్నాడని గ్రహించవలెను. ప్రాణులకు శ్రద్ద మూడు రకములు. సాత్విక(శ్రద్ధ, 
రాజసశ్రద్ధ, తామస్రద్ధ. అని: ఈ యది స్వభావము వలననే బుట్టును. వెనుకటి జన్మలయందుం 
జేసిన ధర్మాధర్మసంస్మారములు అంతఃకరణయందుండి, మరణకాలమునందు అభివ్యక్తమయి 
స్వభావమని యనబడుచున్నవి. ఇట్టి స్వభావభేదము వలన శ్రద్దకూడ మారును. శ్రద్ధాభేదమువలన 
ప్రవృత్తికూడ భిన్న భిన్నముగా నుండును. సత్త్వగుణమువలన కలిగెడి శ్రద్ధగల మానవులు 
దేవాదులను బూజింతురు. తామస శ్రద్ధగలవారు (పైతపిశాచాదులను బూజింతురు. అని 
పరమార్థము. 2 

ఇచట “దేహినామ్‌” ప్రాణులకు అని సామాన్యనిర్దేశమును చేయుటచే శాప్రీయ శ్రద్ధనే 
మూడువిధములుగా విభజించి చెప్పుచున్నా డను రామానుజ వ్యాఖ్యానము సంగతముకాదు. 

శ్లో॥ సత్వానురూపా సర్వస్య శ్రద్దా భవతి భారత! । 
శ్రద్దామయో9_యం పురుషో యో యభ్రృద్ధస్స ఏవ సః॥ 8 

అ. అర్జునా! ఎల్లమానవులకు తమతమ అంతఃకరణములయందలి పుణ్యపాప 
సంస్మారముల ననుసరించి శ్రద్ధ వేర్వేరుగా కలుగును. జీవు లందరు శ్రద్దామయులు. అనగా 
శ్రద్ధాప్రచారులు అని యర్థము. ఇచట మయట్‌ ప్రత్యయమునకు ప్రాచుర్యము అర్థము. కావున 
ఎక్కువ శ్రద్ధగలవారని నిశ్చయార్థము. అనగా శ్రద్ధయే ప్రధానముగా గలవారని తాత్సర్యము. 
ప్రపంచసంగములేని పరమాత్మకు శ్రద్దాసంబంధముకూడ నసంభవము. కావున శ్రద్ధాసంబంధము 
జీవులకే యని గ్రహింపవలయును. కనుకనే జీవుడు యెట్టిశ్రద్ధ గలవాడుగ నుండునో వాడు 
ఆ (శ్రద్ధ కనుకూలముగనే ప్రవర్తించు చుండును. సాత్విక్రద్ధగలవాడు సాత్వికుడగును. వాడు 
సాత్విక కర్మలయందే (ప్రవర్తించును. రాజస(శ్రద్ధగలవాడు రాజసుడనబడును. వాడు 
రాజసకర్మలయందే ప్రవర్తించును. కావున జీవులయొక్క ప్రవృత్తి వారివారి (శ్రద్ధానుకూలముగ 
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నుండునని నిశ్చయార్థము. 


ఇచట రామానుజులు మయట్‌ ప్రత్యయమునకు వికారార్థమును అంగీకరించి పురుషుడు 

శ్రద్ధాపరిణామముగలవాడు అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఇయ్యది యుచితము కాదు. పురుషునకు 

శ్రద్ధావికార మగుట సంభవింపనేరదు. కావున మయట్‌నకు ప్రాచుర్యార్థమునే అంగీకరింపవలెను. 
8 


శ్లో; యజంతే సాత్త్వికా దేవాన్‌ యక్షరక్షాంసి రాజసాః | 
ప్రేతాన్‌ భూతగణాంశ్చాన్యే యజంతే తామసా జనాః ॥ 4 

అ. కావున వారివారి ప్రవృత్తిచే వారివారి నిష్ట యూహింపనగును. సాత్వికుడు (సత్వనిష్ట 
గలవాడు) దేవతలను బూజించును. రజోనిష్టగల మానవులు యక్షులను, రాక్షసులను బూజిం 
చును. తమోనిష్టగల పురుషులు ప్రేతలను సప్త్రమాతృకలుమున్నగు భూతగణములను బూజిం 
తురు. కావున దేవతాపూజ యొనర్చువారలు సాత్వికులనియు, రాక్షసులను పూజించువారు 
రాజసులనియు, భూతప్రేతాదులను పూజించువారు తామసులనియు ఊహింపవలెనని భావము. 
స్వధర్మభష్టులయిన బ్రాహ్మణాదులు దేహము పడిపోయినతరువాత (మరణానంతరము) వాయ 
వీయదేహమును (గాలిసంబంధమయిన శరీరమును) పొందు (పైతలని చెప్పబడుచున్నారు. 4 


శ్లో; అశాస్త్రవిహితం ఘోరం తప్యంతే యే తపోజనాః । 
దంభాహంకారసంయుక్తాః కామరాగబలాన్వితాః ॥ ర్‌ 
అ. శాస్త్రవిధి యెల్లరకు సమానమయినను ఇట్లు వారివారి ప్రవృత్తినిబట్టి వారినిష్టను 
నిర్ణయించవచ్చును. అందు వెయ్యింటికి ఒక్కడే దేవపూజ నాచరించెడి సత్యనిష్టుడు కనబడు 
చున్నాడు. తరచుగ ప్రాణులందరు రజోనిష్టులు, తమోనిష్టులే. అదెట్లన? వివేకరహితు లయిన 
మానవులు దంభాహంకారములతో గూడిన వారయి, కామరాగబలమునకు లొంగి యితర 
ప్రాణులకు, తనకును బాధాకరమగు ఘోరతపస్సును ఆచరింతురు. ఈ యది శాస్త్ర విహితము 


గాదని తెలిసియు, నాసుర ప్రకృతితో వారిట్లు ఆచరింతురు. 5 
శ్లో  కర్భయంతశ్ళరీరస్థం భూతగ్రామమచేతసః | 
మాం చైవాన్తశ్శరీరస్థం తాన్‌ విద్యాసురనిశ్చయాన్‌ ॥ 6 


అ. ఇట్టివారు శరీరేంద్రియములను కృశింపజేసికొని వివేకరహితులయి, సర్వాన్తః 
కరణసాక్షియగు పరమాత్మనుగూడ నాశమొనర్హురు. పరమాత్మయొక్క ఆజ్ఞను నెరవేర్చకపోవుటయే 
ఆత్మనాశనము కావున వీరు అసురధర్మములయందు నిశ్చయ జ్ఞానముకలవారని గ్రహింప 
వలయును. 6 

అవ॥ ఇంతకుముందు సాత్త్విక, రాజస, తామసభేదముచే శ్రద్ద మూడువిధములని 
చెప్పబడినది. ఇప్పుడు ఆహారము, యజ్ఞము, తపస్సు, దానము అనునవి కూడ సాత్విక, 
రాజస, తామస భేదముచే మూడువిధములని చెప్పబడుచున్నవి. సాత్త్వికాహారములను సాత్త్వికుడు 
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ప్రేమించుననియు రాజసాద్యాహారములను రాజసాదులు (ప్రేమింతురనియును సూచింపబడు 
చున్నది. దీనివలన సాత్త్వికాద్యాహారముల యందలి (ప్రేమాతిశయముచే సాత్త్వికత్వమును 
గ్రహించి, రాజసతామాసాహారములను పరిత్యజించుట కవకాశ మేర్చడును. ఇట్లే యజ్ఞదానాదుల 
యందుగూడ సాత్త్వికత్వాదిభేదమును గ్రహించి, సాత్త్వికములగు యజ్ఞాదుల ననుష్టించుటయు 
రాజసతామసాది యజ్ఞదానతపంబులను పరిత్యజించుటయు సంభవించు నను ఆశయముతో 
నీ విభాగము చెప్పబడుచున్నది. 
శ్లో॥ ఆహారస్త్వపి సర్వస్య త్రివిధో భవతి ప్రియః | 
యజ్ఞస్తపస్తధా దానం తేషాం భేదమిమం శృణు ॥ 7 
అ. సర్వప్రాణులకు ఇష్టమయిన ఆహారము మూడువిధములుగ నున్నది. అట్లే యజ్ఞము 
మూడువిధములు. దానము మూడువిధములు. వీటిభేదమును చెప్పెద వినుము. 7 
శ్లో! ఆయుస్సత్త్వబలారో గ్యసుఖప్రీతివివర్ధనాః ॥ 
రస్యాస్సిగ్గాః స్థిరా హృద్యా ఆహారాస్సాత్త్వికప్రియాః ॥ 8 ॥ 
అ. రసవంతములయినవి, చమురుగలవి, దేహమునందు చాలాకాలముండునవి, మనసు 
కు ఇంపైన ఆహారములు సాత్త్వికులకు ఇష్టములు. వీటివలన ఆయుర్జాయము, (అనగా 
శరీరమునందు ప్రాణవాయువుసంచారము) సత్త్వగుణము, శరీరేంద్రియపాటవము, ఆరోగ్యము, 


సుఖము, (పేమ - అనునవి మిక్కిలి వృదిజెందును. 8 
ట్రా బద్ధ 
శ్లో॥  కట్వమ్లలవణాత్యుష్ణతీక్షరూక్షవిదాహినః । 
డై 
ఆహారా రాజసస్యేష్టా దుఃఖశోకామయ ప్రదాః ॥ 9 


అ. ఇచట “అత్యుష్ణ” అనుపదమునందలి అతిశబ్దమును అన్ని పదాధ౯ముల యందును 
చేర్చుకొనవలయును. కావున అతికటువు, అత్యామ్లము, అతిలవణము, అత్యుష్టము, అతితీక్టము, 
అతిరూక్షము, అతివిదాహి యగు ఆహారములు రాజసునకు ఇష్టములని గ్రహింపవలయును. 
కట్వాదిరసములు కొలదిగానయినను లేనిదో ఏ పదార్థము రుచింపదు. అందువలన సాత్త్వికునకు 
గూడ సూక్ష్మముగా కట్వామ్లాది రసములను సేవించుట ఆవశ్యకమని గ్రహింపవలెను. కనుకనే 
భాష్యకర్తలు అతి శబ్దమును సర్వత్ర సంయోజించుకొనమని (చేర్చుకొనమని) వాగ్రుచ్చిరి. 

అతికటువు = మిక్కిలిచేదువస్తువు. (వేపమున్నగునవి), అత్యామ్లము = మిగుల 
పులుపువస్తువు (చింతపండు); అతిలవణము ప్రసిద్ధము. అత్యుష్ణము = మిక్కిలి వేడి వస్తువు 
(వండగానే దించినవస్తువు); అతితీక్టము = మిక్కిలి కారము గల వస్తువు (మిర్చి - మిరియము); 
అతి రూక్షము = వాతప్రకోపమగు కొర్రలు మొదలయినవి. అతివిదాహి = మిక్కిలి వేడిని 
కలుగజేయు ఆవాలు మొదలగునవి. 


ఇట్టి యాహారమువలన దుఃఖము, శోకము, శరీరానారోగ్యము కలుగును. కనుక 
వీటిని సాత్త్వికులు గ్రహింపకూడదు. 9 


సప్తదశాధ్యాయము 225 


శ్లో యాతయామం గతరసం పూతి పర్యుషితం చ యత్‌ | 
ఉచ్చిష్టమపి చామేధ్యం భోజనం తామసప్రియమ్‌ ॥ 10 

అ. యాతయామం - కొద్దిగా ఉడికినవస్తువు (అనగా ఉడకతగినంతగా ఉడకని వస్తువు); 
గతరసం - సారములేనివస్తువు; పూతి - దుర్గంధముగల వస్తువు, పర్యుషితం - వంటతయారయి 
ఒకరాత్రి గడచిన వస్తువు, ఉచ్చిష్టం - ఒకరు తినగా మిగిలినది. అమేధ్యం - దేవతానివేదనకు 
పనికిరాని వస్తువు. ఇట్టి వస్తువులను భుజించుట తామసులకు ఇష్టమగును. (ఇట్టి వస్తువులను 
తినుటకు తామసులు ప్రేమింతురు). ఇచట (యాతః యామః నియమః యస్య) అని వ్యుత్పత్తిచే 
పాకము యొక్కకాలనియమము పూర్తికానిది, అని అర్థమును చెప్పవలెను. అనగా మందపక్వమని 
అర్థమగును, “పచోవః” అను సూత్రము వలన పచ్‌ ధాతువుకంటె నిష్టార్థమునందు వప్రత్యయము 
చేయగా పక్వశబ్దము నిష్పన్న మగును. 

ఇట్టితరి ఉపసర్షరహితమయిన యమధాతువువలన నియమమను అర్థ మెట్లు 
లభించునని? యనరాదు. ధాతువులకు అనేకార్థములుండును. వాటి యర్థము లను ప్రకటింప 
జేయుటయే ఉపసర్గల కృత్యము. కావున నిచట “ని” అను నుపసర్ణ లేనంత మాత్రమున 
అనేకార్థకమయిన యమధాతువునకు నియమమను అర్థము చెప్పుట దోషము కానేరదు. 

అయితే యామశబ్దమునకు సారము అను అర్థమునుచెప్పి యాతయామమనగా 
నిర్వీర్యవస్తువు అని యేలంజెప్పకూడదు? అని యనరాదు. గతరసమను ఉత్తరపదమువలన 
నీయర్థము పునరుక్తమగుచున్నందున నట్లు జెప్పవీలులేదు. కావున యధాగ్రుతార్థమే యుక్తము. 


ఇచట రామానుజులు, “యాతయామం యాతప్రహరం చిరకాలావస్థితమ్‌” అని 
వ్యాఖ్యానము చేసిరి. అనగా వంట తయారయి ఒకరూముకాలము గడచిన పదార్థమని యర్థము. 
చాలకాలమున్న పదార్థమని భావము. ఇయ్యది సమంజసముకాదు. పర్యుషిత మనుపదమువలననే 
ఈ యర్థము లభించుచున్నది. యాతయామశబ్దమునకుగూడ నిదే యర్థము జెప్పినచో 
పునరుక్తదోషముకాని, యేదియో యొకపదమునకు వైయర్థ్యముకాని సంభవించును. 


ఇక నొకరా(త్రికాలమంతయు గడచిన పదార్థము పర్యుషితమనియు, చాల కాల 
మున్నపదార్థము యాతయామ మనియు, నీ రెంటికిని భేదము. కాలము గడచుటచే రుచి 
మారిపోయినవస్తువు పర్యుషితమనియు, రుచిమారక కాలము మాత్రము గడచిన వస్తువు 
యాతయామమనియు భేదమని చెప్పినచో, నదియు సమంజసముకాదు. రసాంతరమును చెందక 
(రుచిమారక) కాలము గడచినంత మాత్రముననే యాహారమును దుష్టము కానేరదు. ఒకరాత్రి 
గడచినందున బావినీరు అపవిత్రమగును. గంగాజలము రాత్రికాలము గడచినంతమాత్రమున 
అపవిత్రముకాదు. రాత్రి గడచిన అన్నము దోషమును చెందును. రాక్రికాలము గడచినంత 
మాత్రమున మాషవటకాది భక్ష్యములు (మినపగారెలు మున్నగునవి) దుష్టములు కానేరవు. 

మరియు రామానుజులు ఉచ్చిష్టపదార్థమును ఇట్లు నిర్వచించిరి: గురువులు, తండ్రి 
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కాక మిగిలినవారు తినగా మిగిలినయన్నము ఉచ్చిష్టము అని. “గుర్వాదిభ్యోల_ న్యేషాం భుక్త 
శిష్టమ్‌” అని రామానుజభాష్యపంక్తి. ఇయ్యది సమంజసముకాదు. శోతియుడగు శిష్యునకు 
తాను తినగా మిగిలిన పదార్థమును బెట్టుట గురువునకు చాలదోషము (ప్రసక్తించును. అట్లే 
ఉపనయనసంస్మారము జరిగిన కుమారునకు తండ్రితినగా మిగిలిన పదార్థమును బెట్టుట 
చాలతప్పు. అట్లు పెద్దల యాచారము కనుపించదు. 

వైష్ణవులకు మాత్రము గురువు, తండ్రి మున్నగువారి ఉచ్చిష్టాన్నభోజనము శిష్టాచార 
మగుచో అగుగాక. చక్రాంకనాదిశిష్టాచారములతోగూడిన వైష్ణవులకు అన్నియు శిష్టాచార ములే 
యగును. స్మార్తులకు మాత్ర మట్లుకాదు. మూలమునందు గురువు, తండ్రులుకంటె నితరులు 
తినగా మిగిలినదే యుచ్చిష్టమని చెప్పలేదు. ఉచ్చిష్టమనిమాత్రము మూలము నందు గలదు. 
సామాన్యార్థమును బోధించు ఉచ్చిష్టపదమును ఇట్లు విశేషార్థమునందు సంకోచపరచుట 
న్యాయ్యముకాదని సుస్పష్టము. 

అమేధ్యమనగా అపవిత్రమని యర్థము. రామానుజులుమాత్రము అమేధ్యమనగా 
అయజ్ఞశిష్టమని నిర్వచించిరి. ఇది యుక్తముకాదు. యజ్ఞశిష్టముకానిది కేవల తామసాహారమని 
నిర్వచించుట తగదు. సాత్వికులు రాజసులుగూడ యజ్ఞశిష్టముకాని యాహారమును భుజించు 
చున్నారు. యజ్ఞశిష్టముకాని యన్నమును భుజించువారందరు తామసులేయని నియమింప 
శక్యముకాదు. సాత్వికులలో గొప్పవారుకూడ యజ్ఞశిష్టములు కాని (దేవతానివేదన చేయని) 
పందిన మామిడిపండ్లు మున్నగు వాటిని భుజించుచున్నారు. కావున రామానుజులనిర్వచనము 
యుక్తముకాదు. 


“భుజ్యతే = ఆహ్రి'యతే” అను వ్యుత్పత్తిచే భోజనశబ్బమునకు ఆహారమని యర్థము. 


ఇట్టి యాహారము తామసులకు ఇష్టము. 10 
శో అఫలాకాంక్షిభిర్యజ్ఞో విధిదృష్ణో య ఇజ్యతే 1 
యష్టవ్యమేవేతి మనస్సమాధాయ స సాత్వికః ॥ క్ష 
అ. నేను యజ్ఞములను తప్పకంజేయవలెను, కాని వానిఫలమును కోరతగదు. అను 
మనోనిశ్చయముతో విధిప్రకారము చేయబడు కర్మలు సాత్త్వికములనబడును. 1 
శో అభిసంధాయ తు ఫలం దంభార్థమపి చైవ యత్‌ । 
ఇజ్యతే భరతశ్రేష్ట! తం యజ్ఞం విద్ధి రాజసమ్‌ ॥ 12 
అ. ఓయి భరతశ్రేష్ణుడా! ఫలమునుగోరి డాంబికముకొరకు నేయజ్ఞము చేయబడునో 
అది రాజసయజ్ఞ మనబడును. 12 
శ్లో! విధిహీనమసృష్టాన్నం మంత్రహీనమదక్షిణమ్‌ | 
(శ్రద్ధావిరహితం యజ్ఞం తామసం పరిచక్షతే ॥ 18 


సప్తదశాధ్యాయము 227 


అ. విధిరహితమయినదియు, అన్నదానము లేనిదియు, స్వరవర్ణసహిత మంత్రోచ్చారణ 
లేనిదియు, శ్రద్ధ్దారహితమయినదియు దక్షిణలేనిదియు నగు యజ్ఞము తామసయజ్ఞ మనబడును. 
తామసులకుగూడ తామసమగు శ్రద్ధ యుండును. కాని వారు ఆ శ్రద్ధతో భూత(పేతా 
పిశాచాదులను బూజింతురు. దేవతలను బూజింపరు. కావున యజ్ఞముల యందు తామసులకు 
శ్రద్ధలేదనియే జెప్పవలెను. కనుక నే మూలమునందు “శ్రద్ధావిరహితమ్‌” అని యనిరి. 18 


శ్లో దేవద్విజగురు ప్రాజ్ఞపూజనం శౌచమార్దవమ్‌ । 
బ్రహ్మచర్యమహింసా చ శారీరం తప ఉచ్యతే ॥ 14 

అ. తపస్సు మూడువిధములు : శారీరము, వాచికము, మానసికము - అని. ఇయ్యది 
మరల సాత్త్విక, రాజస, తామసభేదముచే మూడువిధములు; అందు మొదటి భేదత్రయమును 
ముందు నిరూపించుచున్నారు. దేవతలనగా సూర్యచంద్రాదులు. ద్విజులన అతిధి అభ్యాగత 
రూపమగు బ్రాహ్మణులు; గురువు లన తండ్రి, విద్యనేర్చినవారు, మంత్రోపదేశమును జేసినవారు. 
ప్రాజ్ఞాలన పండితులు ఇట్టివారిని పూజించుటయు, శరీరమును పరిశుభ్రపరచు కొనుటయు, 
బుజుభావము కలిగియుండుటయు, ఆడువారితో మాటాడుట మున్నగుపనులు లేకుండుటయు, 
పరులను బాధింపకుండుటయు, శారీరకమగు తపస్సు అని చెప్పబడుచున్నది. శరీరము 
ప్రధానముగాగల కర్తృకారక, కరణకారకములతో నెరవేరునది కావున శారీరకమగు తపస్సు 
అని చెప్పబడుచున్నది. దేహేంద్రియాదులు కర్మసాధనము లనువిషయము “అధిష్టానం తథా 
కర్తా కరణం చ పృథగ్విధం” అను శోకముచే ముందు చెప్పబడగలదు. కావున నీ యది 


శారీరకతపస్సు అనుట నిర్వివాదము. 14 
శ్లో; అనుద్వేగకరం వాక్యం సత్యం ప్రియహితం చ యత్‌ | 
స్వాధ్యాయాభ్యసనం చైవ వాజ్మయం తప ఉచ్యతే 11 15 


అ. ప్రాణులకు దుఃఖకరము కానట్టియు, సత్యమయినట్టియు, ప్రియమయినట్టియు, 
హితమయిన వాక్యము వాజ్బయమయిన తపస్సు. నిరంతరము వేదాధ్యయనమును జేయుటయు 
వాజ్బయమగు తపస్సు. నిజమును పలుకుట వాజ్మయతపస్సు. ప్రియము, హితము అయిన 
మాటలను జెప్పుట వాజ్మయమగు తపస్సు అని యర్థము. ఇహలోకమున సుఖమును కలిగించు 
మాటలు ప్రియములు; పారలౌకిక నరకాది దుఃఖములను నివారింప జేయు వాక్యములు 
హితవులు, అని యీ రెంటికి భేదము. “ప్రియహితం చ యత్‌” అను పూర్వార్ధమునందలి చ 
కారము, అనుద్వేగకరత్వాది ధర్మములన్నియు వాక్యమునం దుండవలెనను నియమమును 
సూచించుచున్నది. అందువలన అనుద్వేగకరత్వము, సత్యత్వము, ప్రియత్వము, హితత్వము, 
అను నాలుగు ధర్మములు సమానముగా కలవాక్యమే తపోరూప మనందగును. ఇంతియెకాని 
యిందు ఒకధర్మముకాని, రెండుధర్మములుకాని, మూడుధర్మములుకాని కలవాక్యము తపో 
రూపము కానేరదు. కావున అనుద్వేగకరమయిన వాక్యమునందు సత్యత్వ, ప్రియత్వ, హితత్వ 
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ములు లేనిచో నది వాజ్మయతపస్సు కాదు. అట్లే సత్యమయినవాక్యమునందు అనుద్వేగకరత్వ, 
ప్రియత్వ, హితత్వములు లేనిచో, నదియు వాజ్మయతపస్సు కానేరదు. అట్లే ప్రియమయిన 
వాక్యమునందు మిగిలిన మూడుధర్మములు లేకున్నను, హితమయిన వాక్యమునందు మిగిలిన 
మూడు ధర్మములు లేకున్నను, అది తపోరూపము కానేరదని భావము. 


ఈ వాజ్మియతపస్సునందు వాగ్వ్యాపారమే ప్రధానము. అంతఃకరణాదులు అప్రధానము 
లు. దేవతాపూజాదులయందువలె శరీరవ్యాపారము ఏమాత్రములేదు. ఇట్టి వాజ్మయ తపోరూప 
మయిన వాక్యమునకు భాష్యకర్తలు ఉదాహరణమును జూపిరి. “ఓయి పిల్లవాడా! నీవు కామాది 
వికారములులేని చిత్తముకలవాడవగుము. స్వాధ్యాయమును, కర్మయోగమును అనుష్టించుము. 
ఈ రెంటిని ఆచరించినచో నీకు శ్రేయస్సు కలుగగలదు.” అని. 


ఎవనికి యే శాఖాధ్యయనము విధింపబడినదో, వాడు ఆ శాఖాధ్యయనమును జేయుట 
స్వాధ్యాయాభ్యాసరూపమయిన వాజ్మయతపస్సు అగును. అన్యశాఖాధ్యయనమును జేసినవాడు 
సర్వకర్మబహిష్కృతుడుగాన నయ్యది వాజ్మయతపస్సు కానేరదు. ఇదే యభిప్రాయముతో 
మూలకారులు “స్వాధ్యాయాధ్యసనం” అని ప్రయోగించిరి. అధ్యాయ మనగా, “అధీయతే” 
చదువబడుచున్నది - అనువ్యుత్పత్తిచే వేదమని అర్థము. స్వాధ్యాయ మన తమయొక్క వేదము, 
అనగా స్వశాఖాధ్యాయమని భావము. కావున, స్వశాఖాధ్యయనమే తపోరూపముకాని, 


అన్యశాఖాధ్యయనము తపోరూపముకాదని స్పష్టమగు చున్నది. 15 
శ్లో; మనఃప్రసాదస్సౌామ్యత్వం మౌనమాత్మవినిగ్రహః । 
భావసంశుద్ధిరిత్యేతత్తపో మానసముచ్యతే ॥ 16 


అ. మనఃప్రసాదము అనగా మనస్సునందు కామాదివికారములు లేకుండుట, 
మనోనైర్మల్య మనిభావము. “సౌమ్యత్వము” అనగా మంచిమనస్సు కలిగి యుండుట; ముఖ 
ప్రసాదము మున్నగుకార్యములచే నూహింపదగిన అంతఃకరణవృత్తియని భావము. 

కనుబొమ్మలను చిట్లించుట, కంద్లెర్రజేసికొనుట, మున్నగు చిహ్నములచే తనతండ్రి 
కోపించెనని కుమారుడు తెలిసికొని, స్తుతినమస్మారాదులచే తన తప్పిదము క్షమింపజేసి కొనుచు, 
తండ్రియొక్క ముఖ ప్రసాదముచే కోపముతగ్గి సౌమ్యత్వమును చెందెనని మరల నిశ్చయించుకొని, 
తాను కృతార్థుడయినట్లు తలంచును. ఇట్లు ముఖప్రసాదముచే నూహింప దగిన అంతఃకరణవత్తి 
సౌమ్యత యని చెప్పబడుచున్నది. మనఃప్రసాదము అనుభవైక వేద్యము. సౌమ్యత్వము, 
పరప్రత్యక్షము, అని యీ రెంటికిభేదము. పరులయొక్క అభివృద్ధికి మనస్సు అభిముఖమగుట 
సౌమ్యత యని రామానుజు లనిరి. సౌమ్యుడగు రాజు యాచకులకు ధనాదికమునిచ్చును. 
మనస్సులో కోధాదులు లేకుండుట ప్రసాదము. అనుగ్రహరూపమయిన అంతఃకరణవృత్తి 
సౌమ్యత, అని యీ రెంటికి భేదమని భావము. 


అంతఃకరణము శుద్ధసత్వమును చెందినప్పుడు మనఃప్రసాదాదులు కలుగును. కావున 
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అంతఃకరణముయొక్క సాత్త్విక పరిణామవిశేషమే సౌమ్యత్వమని గ్రహింపవలెను. మౌనమనగా 
మాటాడకుండుట. ఇయ్యది వాజ్బయతపసులో చేరునుకాని, మానసతపస్సులో చేరదు. కావున, 
వాగింద్రియవ్యాపారము మనోవ్యాపారపూర్వకమగుటచే నిచట మౌన మనుశబ్దమునకు, 
మౌనమునకు హేతువగు మనస్సంయమము అర్థము చెప్పవలను. ఆత్మవినిగ్రహమనగా 
మనోనిరోధము. సర్వవిషయముల నుండియు మనసును నిరోధించుట ఆత్మవినిగ్రహము. 
వాగింద్రియవిషయమగు శబ్దవ్యాపారమునుండి మాత్రమే మనసును నిగహించుట - 
మనస్సంయమము అని యీ రెంటికి భేధము. సామాన్య విశేషభావముచే ఆత్మవినిగ్రహ, 
మనస్సంయమములను నిర్దేశించిన పౌనరుక్ష్యము లేదు. ఇతరులతో నిషృపటముగా 


వ్యవహరించుట భావసంశుద్ది - ఈ యవి మానసతపస్సు అనబడు చున్నవి. 16 
శ్లో! _ఢ్రద్ధయా పరయా తప్తం తపస్తత్రివిధం నరైః | 
అఫలాకాంక్షిభిర్యుక్తెస్సాత్తికం పరిచక్షతే ॥ 17 


అ. కాయిక, వాచిక, మానస, భేదముచే మూడువిధములగు నీ తపస్సు మరల సాత్విక, 
రాజస, తామస భేదములచే మూడువిధములని చెప్పబడుచున్నది. 


మానవులు కడుశ్రద్ధతో నాచరించు నీ మూడువిధయులయిన తపస్సును ఫలాకాంక్షను 


వదలి ఆచరించినచో సాత్త్వికమని చెప్పబడును. 17 
శ్లో;  సత్మారమానపూజార్థం తపో దంభేన చైవ యత్‌ । 
క్రియతే తదిహ ప్రోక్తం రాజసం చలమధ్రువమ్‌ ॥ 18 


అ. లాభపూజాఖ్యాతుల కొరకు డాంబికముగా జేయు తపస్సు రాజసమన బడును. 18 
శ్లో మూఢగ్రాహేణాత్మనో యత్పీడయా క్రియతే తపః । 
పరస్యోత్సాదనాథ౯ం వా తత్తామసముదాహృతమ్‌ 11 19 
అ. అవివేక నిశ్చయముచే తనశరీరేంద్రియాదులను కష్టపెట్టుకొనుచు పరులను నశింప 
జేయుటకొరకు జేయు తపస్సు తామసమని చెప్పబడును. ఇచట నుత్తరార్థము నందలి వికల్పా 
ర్భకమగు వా శబ్దమువలన తామసతపస్సు ఆత్మపీడాకరమనియు, పరనాశ కరమనియు, రెండు 


విధములని స్పష్టమగుచున్నది. 19 
శ్లో దాతవ్యమితి యద్దానం దీయతేం నుపకారిణే । 
దేశే కాలే చ పాత్రే చ తద్దానం సాత్త్వికం స్మృతమ్‌ ॥ 20 


అ. ఇపుడు దానముయొక్క తైవిధ్యము చెప్పబడుచున్నది. పుణ్యక్షేత్రమగు కురుక్షేత్రాదుల 
యందును పుణ్యకాలమగు సంక్రమణాదులయందును షడంగవేదవేత్తయగు బ్రాహ్మణునికొరకు 
నుపకారాపేక్షలేక విధిగా దానము చెయవలెనను భావముతో చేసెడి దానము సాత్త్వికమని 
చెప్పబడును. 20 
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శ్లో! యత్తు ప్రత్యుపకారార్థం ఫలముద్దిశ్య వా పునః | 
దీయతే చ పరిక్తిష్టం తద్దానం రాజసం స్మృతమ్‌ 11 21 
అ. ప్రత్యుపకారముకొరకుగాని, దానఫలమగు పుణ్యమును ఉద్దేశించిగాని, తాను 
కష్టపడుచు జేసెడిదానము రాజసమగును. 21 
శో అదేశకాలే యద్దానమపాత్రేభ్యశ్ళ్చ దీయతే । 
అసత్మ ఎ్రతమవజ్ఞాతం తత్తామసముదాహృతమ్‌ I 22 


అ. దానమునకు యోగ్యముకాని ప్రదేశమునందు, దానమునకు తగని కాలము నందు 
అయోగ్యులకు గౌరవములేకుండగా తిరస్మరించుచు జేసెడిదానము తామస మగును. ఇచట 
“దీయత ఇతి దానం” ఇవ్వబడుచున్నది కావున దానమను వ్యుత్పత్తిచే దానశబ్దమునకు 
ద్రవ్యమర్థము; ఇచ్చుట అనుక్రియమాత్రము అర్థముకాదు. అట్లు చెప్పినచో, దీయతే అను 
క్రియాపదముతో అన్వయింపదు. లేక ద్రవ్యము యివ్వబడుచున్న దనుట యేదికలదో, ఆ 


వితరణము అని యన్వయింపవలెను. 22 
శ్లో ఓం తత్సదితి నిర్దేశో బ్రహ్మణగ్తివిధఃస్మృతః | 
బ్రాహ్మణాస్తేన వేదాశ్చ యజ్ఞాశ్చ విహితాః పురా ॥ 23 


అ. వేదాంతములయందు పరమాత్మకు ఓమ్‌ అని, తత్‌ అని, సత్‌ అని, మూడువిధముల 
నామము నిర్దేశింపబడినది. ఇందుకు యథాక్రమంబుగ నుదాహరణములు చూపబడుచున్నవి. 
“ఓమిత్యేకాక్షరం బ్రహ్మ” “తత్త్వమసి” “సచ్చిదానందం బ్రహ్మ” అని. పూర్వము బ్రాహ్మణులు, 
వేదములు, యజ్ఞములు యీ మూడును ఆ నామనిర్దేశముచే సృష్టింపబడినవి. 

అయితే పరమాత్మకు చిదానందాది నామాంతరములు కలవు. కాని, ప్రధానమగుట 
వలనను ప్రకృతమునకు ఉపయోగించుటవలనను, నామత్రయనిర్దేశమే గ్రహింపబడినది. ఈ 
నామత్రయనిర్దేశముతో నుండు ప్రకృతోపయోగము వెనువెంటనే చూపబడగలదు. నామరూప 
రహితమయిన పరమాత్మకు నామత్రయనిదేశ కల్పితము కాని వాస్తవముకాదని గ్రహింపవలెను. 
(బ్రాహ్మణాదులు మాయావియగు నీశ్వరునిచే నీనామత్రయ నిర్లేశపూర్వక ముగా సృష్టింపబడిరని 
భావము. 


ఇచట రామానుజులు బ్రహ్మశబ్దమునకు వేదము అని అర్థమును చెప్పి, లక్షణయా 
వైదికకర్మకు నామత్రయనిర్దేశమని వ్యాఖ్యానించిరి. ఆ నిర్దేశముతో కూడిన బ్రాహ్మణా దులు 
పూర్వము నాచే పుట్టింపబడిరని శ్రీకృష్ణుడు అర్జునునకు(జెప్పినట్లు అన్వయించిరి. 

ఇది యుచితముకాదు. పరమాత్మను చెప్పునట్టి బ్రహ్మపదమునకు వేదము అని అర్థము 
సంభవింపదు. తత్రాపి వైదికకర్మ అను నర్థము లాక్షణిక మగుటచే యుచితము కాదు. వేదము 
గాని, వైదికకర్మగాని, ఓం, తత్‌, సత్‌ అను పదత్రయమునకు వాచ్యము కానేరదు. ఓం, తత్‌, 
సత్‌ అని మూడువిధములయిన శబ్దము వైదికకర్మకు అన్వయించునని చెప్పదగదు. “అన్వయి” 
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అనుపదము మూలమునందు లేదు. బ్రహ్మశబ్దమునకు వైదికకర్మ అని అర్ధమును చెప్పినను 
అన్వయి అనుపదమును క్రొత్తగా కల్పించవలెను. ఇట్లు కల్పించుటలో ప్రమాణము లేదు. 


బ్రాహ్మణులు, వేదములు, వైదికకర్మలగు యజ్ఞములు, యీ మూడును యీ త్రివిధమగు 
నిర్దేశముతో కూడి యుండిరని, “బ్రాహ్మణాస్తేన వేదాశ్చ” అను ఉత్తరార్థముచే చెప్పబోవుచుండగా 
వైదికకర్మ యీనామనిర్దేశముతో కూడి యున్నదని పూర్వవాక్యముచేం జెప్పుట వ్యర్థము, 
పునరుక్తము అగును. మరియు, “తేన విహితాఖ అను వాక్యమునందలి తచ్చబ్దముచే బ్రాహ్మణాది 
సృష్టికర్తృత్వము శబ్దనిష్టమయినట్లు స్పష్టమగుచున్నది. అనగా త్రివిధమగు శబ్దమువలననే 
బ్రాహ్మణాదులు పుట్టింపబడినట్లు అర్థమగుచున్నది. అట్టి తరి తచ్చబ్దార్థమునకు అప్రాధాన్యమును 
కల్పించి “మయైవ” అని కర్రంతర వాచకపదమును అధ్యాహారముం జేయుట అయుక్తమగును. 
పైపెచ్చు (శ్రుతహాని అశుతకల్పనాదోషములు గూడ ప్రసక్తించును. కావున రామానుజవ్యాఖ్యానము 
పొసగదు. 23 

శ్లో తస్మాదోమిత్యుదాహృత్య యజ్ఞదానతపఃక్రియాః | 

ప్రవర్తంతే విధానోక్తాః సతతం బ్రహ్మవాదినామ్‌ ॥ 24 

అ. ఓంకారము, తత్‌ అనుపదము, సత్‌ అనుపదము (బ్రహ్మనామములగుటవలన 
వేదవేత్తలయొక్క శాస్త్రచోదితములగు యజ్ఞదానతపస్సులను క్రియలు ఓంకారము నుచ్చరించియే 
ప్రవర్తించుచున్నవి. వైదికులు యేకర్మను ఆచరించినను ఓమ్‌కారమును ఉచ్చరించియే ఆచరించు 
చున్నారు. “ఓమిత్యాశ్రావయతి” “ఓమితి శగ్‌ంసతి” “ఓమితి ఉద్దాయతి” అను ఛాందోగ్యశ్రుతియు 
“ఓమిత్యధ్యర్యుః ప్రతిగరః ప్రతిగృణాతి” ఇత్యాది తైత్తిరీయ[శ్రుతియును, వేదవిహితమగు 
కర్మలన్నియు ఓంకారోచ్చారణపూర్వకముగనే జరుగుచున్నవని రుజువు చేయుచున్నవి. ఇచట 
బ్రహ్మశబ్దమునకు వేదము అర్థము. కాని పరమాత్మ యర్థముకాదు. పరమాత్మను తెలిసికొనిన 
వారలకు కర్మలయందు ప్రవృత్తి కలుగదు. వేదమును తెలిసికొనినవారలకు కర్మలయందు 
ప్రవృత్తి కలుగును. కావున బ్రహ్మ శబ్దము పరమాత్మవాచకము కానేరదు. 


ఇచట రామానుజులు, “వేదములు ఓమ్‌కారము నుచ్చరించి ఆరంభింపబడుచున్న 
వనియు, ఓంకారముతోంగూడిన వేదమును ధారణచేయుటవలనను, ఓంకారముతోంగూడిన 
యజ్ఞాదికర్మలను చేయుటవలనను, బ్రాహ్మణులకుగూడ ఓమ్‌ అను శబ్దసంబంధము కలదని 
యనిరి. ఈ కథయంతయు మూలములో లేనందున ఉపేక్షింపదగిన దగుచున్నది. 24 
శ్లో తదిత్యనభిసంధాయ ఫలం యజ్ఞతపఃక్రియాః 1 
దానక్రియాశ్చ వివిధాః క్రియంతే మోక్షకాంక్షిభిః ॥ 25 
అ. చిత్తశుద్ధి జ్ఞాన ప్రాప్తిద్వారా మోక్షమును గోరు మానవులు “తత్‌” అనుపదమును 
ఉచ్చరించి కర్మఫలమును గోరక యజ్ఞములను, తపస్సులను, దానములను చేయుచున్నారు. 
ఈ శ్లోకము మోక్షమును గోరు అవిద్వాంసుల విషయముగాని విద్వత్సంన్యాసుల విషయము 
కాదు. విద్వత్సంన్యాసులకు కర్మాధికారమే లేదు. 25 
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శో సద్భావే సాధుభావే చ సదిత్యేతత్రయుజ్యతే 1 
ప్రశస్తే కర్మణి తథా సచ్చబ్దః పార్థ! యుజ్యతే i 26 

అ. సద్భావమనగా ఉండుట, సాధుభావమనగా మంచినడత, కావున, లేని వస్తువునకుం 
గొంతకాలమునకు ఉండుట తటస్థించగా, సత్‌ అనుశబ్దము ప్రయోగింపబడు చున్నది. (ఉ) 
పుట్టకపూర్వము, లేనికుమారుడు పుట్టుట తటస్థించగా, పుత్రజన్మయందు సత్‌ అనుశబ్దము 
ప్రయోగింపబడుచున్నది. (సన్‌ పుత్రః) అని, పుత్రుడున్నాడు అని దీనియర్థము. 

అట్లే, ఒకానొకమానవుడు మొదట గొంతకాలము చెడ్డనడతకలవాడుగ నుండి, పిదప 
అదృష్టవశమున గొంతకాలమునకు మంచినడత గలవా డాయిను. అట్టి వాని మంచినడతయందు 
(సాధుత్వమునందు), సచ్చబ్దము ప్రయోగించబడుచున్నది. కావున, లేనివాడు ఉండెనని 
చెప్పవలసివచ్చినప్పుడును, చెడునడతగలవాడు మంచినడగకలవాడని చెప్పవలసివచ్చినపుడును, 
సత్‌ అను బ్రహ్మవాచకమగు పదము ప్రయోగింపబడుచున్నది ఫలితార్థము. 


సత్‌ అనుపదము బ్రహ్మాభిధానము అనగా బ్రహ్మనామమని యర్థము. “ఘటః౯ొ 
అనునామము ఘటమను పదార్థమును బోధించునట్లు, బ్రహ్మనామమగు సచ్చబ్దము బ్రహ్మను 
బోధించును. ఎప్పుడు పేరుతో వస్తువు నిర్దేశింపబడుచుండును. ముసలివాడు ఘటమును 
తీసికొనిరమ్మని చెప్పగా విని, పిల్లవాడు ఘట మను పదార్థమును తెచ్చు చున్నాడు. ఈ యది 
పేరునకు వస్తువును నిర్దేశించు సామర్థ్యములేనిచో కుదరదు. సద్భావమునందు “సన్‌పుత్రక” 
అను ప్రయోగమున్నట్లు, సాధుభావమునందుగూడ “సాధుస్సన్‌” అను ప్రయోగము కలదు. 

ఇట్లే వివాహముమొదలగు శుభకర్మలయందుగూడ సచ్చబ్దము ప్రయోగింపబడు చున్నది. 
ఈ యవి సత్మర్మలు అని. ఆదిపదమువలన వాపీకూపతటాకాది పూర్తకర్మలను, అగ్నిష్టోమాది 
ఇష్టకర్మలను (గ్రహింపవలెను. 

ఇట్లు (ప్రశస్తమయిన యజ్ఞ దాన, తపస్సులు మూడింటికి సచ్చబ్దవిషయత్వము 


సిద్ధమయినది. “సన్‌యజ్ఞః” “సత్తపఃి” “సద్దానమ్‌” అని. 26 
శ్లో! యజ్ఞే తపసి దానే చ స్థితిస్సదితి చోచ్యతే I 
కర్మ చైవ తదర్థియం సదిత్యేవాభిధీయతే ॥ 27 


అ. యజ్ఞమునందు, తపస్సునందు, దానమునందు, పురుషునకు గల ప్రవృత్తి (“సత్‌” 
అని) మంచిదని చెప్పబడుచున్నది. యజ్ఞాదులకొరకయిన ద్రవ్యార్డనాది వ్యాపారముగూడ 
మంచిదనియే చెప్పబడును. (లేక) ఈశ్వరార్థములయిన కర్మలన్నియు మంచివనియే చెప్పబడు 
చున్నవి, అని శ్లోకాన్వయము. కనుకనే యజ్ఞాద్యనుష్థానమునందు ప్రవర్తించినపురుషుని జూచి 
పెద్దలు, “వీ డిపుడు మంచిస్థితిలో నుండె” నని యనుకొందురు. కావున యజ్ఞాదిస్థితి సచ్చబ్దముచేం 
జెప్పబడుచున్న దని భావము. 

ఇచట సచ్చబ్దమునకు సద్భావమనికాని, సాధుభావమనికాని, ప్రాశస్య్యమని కాని, 
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అర్థముకాదు. యజ్ఞ దాన తపోకర్మలయం దునికియే అర్థము. కావున వెనుకంజెప్పిన విషయము 
నకు సాంకర్యము లేదు. యజ్ఞాదికర్మలయం దునికియే సత్‌ అనుపదమున కర్థమగుచో సత్‌, 
స్థితి, అనుపదముల రెంటికి పునరుక్తదోషము వాటిల్లునుకదా యని అనరాదు. “మృత్యుంజయ 
శ్చివ5” అను పదములకువలె సత్‌, స్థితి అనుపదములకుగూడ అర్థము ఉపపన్నమగును. 
విశేష్యాంతరమున్నపుడు విశేష్యముకూడ విశేషణార్థమునే యిచ్చును. కావున యజ్ఞాదులయం 
దునికి చెప్పు సచ్చబ్దము, స్థితిశబ్బమును ప్రయోగించి యుండగా యజ్ఞాది విషయత్వమునందు 
మాత్రమే పర్యవసించును. 

ఇచట “తదర్ధీయమ్‌” అనుపదమునకు రెండర్భములు కలవు. ఒకటి యజ్ఞదాన 
తపస్సులకొరకయిన కర్మ అని, రెండు (2) లోగడ యెవరియొక్క అభిధానములు (నామములు) 
ఓం తత్‌ సత్‌ అని చెప్పబడినవో అట్టి యీశ్వరుడు అని. కావున నీశ్వరార్థమయినకర్మ అని 
రెండవయర్థము. యజ్ఞాదులకొరకయిన కర్మగాని, ఈశ్వరార్థమగు కర్మగాని, ఈ రెండును 
మంచివనియే చెప్పబడును. 


ఓయి! ఓంకారము నుచ్చరించి కొందరు కర్మలను చేయుచున్నారని చెప్పబడినది. 
మరికొందరు “తత్‌” అను బ్రహ్మనామము నుచ్చరించి కర్మల నాచరించుచున్నారని చెప్పబడినది. 
ఇంతియె కాని “సత్‌” అను బ్రహ్మనామము నుచ్చరించియే కర్మలను చేయుదు రని చెప్పలేదు. 
పైగా సచ్చబ్దమునకు (బ్రహ్మకంటె భిన్నముగా సద్భావము, సాధుభావము మున్నగు అర్థములు 
చెప్పబడినది. 

పైగా, కావున బ్రహ్మనామముల మూటికి ప్రయోగము యెట్లు సంభవమగును? ఓం, 
తత్‌ అను బ్రహ్మనామముల రెంటికే ప్రయోగము చూపబడినదికదా? అనినచో నిజమే, 
(బ్రహ్మవాచకమగు సచ్చబ్దమునకే సద్భావ సాధుభావాదులయందు బెపచారికముగా ప్రయోగము 
చూపబడినది. సద్భావాదులయొక్క ప్రశంసకొరకు - కనుక ముముక్షువులు సత్‌ అను 
(బ్రహ్మనామమును ఉచ్చరించియే యజ్ఞదానతపస్సులను చేయుదురని గ్రహింపవలయును. (లేక) 
ఓమ్‌, తత్‌, సత్‌ అని యుచ్చరించి బ్రహ్మవేత్తలగు ముముక్షువులు ఈశ్వరార్థమయినచో మంచి 
దని తలచి, కర్మనుచేయుచున్నాడు. ఈ విషయము తెలియని అవిద్వాంసులుకూడ బ్రహ్మనామము 
లను ఉచ్చరించి కర్మలను చేయుచో ఆకర్మ విగుణ మయినను నామోచ్చారణమువలన గుణము 
కలదగును. కావున ఓం, తత్‌, సత్‌ అను బ్రహ్మనామోచ్చారణకు కర్మసాద్దుణ్యము కలుగజేయుట 
యే ప్రయోజనమని భావము. 

సచ్చబ్దమునకు యజ్ఞాది క్రియలు అర్థమని యింతకుముందు కంఠతః చెప్పబడినది. 
దాని ననుసరించి తచ్చబ్దమునకుగూడ యజ్ఞాదిక్రియలు అర్థమని చెప్పుటయే యుచితము. 
రామానుజు లట్లే వ్యాఖ్యానించిరి (ముముక్షువులు ఫలేచ్చను విడచి యజ్ఞాదిక్రియలను చేసిరి. 
ఆ క్రియలు తచ్చబ్దముచే జెప్పబడుంచున్నవి.) అని బ్రహ్మవాచకమగు తచ్చబ్దమునకు యజ్ఞాది 
క్రియలు అర్థమెట్లగునని శంకింపరాదు. (బ్రహ్మ ప్రాప్తికి సాధనములగుటచే, యజ్ఞాదిక్రియలు 
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బ్రహ్మవాచియగు తచ్చబ్దమునకు అర్థము కావచ్చును. కావున తత్‌ అను బ్రహ్మాభిధానమును 
(బహ్మనామమును) ఉచ్చరించి, యజ్ఞాదిక్రియలు చేయబడుచున్నవని వ్యాఖ్యాన మొనర్చుట 
యుక్తముగా దన్నచో, 

అట్లుకాదు. “తస్మాదోమిత్యుదాహృత్య” అను పూర్వశ్లోకమునందు చెప్పినట్లు, యిచ్చట 
గూడ (తది త్యుదాహృత్య) తత్‌ అనుపదమును ఉచ్చరించి అనియే వ్యాఖ్యానమొనర్చ వలయును. 
మరియు, యజ్ఞాదిక్రియలు తచ్చబ్దనిర్దేశ్యములయినట్లు, ఓంకారనిర్దేశ్యము లనికూడ జెప్ప 
సాధ్యమగును. అట్టితరి ఓంకారమునుచ్చరించి వైదికులకర్మలు ప్రవర్తించు చున్నవనియు, ఆ 
కర్మలు ఓమ్‌ అని చెప్పబడుచున్నవనియును, రామానుజు లెందుకు వ్యాఖ్యానము చేయలేదు? 
ఇపుడు వ్యాఖ్యానము జేతుమున్నచో, నట్లే తత్‌ అనుపదమును ఉచ్చరించి, ముముక్షువులచే 
కర్మలు చేయబడుచున్నవని వ్యాఖ్యానము చేయుడు. ఈ రెండు శ్లోకములు సమానార్థకము 
లగుటవలన, ఇట్లు వ్యాఖ్యానము చేయుటయే యుచితమగును. 


మరియు ఇట్లు వ్యాఖ్యానము చేసినచో “ఆ క్రియలు ఓమ్‌ అని చెప్పబడుచున్నవి 
“తతొ” అని చెప్పబడుచున్నవి.” అను రెండువాక్యములు మూలములో లేనందున రామా నుజులకు 
స్వకపోలకల్పితములు కావలసివచ్చును. కావున రామానుజవ్యాఖ్యానము సరియయినది కాదు. 
ఇక “తస్మాదోమిత్యుదాహృత్య” అను శ్లోకమునందు “ఓమిత్యనేన క్రియా ఉచ్యంత ఇతి” 
ఓంకారముచే క్రియలు చెప్పబడుచున్నవని వ్యాఖ్యానము చేయమన్నవచో, నట్టితరి 
“తదిత్యనభిసంధాయ” అనుశ్లోకమునందుకూడ నట్లు వ్యాఖ్యానము చేయకుడు. 

“తదిత్యనభిసంధాయ” అను శ్లోకమునందు “ఉదాహృత్య” (ఉచ్చరించి) అనుపదము 
లేనందున నిట్లు వ్యాఖ్యానము చేయబడుచున్నదనియు, “తస్మాదోమిత్యుదాహృత్య” అను 
శోకమునందు “ఉదాహృత్య” అను పదమున్నందున నిట్లు వ్యాఖ్యానము చేయబడ లేదనియు, 
సమాధాన మీయదగదు. వెనుకటి శ్లోకమునందు జెప్పబడిన “ఉదాహృత్య” అనుపదము 
“తదిత్యనభిసంధాయ” అను శ్లోకమునందుగూడ అధ్యాహారము జేసికొని యన్వయించు 
కొనవచ్చును. వెనుకటి శ్లోకమునందు జెప్పబడకుండుటచే “తాశ్చ క్రియాస్తదిత్యుచ్యంతే” “ఆ 
కర్మలు తత్‌ అని చెప్పబడుచున్నవి' అను పదములను అధ్యాహారము చేయుటమాత్రము అయుక్తమే 
యగును. 

కావున “తస్మాదోమిత్యుదాహృత్య” అను పూర్వశ్లోకమునందువలె “తదిత్యనభి సంధాయ” 
అనుశ్లోకమునందుగూడ “ఉదాహృత్య” అనియే వ్యాఖ్యానము చేయవలెను. ఆ కర్మలు తత్‌ 
అనుపదముచే జెప్పబడునని వ్యాఖ్యానము చేయదగదు. సచ్చబ్దమునకు సాధుభావ సద్భావాద్యర్థ 
విశేషములు చూపబడినది. అట్లు తచ్చబ్దమునకు అర్థవిశేషములు చూపబడలేదు. అందువలన 
తచ్చబ్దమునకు సచ్చబ్దానుసారము యుక్తముకాదు. 

కావున తచ్చబ్దమునకు ఓంకారానుసారమే యుక్తము. తచ్చబ్ద్బమునకువలె ఓమ్‌ 
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కారమునకు గూడ అర్థ విశేషములు చూపబడనందున నా రెంటికే సామ్యము కుదురును. 
కాక “ఓంకారము నుచ్చరించి తత్‌ అనుపదమును ఉచ్చరించి” అనివలె “సత్‌ అను పదమును 
ఉచ్చరించి” అనియే కల్పించుటయుక్తము. అట్లెనచో ప్రకరణసందర్భము కుదురును. 


కావున “ఓం తత్సత్‌” అని యుచ్చరించుటచే కర్మలు ఈశ్వరార్థము లగుచున్నందుననే 
పెద్దలు సంధ్యావందనాది కర్మల నాచరించి “ఓమ్‌ తత్పద్దహ్మార్పణమస్తు” అని చెప్పుచున్నారు. 
ఓంతత్సత్‌ అను నిర్దేశముచేతను బ్రహ్మార్చణముచేతను కర్మలు సాద్దుణ్యమును జెందును. ఇట్లెననే 
యజ్ఞాది కర్మలు సాద్దుణ్యమును చెందుటకాని, సాత్త్విక ములగుటకాని సంభవించును. లేనిచో 


కర్మలకు సాద్దుణ్యాదిసిద్ధి యుండదు. 27 
శ్లో; _ అశ్రద్ధయా హుతం దత్తం తపస్తప్తం కృతం చ యత్‌ । 
అసదిత్యుచ్యతే పార్థ! న చ తత్రేత్య నో ఇహ ॥ 28 


అ. ఓయి అర్జునా! (శద్ధాపూర్వకముగ నాచరించినకర్మలే సాద్దుణ్యమును చెందును. 
అగ్రద్ధతో జేసెడి హోమములుకాని, అ్రద్ధతో జేసెడి దానముకాని, అథ్రద్ధతో జేసెడి తపస్సు 
కాని, అశ్రద్ధతోం జేసెడి మరి యే యితరకర్మలకుకాని, అవి యన్నియు నిరర్ధకము లగును. 
శ్రద్దారహితములగు కర్మలు (బ్రహ్మప్రాప్తి సాధనములగు కర్మయోగాదులకు బహుదూరములు. 
వాటివలన ప్రయాసయేకాని ఆముష్మికమగు స్వర్గాదిఫలముకాని, విహితములగు పశుపుత్ర 
విత్తెశ్వర్యాదులుకాని సంభవింపవు. ఇట్టి కర్మలను సజ్జనులు మిగుల నిందింతురు. వీటివలన 
నరకాది దుఃఖములు సంప్రాప్తము లగును. 

కావున నెల్లరు వర్ణాశ్రమవిహితమయిన కర్మలను ఓం తత్‌ సత్‌ అను (బ్రహ్మాభిధాన 
నిర్దేశపూర్వకముగా శ్రద్ధాభక్తులు కలిగి, ఫలమును కోరక, అవశ్యకర్తవ్యమను బుద్ధితో 
నాచరింపవలయును. అట్టి కర్మయోగము బంధప్రదముకాక చిత్తశుద్ధి జ్ఞాన ప్రాప్తిద్వారమున 
మోక్షహేతువగును. కావున నోయి అర్జునా! నీవుకూడ యుద్ధ మను స్వకర్మను శ్రద్ధతో యధావిధి 
నాచరింపుము. నీవు సంసారబంధవిముక్తుడ వగుదువు. 28 

ఇట్లు 
శ్రీమద్భగవద్గీతా శాంకరభాష్మార్మ ప్రకాశికానువాదమున శ్రద్ధాత్రయవిభాగయోగ మను 
సప్తదశాధ్యాయము ముగిసినది 
శ్రీశ్రీశ్రీ 
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శ్రీహయగ్రీవాయ నమః 
శ్రీభగవద్దీతా భాష్యార్య ప్రకాశికానువాదము 
అష్టాదశాద్యాయము 
1అవ॥ ఈ యధ్యాయమునందు సకలవేదార్థమును జెప్పదలచి గీతాశాస్త్రార్థమంత 
యు నుపసంహరించి చెప్పుచున్నాడు. లోగడ అధ్యాయములయందు జెప్పిన విషయము ఈ 


యధ్యాయమునందు తెలియనగును. అర్జునుడు మాత్రము సంన్యాసత్యాగ శబ్దార్థముల 
విశేషమును మాత్రమే తెలియగోరి కృష్ణుని ప్రశ్నించుచున్నాడు. 


అర్జున ఉవాచ - 
శ్లో; _ సంన్యాసస్య మహాబాహో! తత్త్వమిచ్చామి వేదితుమ్‌ । 
త్యాగస్య చ హృషీకేశ! పృథక్కేశినిషూదన! 11 1 


అ. “ప్రజహాతి యదా కామాన్సర్వాన్‌ పార్థ! మనోగతాన్‌ ” 
“మయి సర్వాణి కర్మాణి సంన్యస్యాధ్యాత్మచేతసా ళ్‌ 
“త్యక్త్వా కర్మఫలాసంగం నిత్యతృప్తో నిరాశ్రయః” 
“నిరాశీః యతచిత్తాత్మా త్యక్తసర్వపరిగ్రహః ” “యోగసన్వ్యస్తకర్మాణమ్‌” 
“జేయస్స నిత్యసంన్యాసీ యో న ద్వేష్టి న కాంక్షతి” 
“సంన్యాసస్తు మహాబాహో! దుఃఖమాప్తమయోగతః” 
“బ్రహ్మణ్యాధాయ కర్మాణి సంగం త్యక్త్వా కరోతి యః 
“యుక్తః కర్మఫలం త్యక్త్వా శాంతిమాప్పోతి నైప్టికీమ్‌” 
“సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యస్యాస్తే సుఖం వశీ” 
“అనాక్రితః కర్మఫలం కార్యం కర్మ కరోతి యః” 

“స సంన్యాసీ చ యోగీ చ న నిరగ్నిర్న చాక్రియః” 
“యం సంన్యాస ఇతి ప్రాహుర్యోగం తం విద్ధి పాండవ” 
“న హ్యసన్వ్యస్తసంకల్పో యోగీ భవతి కశ్చన” 
“సర్వసంకల్పసంన్యాసీ యోగారూఢస్తదోచ్యతే ” 
“సంకల్పప్రభవాన్‌ కామాంస్యక్తా సర్వానశేషతళొ 
“సంన్యాసయోగయుక్తాత్మా విముకో మాముపైహ్యసి” 
“యేతు సర్వాణి కర్మాణి మయి సంన్యస్య మత్పరాఃొ 
“సర్వకర్మఫలత్యాగం తతః కురు యతాత్మవాన్‌” 
“సర్వారంభపరిత్యాగీ యోమే భక్తస్స మే ప్రియః” 
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“శుభాశుభపరిత్యాగీ భక్తిమాన్‌ యస్స మే ప్రియః” 

“సర్వారంభపరిత్యాగీ గుణాతీతస్స ఉచ్యతే” అని యిట్లు పూర్వాధ్యాయములం 
దచ్చటచ్చట సంన్యాసము, యోగము నిర్దేశింపబడియున్నది. సంన్యాస త్యాగములు రెండును 
యేకరూపములని సంన్యాస, త్యాగ శబ్దార్థమువలన స్పష్టమగుచున్నది. సమ్‌ అను నుపవర్గ 
పూర్వమున గల న్యాసశబ్దమునకు త్యాగమర్థము. కనుకనే “సంన్యస్య” అనుపదమునకు 
“పరిత్యజ్య, సర్వం వ్రజతి” (అంతయును విడచిపోవుచున్నాడు) అను వ్యుత్పత్తి వలన 
పారివ్రాజ్యమనగా పరిత్యాగమని యర్థము, అనగా సంన్యాసమని భావము: 

ఇట్లు సంన్యాస త్యాగముల కభేదము సిద్ధించుచుండ మోక్షమునకు త్యాగమొక మార్గము, 
సంన్యాసము మరియొకమార్గము అని శిష్టులు చెప్పుటవలన, ఇందు న కర్మణా న ప్రజయా 
ధనేన త్యాగేనైకేల_ మృతత్త్వమానశుః “వేదాంతవిజ్ఞానసునిశ్చితార్థా స్పంన్యాసయోగాద్యతయ శుద్ద 
సత్వాః అను శాస్త్రవచనములు ప్రమాణమగుటగాని, జనకాదులు త్యాగమువలన ముక్తిపొంది 
రనియు, యాజ్ఞవల్మ్యాదులు సంన్యాసమువలన ముక్తినొంది రనియును లోకప్రతీతికాని, ఇది 
యంతయు నెట్లు కుదురును? 

“కురు కర్మైవ తస్మాత్త్వం సంగం త్యక్తా ధనంజయ!” (ఓయి అర్జునా! కావున నీవు 
ఫలేచ్చను వదలి కర్మయే చేయుము) అని భగవంతుడు నాకు కర్మానుష్టానమును, త్యాగమును 
ఒకేమారు యెట్లు ఉపదేశించెను? కర్మానుష్టాన కర్మసంన్యాసములు పరస్పర విరుద్ధములుకదా? 
కర్మసంన్యాసమన కర్శత్యాగమే కాని వేరుకాదుకదా? ఒకవేళ సంన్యాస త్యాగములు భిన్నములని 
యనుకొనెద మనినచో నట్టిభేదమున్ను స్పష్టపడుటలేదు. శబ్దములు భిన్నముగా నున్నంత 
మాత్రమున అర్థభేద మంగీకరించవలసివచ్చును. కావున, సంన్యాస త్యాగశబ్దములకు అర్థభేదము 
లేనంతలో నీరెండును భీన్నమార్గము లెట్లగును? నాకుమాత్రము కర్మ త్యాగములయందే 
యెట్లధికారము? సంన్యాసమునం దేల నధికారము లేదు? అని యిట్లూహించుకొని సంన్యాస 
త్యాగములయొక్క యధార్థ్యమును తెలిసికొన గోరి అర్జునుడు డడుగుచున్నాడు. “సంన్యాసస్య” 
అని. సంన్యాసము, త్యాగము, లను రెండుమార్గములకు గల భేదము, వాటి యధార్థస్వరూపము 
తెలిసినచో తనయధికారము ననుసరించి అందేదియో యొకమార్గమునందు (ప్రవేశించి, తాను 
సంసారమునుండి మోక్షమును చెందవచ్చునని పార్గుని యాశయము. 

కాని యింతకుముందు “కర్మణ్యేవాధికారస్తే మా ఫలేషు కదాచన” అను శ్లోకముచే 
పార్గునకు త్యాగమార్గమే యుచితమని శ్రీకృష్ణు డుపదేశించియుండెను. అయినను అర్జునుడు 
అద్దానిని త్యాగమార్గమని విశేషరూపమున తెలిసికొనలేదు. భగవంతుడుగూడ పూర్వాధ్యాయ 
ములం దెచ్చటను ఫలమును గోరక కర్మలనాచరించుట త్యాగమనియు, కర్మలను పూర్తిగా 
వదలుట (మానివేయుట) సంన్యాసమనియును వివరించి చెప్పియుండలేదు. ఫలమును గోరక 
కర్మల నాచరించుట యోగమనిమాత్రము చెప్పియున్నాడు. అట్టితరి అనుష్టాన రూపమయిన 
నాయోగము త్యాగమని, వివరించి చెప్పనిదే అర్జును డెట్లు తెలిసి కొనును? త్యాగమనగా 
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విడచుట, అనగా కర్మపరిత్యాగమని యర్థము. యోగమనగా కర్మను ఆచరించుట. ఈ రెండును 
పరస్పరవిరుద్ధములు. కనుక నీ రెండు నేకరూపములని తెలిసికొనుట యెట్లు పొసగును? 
ఫలమును విడచుటయే త్యాగముకాని కర్మలను విడచుట త్యాగముకాదని గురూపదేశములేనిదే 
యెవ్వడును తెలిసికొనజాలడు. కావున “జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినాం” 
అను శ్లోకముచే వెనక జెప్పబడిన సాంఖ్య, యోగ మార్గములలో సాంఖ్యమార్గమే సంన్యాస 
మార్గమనియు, యోగమార్గమే త్యాగమార్గమనియు (గ్రహింపవలెను. త్యాగము కర్మానుష్టాన 
రూపము, సంన్యాసము కర్మసంన్యాసరూపము. ఈ రెంటికిని పరస్పరము విరోధముకలదు. 
కావున నీరెండును ఒకటి కానేరవు. కర్మానుష్టాన కర్మఫలత్యాగములు అట్లు పరస్పరవిరుద్ధములు 
కావు. ఫలత్యాగపూర్వకముగ కర్మ ననుష్టించుటకు వీలగును. కర్మత్యాగపూర్వకముగా కర్మ 
ననుష్టించుట కెన్నడును వీలుపడదు. కనుక కర్మయోగ, కర్మసంన్యాసములకు విరోధము 
అనివార్యము. కనుక సాంఖ్య యోగములే సంన్యాసత్యాగములని తెలియక సంన్యాసత్యాగములకు 
అర్థమొకటే యగుటవలన నారెంటికి భేదములేదని తలచి, యా రెంటియొక్క విశేషరూపమును 
తెలిసి కొనగోరియే అర్జునుడు ప్రశ్నించుచున్నా డనుట యుక్తము. 

పూర్వాధ్యాయములయందు చెప్పబడిన సాంఖ్యయోగములే యిచట సంన్యాస త్యాగ 
రూపముతో జెప్పబోవుటవలన ఆచార్యపాదులు వెనుకటి యధ్యాయములయందు చెప్పబడిన 
విషయములే యిచట తెలియబడునని వాగ్రుచ్చిరి. “అర్జునస్తు” అను తు శబ్బమువలన అర్జును 
డడుగని విషయములనుగూడ శ్రీకృష్ణుడిచట నుపదేశించునని తెలియుచున్నది. ఇచట త్యాగ, 
సంన్యాసములకు గలవిశేషమును మాత్రమే శ్రీకృష్ణుడు ప్రతిపాదించుటలేదు. మరేమనిన 
బ్రాహ్మణాది వర్ణధర్మములనుగూడ ప్రతిపాదించు చున్నాడు. వర్ణధర్మములు వెనుక చెప్పబడలేదని 
శంకింపబనిలేదు. శమదమాది ధర్మములు పూర్వము చెప్పబడియే యున్నవి. కాని ఈ యవి 
బ్రాహ్మణధర్మములు, ఈ యవి క్షత్రియధర్మములు అని విశేషించి చెప్పలేదు. ఇప్పుడీ అధ్యాయము 
నందలి విశేషించి చెప్పబడుచున్నవి. అట్లుకాక వెనుకచెప్పినవాటిని అదేరూపములో చెప్పినచో 
పునరుక్తదోషము వాటిల్లును. కనుక సన్వ్యాసశబ్దార్థమునకు, త్యాగశబ్దార్థమునకు గల భేదమును 
తెలియగోరి అర్జును డడుగుచన్నాడని సంబంధము. 

ఈ శ్లోకమునందు అర్జునుడు శ్రీకృష్ణుని మహాబాహు వనియు, హృషీకేశుడనియు, 
కేశినిషూదను దనియు, మూడువిధముల సంబోధించెను. అందు మహాబాహో? అను 
సంబోధనమున మహాపురుషలక్షణము సూచితమగును. కేశినిషూదన అను దానివలన 
దానవాంతకుడను విషయమము వ్యక్తమగును. కేశియనగా అశ్వరూపుడగు ఒకానొక రాక్షసుడు. 
వానిని చంపుటచే శ్రీకృష్ణుడు కేశినిషూదన అను పేరును బడసెను. హృషీకేశ అను సంబోధనము 
వలన ప్రత్యగభిన్నమగు పరమాత్మయని స్పష్టమగును. హృషీకేశ అను పదమునకు ఇంద్రియ 
ప్రేరకుడని యర్థము. అనగా సర్వభూతేశ్వరుడని భావము. కావున ఓయి కృష్ణా! నీవు సర్వమును 
స్వయముగా గుర్తెణుంగుదువు. ఇతరులకు బోధించుటకు, ఇతరులచే గ్రహింపంజేయుటకుగూడ 
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నీవే సమర్గుడవు. కావున సంన్యాస త్యాగములయొక్క తత్త్వమును తెలిసికొనదలచి, నేను నిన్నే 
యడుగుచున్నాను. చెప్పుమని నిన్ను నియమించుటకు నేనెంతవాడను? నాకు తెలిసికొన గోరిక 
కలదని నీయొద్ద మనవి చేసికొనుటయే నాధర్మము. స్నేహితుడవును, పరమకారుణికుడవును 
అగు నీవే నాకోరిక నెరవేర్తువు. కావున కృష్ణా! సంన్యాస, త్యాగములయొక్క యాథాతథ్యమును 
(తత్త్వమును) వివరించి చెప్పుము. 1 

శ్లో కామ్యానాం కర్మణాం న్యాసం సన్యాసం కవయో విదుః | 

సర్వకర్మఫలత్యాగం ప్రాహుస్యాగం విచక్షణాః ॥ 2 

అ. శ్రీకృష్ణు డచ్చటచ్చట సన్నాస త్యాగశబ్దములను లోగడ అధ్యాయములయందు 
వాడియుండెను. కాని వాని యర్థనిర్ణయమును జేయలేదు. పార్టుడడుగగా, నిపు డర్ధమును 
నిర్వచింపదలచి శ్రీకృష్ణుడు చెప్పుచున్నాడు. 

అర్జునా! కామ్యకర్మలను విడచుట సన్వ్యాసమనియు, అనుష్టించిన కర్మల యొక్క 
ఫలమును పరిత్యజించుట త్యాగమనియును, విద్వాంసులందురు. ఇచట కామ్యములనగా, 
స్వర్గాదిఫల నిమిత్తములగు కర్మలు, నిత్యములు నైమిత్తికములును. నిత్యనైమిత్తికములకు గూడ 
ఫలము గలదని భగవంతునిమతము. కాన నీమూడును భగవంతునిమతమున కామ్యములు. 
చేయకున్న ప్రత్యవాయము కలవి నిత్యనైమిత్తికములు. అట్టి ప్రత్యవాయము లేనివి కామ్యములు. 
అని యీ మూటికి వ్యావహారికభేదము. అందు ప్రతిదినము ననుష్టించెడి కర్మలు నిత్యములు. 
నిమిత్తము తటస్థించినపుడు అప్పుడప్పు డాచరించబడునవి నైమిత్తికములు. సంధ్యావందన 
దేవర్షి పితృతర్పణములు నిత్యములు. పిత్రాబ్టికాదులు నైమిత్తికములు. వేదమునందు స్వర్గాది 
ఫలముల నుద్దేశించి విధింపబడినవి కామ్యములు. ఈ మూటికి ఫలముకలదుగాన నీ మూడును 
కామ్యములనబడుచున్నవి. కావున ననుష్టేయములయిన వీటిని ననుష్టించకుండుట సన్వ్యాసమని 
యర్థము. కర్మల ననుష్టించకుండుటయే పరిత్యాగము. ధనాదులకువలె స్వరూప పరిత్యాగము 
వీటికి సంభవించదు. అశ్వమేధాది కామ్యకర్మలనుగూడ ఫలేచ్చను విడచి, చిత్తశుద్ధికొటికు 
జనకాదు లాచరించిరి. కావున భాష్యమునందలి “నిత్యనైమిత్తికానాం” అనుపదమునకు కామ్య 
కర్మలు గూడ నుపలక్షణములు. సన్వ్యాసు ల్రీ మూడుకర్మలను విడువవలయును. త్యాగులు 
కామ్య కర్మలనుమాత్రమే సర్వరూపతః పరిత్యజించవలయును. నిత్యనైమిత్తికముల ననుష్టించి 
తీరవలయును. లేనిచో ప్రత్యవాయమాపాదించును. కాని వానిఫలమును మాత్రము విడువక 
తప్పదు. 

కాన, సన్వ్యాస త్యాగశబ్దముల రెంటియందును, త్యాగమనునది సమానమయినను 
సన్న్యాసమునందు గర్మత్యాగము, త్యాగమునందు ఫలత్యాగము అని యీరెంటికి నిష్కర్ష 

అనిష్టమిష్టం మిశ్రం చ త్రివిధం కర్మణః ఫలం, భవత్యత్యాగినాం ప్రేత్య నతు సన్వాసినాం 
క్వచిత్‌ అని శ్రీకృష్ణుడు అత్యాగులకు నిత్యనైమిత్తికాది కర్మఫలమును బ్రతిపాదించుటచే 
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240 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
నిత్యనైమిత్తికములను ఫలము కలదని తేలుచున్నది. 


రామానుజీయము : “సంన్యాస త్యాగశబ్బములు పర్యాయములు. వీటి కర్థభేదము 
లేదు. కాని కొందజు విద్వాంసులు, బంధప్రదమయినందున, కామ్యకర్మ యునుష్టింపవలదనియు 
నిత్య నైమిత్తికములు మాత్రమే యనుష్టింపదగినవనియు, వీని ననుష్టింపకున్న ప్రత్యవాయ 
ముండునని యును జెప్పుచున్నారు. 

మటికొందరు “కామ్యకర్మగూడ విడువదగదు. నిత్యనైమిత్తికములవలె జేయదగినదే; 
ఫలమునుమాత్రము విడచినందున బంధము తీరును. కావున మూడు కర్మలు అనుష్టింపదగినవి 
యే. నిత్యనైమిత్తికములకుగూడ ఫలము కలదు. కాన నీ మూటికి ఫలపరిత్యాగము జేయవల 
యును అని వివరించిరి. ఇది యుక్తము కాదు. 


వీరి వివరణము అర్జునుని ప్రశ్నకు, శ్రీకృష్ణుని జవాబునకును అనుకూలముగ లేదు. 
సంన్యాస త్యాగములయొక్క తత్త్వమును దెలియగోరి యర్షును డడిగెను. కాని, త్యాగముయొక్క 
వికల్పములను దెలియగోరి యడుగలేదు. 

ప్రకృత శ్లోకముకూడ కర్మసన్న్యాసము సన్వ్యాసమనియు, కర్మఫలత్యాగము త్యాగమనియు 
జెప్పుచున్నదికాని కర్మసన్వాసము యుక్తమని కొందరు, కర్మఫలత్యాగము యుక్తమని మరికొందరు 
జెప్పుచున్నారని యనుటలేదు. కనుక వీ రిరువురి ప్రశ్న ప్రతివచనమునకు విరుద్దార్థమును 
గల్పించుట యుక్తముకాదు. మరియు నిచట వికల్పబోధకములగు కేచిత్‌, అన్యే, అనుపదములు 
మూలమున లేవు. “త్యాజ్యం దోషవదిత్యేకే” అను శ్లోకమునుంచి యా పదముల నధ్యాహార 
మొనర్చుటయు దగదు. అచ్చట కర్మయొక్క అనుష్టానాననుష్టానములు మాత్రమే వికల్పింప 
బడినవి. ఇచట కర్మ, తత్భ్సలముల పరిత్యాగము వికల్పమని వీరియాశయము. కాన విషయభేద 
ముండుటచే నా శ్లోకము ననుసరించుట తగదు. 


మరియు, సన్వ్యాసత్యాగములు రెండును ఏకార్థములని, యర్ష్జునునకు తెలియునా? 
తెలియదా? ఇందు మొదటిపక్షమున సన్యాస త్యాగములయొక్క పృథక్తత్త్వమును దెలియగోరితినని 
ప్రశ్న కుదరదు. మూలమునందు, పృథక్‌ అనుపదము కలదు. రెండవ పక్షమున కృష్ణుని 
జవాబు కుదరదు. శ్రీకృష్ణుడు సన్వ్యాస త్యాగములు రెండు నొకటేయని చెప్పవలయును. అట్లు 
చెప్పలేదు. కావున శ్రీశంకరులు చెప్పినయర్థమే యుచితము. అర్జునుని ప్రశ్న కనుకూలమున్ను. 

సర్వకర్మపరిత్యాగము సన్న్యాసమనియు, సర్వఫలత్యాగము త్యాగమనియు, నీరెంటి 
యొక్క తత్త్వము నిర్దేశింపబడినది. 

ఇచట కామ్యశబ్దము, (కామే=సాధూని) అను వ్యుత్పత్తిచే నిత్య నైమిత్తిక, కామ్యములను 
మూడుకర్మలయందును వర్తించును. వ్యాసులు మూలమున, “సర్వేషాం” అన్నికర్మలను అని 
చెప్పకపోవుట దోషమని యెంచరాదు. కర్మలన్నియు కామ్యములేకాన, నన్నిటిని పరిత్యజించుట 
సూచితమగుచున్నది. అట్లుకాక, నితరస్థలమున (శ్రుతిసిద్ధమయిన సర్వకర్మపరిత్యాగరూప 
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సన్వ్యాసము నిచట యెందుకు బ్రతిపాదించరు? 2 
శ్లో; _ త్యాజ్యం దోషవదిత్యేకే కర్మ ప్రాహుర్మనీషిణః । 
యజ్ఞదానతపఃకర్మ న త్యాజ్యమితి చాపరే ॥ తి 


అ. గతశ్లోకమున అర్జునుని ప్రశ్నకు జవాబు వచ్చినది. ఇపుడు ప్రసంగవశశమున 
అవిద్వాంసులకు సంన్యాసము శ్రేయస్మరమా? త్యాగము శ్రేయస్మరమా? అను శంక కలుగగా? 
నందు శాస్త్రకారులకు వికల్పము కలదని చెప్పుచున్నారు. విద్వాంసులకు కర్మాధికారము లేదని 
యింతకుముం దనేకమారులు ప్రతిపాదించి యున్నందున నీ యాశంక విద్వాంసులయెడ 
గలుగదు. అయితే అవిద్వాంసులకు కర్మసన్న్యాసముకంటె కర్మయోగము మంచిదని పూర్వమే 
యీ విషయము చెప్పబడినదికదా? మరల యీ యా శంకయెందుకు? నిజమే, స్పష్టముగా 
దెలియుటకు మరల యిచట విమర్శించ బడుచున్నది. కనుకనే భాష్యకర్తలు గడచిన అధ్యాయ 
ములయందలి విషయజాతమంతయు మరల యీ యధ్యాయమున జెప్పెదమనిరి. 


లేక సన్న్యసించి, కర్మల విడచినవారికి మరల కర్మాధికారము లేనందున నీ కర్మ 
వికల్పము వారివిషయముకాదు. ఇంక నటు సన్మ్యసించక, ఇటు కర్మలనాచరించక యుండువారిని 
గూర్చి యీకర్మ వికల్చమని (గ్రహింపవలెను. 

హింసాది దోషయుక్తమయిన కర్మచేయగూడదని సాంఖ్యులగు కొందరు విద్వాంసు 
లందురు. యజ్ఞ దాన, తపః ప్రభృతి కర్మలు విడువకూడదని మరికొంద రందురు. ఇందు 
మొదటివా రాత్మజ్ఞానులు. వీరికి క్రియాకారక ఫలాభావమాత్మయందు లేదని తలంపుకలదు. 
అందువలన కర్మానుష్టానము వలదందురు. రెండవవారు కామ్యకర్మలు బంధప్రదములయినను 
నిష్మామకర్మలు చిత్తశుద్ధిద్వారమున మోక్షహేతువు లయినందున అనుష్టించితీరవలయు నందురు. 


జ్ఞాననిష్టలయిన సాంఖ్యులు కష్టమని, దుఃఖమని, కర్మల విడువరు. వారికి 
కాయక్షేశనిమిత్తమయిన దుఃఖము ఆత్మయందుగలదను భావముందదు. ఇచ్చా, ద్వేష భయ, 
దుఃఖాదులు శరీరధర్మములని వారిభావము. కర్మలు సత్వ్వాది గుణప్రయుక్తములుకాని ఆత్మ 
ప్రయుక్తములు గావని వారినిర్ణయము. కాన వారి కర్మసన్వ్యాసము జ్ఞానపూర్వకము గాని, 
మోహ (అజ్ఞాన) పూర్వకముగాదు. 

అనాత్మజ్ఞాలు మాత్రము కాయక్షేశభయమువలన కర్మల త్యజింతురు. అట్టి త్యాగులు 
రాజసులు, తామసులు అని నిందింపబడుదురు. కాన నట్టివారికి కర్మత్యాగము కంటె ఫలత్యాగ 
ముచితమని ఫలత్యాగమును స్తుతించుటకు కర్మత్యాగము నిందించబడు చున్నది. 


ఇంతేకాని, యాత్మజ్ఞానముగల సాంఖ్యులొనర్చెడి కర్మత్యాగము నిందించబడుట లేదు. 
ఆత్మవేత్తల సంన్యాసముకంటిె, ననాత్మవేత్తల కర్మఫలత్యాగము గొప్పది కాదు. సర్వకర్మ సంన్యాసము 
ముఖ్యముకాని సర్వకర్మఫలత్యాగము ముఖ్యముగాదు. 
“నహి దేహభృతా శక్యం త్యక్తుం కర్మాణ్యశేషతః | 
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242 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


యస్తు కర్మ ఫలత్యాగీ స త్యాగీత్యభిధీయతే ॥1” (దేహధారి యగువాడు కర్మలను 

పూర్తిగా విడువ వీలులేదు. కావున కర్మఫలమును విడచినవాడే త్యాగి యనబడుచున్నాడు.) 
అని ఫలత్యాగిని స్తుతించుట అజ్ఞానిని పురస్మరించుకొనికాని జ్ఞానిని పురస్కరించుకొని కాదు. 
జ్ఞానికి సర్వకర్మసంన్యాసము అసంభవము కాదు. అయ్యది అజ్ఞానికి నసంభవము. కనుకనే 
పైశ్లోకము అజ్ఞానికి ఫలత్యాగమే యుచితమని స్తుతించుచున్నది. 

అవిక్రియాత్మను దెలిసికొన్న విద్వాంసులకు ఆత్మయందు కర్మదృష్టియే లేనపుడు వారికి 
కర్మాధికార మెట్లుండును? కర్మల నాచరించికదా వాటి ఫలమును విడువవలయును? విద్వాంసు 
లకు కర్మాచరణమే సంభవించదు. ఇంక వారు ఫలత్యాగమును జేయుటయా, కాన “నహి 
దేహభృతా” యనుశ్లోకము అజ్ఞానియొక్క కర్మఫలత్యాగమును స్తుతింపబ్రవర్తించి నదికాని, 
జ్ఞానియొక్క ఫలత్యాగమును జెప్ప ప్రవర్తించలేదు. “త్యాగాచ్చాంతి రనంతరం” అనునదికూడ 
నిట్లు స్తుతిపరమే కానిచో, శ్రీకృష్ణుడు తృతీయాధ్యామునను “వేదావినాశినం పార్థ” అను శ్లోకము 
నందును జ్ఞానులకు సర్వకర్మసంన్యాసమును ప్రతిపాదించి, మరల యిచ్చట దానికి విరుద్ధముగ 
జ్ఞానులకు కర్మఫలత్యాగము యుక్తమని యెట్లు చెప్పును? 

కావున నిచట కర్మాధికారులగూర్చియే సంన్యాస, త్యాగవికల్పముకాని, కర్మాధికారము 
లేని సాంఖ్యులగూర్చికాదు. 

ఇందు పూర్వార్థమున సంన్యాసము, ఉత్తరార్థమున త్యాగము చెప్పబడినదని వివేకము. 
ఈ రెంటికిని “ఏకే” “ఆపరే” అను పదములవలన వికల్పము చూపబడినది. 


అనాత్మజ్ఞాలయిన కర్మాధికారులకు కర్మసంన్యాసము కర్తవ్యమా? లేక కర్మఫల త్యాగము 


కర్తవ్యమా? అని. సాంఖ్యుల (జ్ఞానుల) ప్రసక్తి యిం దేమాత్రమును లేదు. 3 
శ్లో! నిశ్చయం శృణు మే తత్ర త్యాగే భరతసత్తమ! । 
త్యాగో హి పురుషవ్యాఘ్ర! త్రివిధస్సం ప్రకీర్తితః ॥ 4 


అ. అజ్ఞానులకు నిత్యకర్మత్యాగ ముచితమా? నైమిత్తిక కర్మత్యాగ ముచితమా? అని 
యనేక వికల్పము లుదయించును. ఇవన్నియు “కర్మత్యాగ ముచితమా?”“ఫలత్యాగ ముచితమా?” 
అను రెండు వికల్పములలో జేరును. ఇం దేపక్షము నా కభిమత మయినదియు చెప్పెద 
వినుము. ఈ త్యాగము, (కర్మత్యాగము, ఫలత్యాగము) సాత్త్వికము, రాజసము, తామసము 
అని మూడువిధముల నుండును. దీని తత్త్వమును జెప్పుటకు నాకంటె సమర్గులు లేరు. 
విద్వాంసులు రెండు రకముల వికల్పమును జూప, నజ్ఞానియగు ముముక్షువునకు సందేహ 
మేర్చడును. అందెద్దిశ్రేయస్మరమా? యను సందిగ్ధ స్థితిలో నుండి శాస్త్రము రెండు రకముల 
గనిపించుచుండుటచే శాస్రాధారమును నిర్ణయము నొందజాలడు. కనుక నందలి నిర్ణయమును 
శాస్తకర్తయగు నేనే నిరూపింపవలయును. శాస్త్ర మీశ్వరాజ్ఞారూపము. ఈశ్వరహృదయమీశ్వరునకు 
ప్రత్యక్షమయినటుల పరులకు ప్రత్యక్షము కాదు. పరహృదయము పరుల కప్రత్యక్ష మను 
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(బ్రతీతి కలదు. కాన, నీ యభిప్రాయమును నేనే చెప్పెద, విని యిందలి నిశ్చయమును నీవు 
(గహింపుము. 

రామానుజీయము : “కర్మత్యాగము, ఫలత్యాగము - కర్తృత్వత్యాగము అని త్యాగము 
మూడు విధములు. (మమేదం కర్మ) ఈ కర్మ నాదియని కర్మయందలి మమతను విడచుట 
కర్మత్యాగము. (మమ ఫలం న స్యాత్‌) నాకు ఫలముకలదు, అనునది ఫలత్యాగము. (ఈశ్వరఏవ 
కర్తానాహం) ఈశ్వరుడే కర్త, నేనుగాదు. అనునది కర్తృత్వత్యాగము. ఈ కర్తృత్వత్యాగమును 
శ్రీకృష్ణుడు “మయి సర్వాణి కర్మాణి సంన్యస్యాధ్యాత్మచేతసా, నిరాశీర్నిర్మమో భూత్వా యుద్ధ్వస్వ 
విగతజ్వరః।;” అనుశ్లోకముచే (8-30)న వెనుకనే చెప్పియుండెను” అని రామానుజులు 
వివరించిరి. ఇది యుక్తముకాదు. 

1. ఈ శ్లోకమున త్యాగము మూడు విధములని శ్రీకృష్ణుడు కంఠతః చెప్పలేదు. 

2. కంఠతః చెప్పకున్నను అర్థాత్సిద్దించు నన్నచో, “యదృచ్చాలాభసంతుష్ణో ద్వంద్వాతీతో 
విమత్సరః | సమస్సిద్దావసిద్దా చ కృత్వాపి న నిబధ్యతే” అను శ్లోకముచే అసంతోషత్యాగము, 
ద్వంద్వత్యాగము, మాత్సర్యత్యాగము, సిద్ధ్వసిద్దులవలన కలిగెడి హర్ష విషాదత్యాగము - అను 
త్యాగములన్నియు, అర్భాత్సిద్ధములయినందున త్యాగము త్రివిధమే యని నియమింప వీలులేదు. 

3. మరియు “యస్య సర్వే సమారంభాః” అను శ్లోకమున కామత్యాగ, సంకల్పత్యాగ, 
ఆశ్రయత్యాగములు “ఛిత్వైనం సంశయం” అను శ్లోకమున సంశయత్యాగమున్ను, అర్థసిద్ధము 
లగుచున్నవి. ఇ ట్లనేక త్యాగములు పూర్వము చెప్పియుండగా, త్యాగము మూడువిధములని 
యిప్పుడు చెప్పుటెట్లు? 

కావున వెనుకటి శ్లోకములన్నియు నాయావిశేషణములచే కర్మయోగమునే విశేషించి 
చెప్పుచున్నవి. త్యాగభేదముల జెప్పుటలేదు. 

మరియు పూర్వము కామ సంకల్పాది విషయభేదములచే త్యాగ మనేకవిధములని 
చెప్పిన ట్లగపడుచున్నది. త్యాగముయొక్క స్వరూపభేదము చెప్పలేదు. ఒకరకమయిన 
త్యాగభేదముగల కర్మయందు రెండవరకమయిన త్యాగ ముండదు. ఉద్భూతరూపముగల 
వస్తువునం దనుద్భూతరూప ముండదు. ఉష్ణస్పర్భగల వస్తువునందు అనుష్టస్పర్శయుండదు. 

ఇచటమాత్రము త్యాగము త్రివిధమని స్వరూపభేదము కంఠతః చెప్పబడుచున్నది. ఆ 
భేదములు సాత్విక రాజస తామసము లనికూడ చెప్పబడగలవు. ఇందొకరకమయిన 
త్యాగముగలవానియందు రెండవరకమయిన త్యాగముండదు. 


అట్లుండుచో త్యాగ మేకమే యగునుగాని, భిన్నము కాదు. భేదకారణముండదు. 
ఒకత్యాగమున్నచోట రెండవత్యాగము లేకపోవుటయే త్యాగము పరస్పరభేదమునకు గారణము. 


కామత్యాగ మమతాత్యాగాదులకు పరస్పర సామానాధికరణ్యము కలదు. అనగా 
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నొకటున్నచోట మరియొక టుండును. 


అందువలన విషయభేదమునుబట్టి వేరుగా తోచుచున్నను వెనుకటిత్యాగము లన్నియు 
నొకటే. ఇక్కడ చెప్పినత్యాగముమాత్రము స్వరూపభేద ముండుటనుబట్టి మూడు విధములు. 
ఈ భేదములకు (సాత్త్వికాది త్యాగములకు) పరస్పరసాంకర్యముకాని, సామానాధికరణ్యముకాని 
లేదు. కాన శ్రీకృష్ణునిచే కంఠోక్తమయిన త్యాగమిదియే కాని వెనుకటిదికాదు. కాన వారివ్యాఖ్య 
యసంగతము. 

మరియు “ప్రకృతేః క్రియమాణాని గుణైః కర్మాణి సర్వశః” అను శ్లోకమునుబట్టి 
గుణములయందు కర్త్షృత్వము నారోపించుట యుక్తముకాని, నిర్వికారుడయిన నీశ్వరునియందు 
ఆత్మయందు నారోపించుట న్యాయముగాదు. 


అయితే “మయి సర్వాణి కర్మాణి” (నాయందు నిఖిలకర్మలనుంచి) అని భగవంతుడు 
చెప్పినమాటకు గతియేమి? వినుము, నేను ఈశ్వరునికొబికు కర్మచేయుచున్నాను. రాజు కొజికు 
భృత్యుడుచేసినట్లు అని యనుసంధాన మొనర్చుటయే ఈశ్వరునియందు కర్మ సమర్పణ జేయుట. 
అయితే గుణములయందు కర్తృత్వము నారోపించినపుడు “నేను జేయుచున్నా” నను అనుసంధాన 
మెట్లు? నిజమే? ఈ శ్లోకము కర్మాధికారియగు అనాత్మజ్ఞాని విషయము, తత్త్వవేత్తగుణములే 
కర్తలు, నేను గానని తలంచును. 

కావున, నీశ్వరుడే కర్తయను ననుసంధానము అతిమూఢుని విషయమని సంక్షేపము. 4 

శ్లో! యజ్ఞదానతపఃకర్మ న త్యాజ్యం కార్యమేవ తత్‌ | 

యజ్ఞో దానం తపశ్రైవ పావనాని మనీషిణామ్‌ ॥ 5 

అ. ఫలేచ్చలేని విద్వాంసులు యజ్ఞ దానతపఃప్రభృతి కర్మలను పరిత్యజించరాదు. వారి 
కీయవి చిత్తశుద్ధికరములు. 

ఇచట మూలమున “మనీషిణామ్‌” అను పదముండుటచే నీప్రకరణము విద్వాంసుల 
విషయమని భ్రమింపరాదు. అజ్ఞాలలో ఫలేచ్చగలవారు మూఢులు, ఫలేచ్చలేని వారు విద్వాంసులు 
అని యిచట భావము. ఇంతేకాని, తత్త్వజ్ఞానులని యర్థముకాదు. 

అదెట్లన? వైదికులలో వేదార్థవేత్తలు ప్రాజ్ఞలు, వేదపాఠకులు మూఢులు. అట్లే ద్విజులలో 
వేదపాఠరతులు ప్రాజ్ఞులు, సంధ్యావందనమాత్ర వేత్తలు మూఢులు. విద్యార్థులలో శాస్త్రము 
చదువువారు ప్రాజ్జులు, కావ్యముల జదువువారు మూఢులు. బాలురలో పేర్లను, వాక్యములను 
జదువువారు ప్రాజ్ఞులు. అక్షరముల నభ్యసించువారు మూఢులు. ఇట్లే అజ్ఞానులలో ఫలేచ్చలేనివారు 
ప్రాజ్ఞులు. ఫలేచ్చగలవారు వారిద్వారా మూఢులు. 

యజ్ఞాదికర్మలు చిత్తశుద్ధికరము లని చెప్పుటచే, చిత్తశుద్ధిపర్యంతమే కర్మలనియు, నావల 
సంన్యాసమే ముముక్షువునకు శరణ్యమనియు దేలుచున్నది. వివిదిషను బుట్టించ నరము లయిన 
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కర్మలకు నది పుట్టినపిదప నుపయోగము లేదు. 


ఇట్లుండ, మరణపర్యంతము ముముక్షువులు కర్మలను జేయుచుండవలెనను వర్ణించు 
రామానుజుల పాండిత్య మేమనదగును? 

“యదహరేవ విరజేత్‌ తదహరేవ ప్రవ్రజేత్‌” “వ్యుత్ణాయాథ భిక్షాచర్యం చరంతి” 

“బ్రాహ్మణో నిర్వేదమాయాత్‌” “శాంతో దాంత ఉపరత” ఇత్యాది శ్రుతిసిద్దమయి నట్టియు, 
“సర్వారంభపరిత్యాగీ” యను ప్రకృత గీతాసిద్ధ మయినట్టియు, “విద్వాంసు లాచరించెడి 
సర్వకర్మసంన్యాసము నిషేధించు రామానుజుల నెంతేని మెచ్చదగును. 5 

శ్లో; _ ఏతాన్యపి తు కర్మాణి సంగం త్యక్త్వా ఫలాని చ | 

కర్తవ్యానీతి మే పార్థ! నిశ్చితం మతముత్తమమ్‌ ॥ 6 

అ. ఓయి అర్జునా! ఈ కర్మలనుగూడ, కర్మాసక్తి, ఫలాసక్తిలేక యాచరించవలెనని నా 
నిశ్చయము. ఫలాసక్తితో జేసిన నివి బంధప్రదము లగును. వాటినికూడ ఫలాసక్తి విడచి 
చేసినచో, చిత్తశుద్దిద్వారమున మోక్షపదము లగును. 

ఇచట కొందరు “ఏతాన్యపి” అను పదమునకు నిత్యకర్మలకంటె వేరయిన కామ్య కర్మ 
అర్థమనియు, నవికూడ ఫలాసక్తి లేకుండ నాచరించవలెననియు, నిట్లుండ, నిత్యము లయిన 
యజ్ఞాదికర్మలాచరించ మని వేరుగ జెప్పనేల? అని వ్యాఖ్యానించిరి. 


ఇది యుచితము గాదు. 


1. నిత్యకర్మలకు గూడ ఫలము గలదని గీతాశాస్త్రమున నిరూపిత మయినది. కాన 
నింక నిత్యములు, కామ్యము లను భేద మిందు ఫలమునుబట్టి లేదు. 


2 నిత్యకర్శలే బంధప్రదములను భయముతో విడువదలచిన ముముక్షువునకు కామ్యము 
లయందు బ్రసక్తియేల? 
3. “దూరేణ హ్యవరం కర్మ “యజ్ఞార్దాత్మర్మణో9. న్యత్ర” అనుశ్లోకములచే నీశ్వరార్ద 
ఇధి my థి 
భిన్నము లయిన కర్మలు కామ్యములనియు, అవి యన్నియు బంధకములనియును, నిందించ 
బడినది. 


4. కామ్యకర్శలు “తైవిద్యా మాం సోమపాః” “క్షీశీపుణ్యే మర్యలోకం విశంతి” అను 
శ్లోకములచే చాలదూరమున చూచింపబడినవి. కాన నిచ్చటి “ఏతాన్యపి” అనుపదము 
అంతదూరముపోయి యన్వయించదు. వెనుక శ్లోకమున జెప్పిన యజ్ఞాదికర్మలను మాత్రమే 
పరామర్శించును. 


కాన ఫలేచ్చనువదలి యజ్ఞాదికర్మల నాచరించవలెనని శ్రీకృష్ణుని నిశ్చయము. దీనివలన 
ఫలత్యాగపక్షమున కృష్ణున కథిమతమయినటుల వ్యక్తమగుచున్నది. 6 


250 


246 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 

శ్లో నియతస్య తు సంన్యాసః కర్మణో నోపపద్యతే I 

మోహాత్తస్య పరిత్యాగస్తామసః పరికీర్తితః ॥ 7 

అ. అజ్ఞానికి కర్మత్యాగపక్ష ముచితముకాదని చెప్పుచున్నావు. ముముక్షువగు నజ్ఞాని 
నియతకర్శలను విడువగూడదు. ఒకవేళ అజ్ఞానవశమున విడచినను అయ్యది తామస పరిత్యాగ 
మనిపించుకొనును. మూలమునందలి నియతపదము నిత్యనైమిత్తికకర్మపరము. బ్రాహ్మణునకు 
దేవ, పితృ, భూత, మనుష్య, బ్రహ్మ యజ్ఞములను పంచమహాయజ్ఞములు, ప్రతిరోజున చేయదగిన 
నిత్యములు. “జ్యోతిష్టోమము నైమిత్తికము” దానముకూడ నిత్యకర్మయే. అధ్యయనము 
బ్రహ్మయజ్ఞమునం దంతర్భూతము. ఏకాదశ్యాద్యుపవాసము తపస్సు. 

ఇట్టి యజ్ఞాదిరూపమయిన నిత్యకర్మను విడచుట ప్రత్యవాయకరము, చేయుట 
చిత్తశుద్ధికరము. ముముక్షువునకు మోక్షసిద్ధికొణకు నియతకర్మానుష్టాన మావశ్యకము. అయ్య నవి 
చిత్తశుద్ధిని కలుగజేయును. ఆపైన జ్ఞాన ముదయించును. దాన మోక్షము సిద్ధించును. 

అయితే నిత్యకర్మలకుగూడ చిత్తశుద్ది యను ఫలమున్నదికదా? ఫలాభిసంధిరాహిత్య 
మెట్లని మీ కాశంక కలుగవచ్చును. కాని, ఫలము బంధమునిచ్చుచో దోషమగును కాని, 
ఫలమయినంతమాత్రమున దోషము కానేరదు. దీనివలన ఆత్మజ్ఞానులకు నియతకర్మత్యాగ 


ముచితమని తేలినది. 7 
శ్లో! దుఃఖమిత్యేవ యత్మర్మ కాయక్లేశభయా త్యజేత్‌ 
స కృత్వా రాజసం త్యాగం నైవ త్యాగఫలం భవేత్‌ ॥ 8 


అ. అర్జునా! ఎవడు దుఃఖమను దలంపుతో శరీరకష్టమునకు భీతిల్లి, నియత కర్మలను 
విడచునో, వా డట్టి రాజసత్యాగమును జేసినను త్యాగఫలము నొందడు. 


అజ్ఞానమువలన జేసెడి త్యాగము (కర్మపరిత్యాగము) తామసము. శరీర కష్టమువలన 
భయపడి చేసెడిత్యాగము రాజసత్యాగము. ఈ రెండును పనికిరావు. కావున కర్మాధికారియయిన 
అజ్ఞాని నియతకర్మను తప్పక నాచరించవలయును. అజ్ఞాని యయినను, సన్వసించనిచో 
కర్మాధికారము లేదు. కావున నట్టివాడు నియతకర్మల విడచినను ప్రత్యవాయము లేదు. 


కాని అజ్ఞానికి సన్న్యాసముకంటె కర్మయోగము సమీచీనము. ఇట్టివాడు కర్మ యోగము 
నాచరించక, శరీరకష్టమునకు వెజచి, కర్మత్యాగ మాచరించినను వాడు త్యాగ ఫలమగు (పరమార్ధ 


సన్యాసఫలమగు) మోక్షమును పొందలేడు. 8 
శ్లో _ కార్యమిత్యేవ యత్మర్మ నియతం క్రియతే౭_ర్జున! I 
సంగం త్యక్వా ఫలం చైవ స త్యాగస్సాత్త్వికో మతః ॥ 9 


అ. ఓయి అర్జునా! నియతకర్శను, సంగమును విడచి ఫలమును వదలి అవశ్యకర్తవ్యమను 
భావముతో జేసెడి త్యాగము సాత్త్విక మనబడును. అనగా, అవశ్యకర్తవ్యమను భావముతో 
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నియతకర్మల నాచరించుచు వానియందలి సంగమును ఫలమును వదలుట సాత్త్వికత్యాగమని 
భావము. 


నిత్యకర్మలకు ఫలము కలదనుటలో శ్రీకృష్ణవాక్యమును ప్రమాణపరచితిమి. ఒకవేళ 
నట్లుగాకున్నను, అజ్ఞాని చిత్తశుద్ధికాని, ప్రత్యవాయపరిహారముకాని, నిత్యకర్మలకు ఫలము 
కలదని కల్పించుకొనును. ఆత్మవేత్తమాత్ర మట్లు కల్పించుకొనడు. కావున సర్వకర్మఫల త్యాగము 
సాత్త్వికత్యాగమని సిద్ధమయినది. కర్మాధికారి యగు నజ్ఞాని నిత్యకర్మ నాచరించి దానిఫలమును 
విడచునుగాని, కర్మను విడువడు. 


ఓయి! త్యాగము మూడువిధము లని చెప్పితిరి. త్యాగమనగా సంన్యాసమని చెప్ప 
వలయును. “నియతస్య తు సన్వాసఃి అను నేదవశ్లోక మా యర్థమునే సూచించు చున్నది. 
“కామ్యానాం కర్మణాం న్యాసం సంన్యాసం కవయో విదుః” అని సంన్యాసమే ప్రస్తుతమయినది. 
ఇట్లుండ సంన్యాసమనగా కర్మత్యాగమనిచెప్పి దానిప్రకారములను మూటిని చూపి అందులో 
రెండు కర్మత్యాగరూపములు, మూడవది ఫలత్యాగమని చెప్పుటెట్లు? కర్మత్యాగము సంన్యాసము 
కాని, ఫలత్యాగము సంన్యాసము కాదుకదా? ప్రకృత రాజస తామసత్యాగములు కర్మత్యాగము 
లంటిరి. సాత్త్వికత్యాగము ఫలత్యాగమంటిరి. ఈ విరోధ మెట్లు పరిహరింతురు? 

వినుము. ఇచట సంన్యాస త్యాగశబ్దములకు పరిత్యాగాంశమునందే సామ్యము. కాని 
కర్మఫలమును అను విషయమునందు సామ్యము లేదు. కర్మను విడువనిండు, ఫలమును 
విడువనిండు - ఎటులయినను, విడచుటకలదుకాన నీయది సంన్యాసమగును. రాజస, తామస, 
కర్మత్యాగములకంటె సాత్త్వికమయిన ఫలత్యాగము గొప్పదని స్తుతించ దలచి ఫలత్యాగమును 


సంన్యాసభేదములలో జేర్చితిమి. 9 
శో: న ద్వేష్ట్రకుశలం కర్మ కుశలే నానుషజ్ఞతే 1 
త్యాగీ సత్త్వసమావిష్టో మేధావీ ఛిన్నసంశయః ॥ 10 


అ. రాజస తామసత్యాగులను నిందించి సాత్త్వికత్యాగికి పరమార్థసంన్యాసము, జ్ఞాన 
నిష్టయు లభించునని చెప్పుచున్నాడు. కర్మఫలత్యాగి సత్త్వగుణముతో గూడినవాడై ప్రజ్ఞాశాలి 
యగుచు, అవిద్యాప్రయుక్తములయిన సంశయముల బోగొట్టుకొని, కామ్యకర్మను ద్వేషింపడు. 
నిత్యకర్మయం దాసక్తిపడడు. సంసారకారణమని కామ్యమునందు ద్వేషము లేదు. మోక్షకారణమని 
నిత్యమునం దాసక్తియు లేదు. 


కావున, కర్మాధికారియగు నజ్ఞాని వెనుకజెప్పినట్లు కర్మయోగ మాచరించి క్రమముగా 
చిత్తశుద్ధినొంది, జన్మాదివికారరహితమయిన (ప్రత్యగాత్మను దెలిసికొని నిఖిల కర్మలను 
సంకల్పముతోగూడ వదలి, తానేమియు చేయకయు, చేయించకయు నుండుచు పరమార్థ 
సంన్యాసరూపమగు జ్ఞాననిష్టను పొందును. ఇదియే కర్మయోగమునకు ఫలము. 10 
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శో! నహి దేహభృతా శక్యం త్యక్తుం కర్మాణ్యశేషతః I 

యస్తు కర్మఫలత్యాగీ స త్యాగీత్యభిధీయతే I 11 

అ. దేహాత్మాభిమానము గలవాడు కర్మలను విడువ నర్షుడుకాడు. కాన కర్మఫల త్యాగియే 
త్యాగియని శిష్టులందురు. ఇచట దేహళభ్ళత్‌ అనగా “నాది యీదేహము, నేను మనుష్యుడను” 
అని అహంమమాభిమాన పూర్వకముగ శరీరమును ధరించువాడు. ఇంతియేకాని వివేకము 
గలవాడని యర్థముకాదు. వివేకి కర్మాధికారి కాడు. వానికి సమూలము కర్మత్యాగమునం 
దధికారము కలదు. 

ఇచట ఫలాభిసంధిమాత్రమును త్యజించినవాడు సన్వ్యాసియనుట స్తుతి. జ్ఞాన పూర్వక 
సర్వకర్మసంన్యాసి, పరమార్థసంన్యాసి (ముఖ్యసంన్యాసి). అవివేకమున కర్మలను విడచినవాని 
యొక్కయు, కష్టమని కర్మలను విడచినవానియొక్కయు సంన్యాసము నింద్యము. కావున కర్మల 
జేయుచున్నను, ఫలమును విడచినంతమాత్రమున సన్వ్యాసియనుట వాని సంన్యాసము 


అముఖ్యమని సిద్ధమగును. i 
శ్లో; _ అనిష్టమిష్టం మిశ్రం చ త్రివిధం కర్మణః ఫలమ్‌ । 
భవత్యత్యాగినాం (ప్రేత్య నతు సంన్యాసినాం క్వచిత్‌ ॥ 12 


అ. కర్ములకు (కర్మానుష్టాతలకు) (అపరమార్థ సంన్యాసులకు) శరీర పాతానన్నరము 
అనిష్టము, ఇష్టము, మిశ్రము అని మూడురకముల ఫలము గలుగును. పరమార్థసంన్యాసుల 
కీయవి యుండవు. 

1. అందు శాస్త్రవిహితమయిన ధర్మానుష్టానముయొక్క ఫలము ఇష్టము. 

2. శాస్త్రనిషిద్దమయిన హింసాదిరూపమగు నధర్మానుష్టానముయొక్క ఫలము అనిష్టము. 

ని, ధర్మాధర్మోభయాత్మకమయిన కర్మయొక్క ఫలము మిశ్రమము. (ఫల్లుతయా = 
లీయతే) అను వ్యుత్సత్తివలన ఫలశబ్దమునకు వ్యర్థముగా లయించున దను నర్థము లభించును. 
కాన నీయది మిథ్యాభూతము. అజ్ఞానప్రయుక్తమగుటవలనగూడ మిథ్య యనవలయును. 
ఐంద్రజాలికుని మాయతో సమానమయినది. ఎంతటివారల నయినను పొరపరచును. ఇట్టి 
ఫలము ప్రత్యగాత్మకు సంబంధించినదివలె భాసించును. ఇది తుచ్చమయినది కనుకనే రజ్జువు 
నందలి సర్పాభాసమువలె సులువుగా లయించును. (నశించును) 


కాని మోక్షఫలమునం దీయర్ధ మన్వయించదు. నిత్యసిద్ధమయిన మోక్షము ఫలమువంటిది 
కాని నిజముగ ఫలముగాదు. కనుకనే మోక్షమునకు నిత్యత్వవ్యవహారము పొసగుచున్నది. 
సగుణముక్తిస్థానమగు హిరణ్యలోకము మాయామయము, తుచ్చమును కనుక ఫలమగును. 
హిరణ్యగర్భలోకము నిత్యకర్మకుగాని, సగుణోపాసనమునకుగాని ఫలము. కావున నజ్ఞానులకు 
సర్వకర్మసంన్యాస మసంభవము. జ్ఞానుల కయ్యది సంభవము. 12 


అష్టాదశాధ్యాయము 249 
శ్లో; పంచైతాని మహాబాహో! కారణాని నిబోధ మే । 
సాంఖ్యే కృతాంతే ప్రోక్తాని సిద్ధయే సర్వకర్మణామ్‌ ॥ 183 

అ. ఓయి అర్జునా! కర్మలకు పరిసమాప్తిస్థానమయిన వేదాంతశాస్త్రము నందు నిఖిల 
కర్మలు నెరవేరుటకు నయిదుకారణములు చెప్పబడినవి. వానిని జెప్పెద వినుము. 

ఇచ్చట సాంఖ్యశబ్దమునకు ప్రకృతిమహదహంకారాదులను లెక్కించి చెప్పు కపిల సాంఖ్య 
మర్గముకాదు. మరేమనిన, సాంఖ్యమనగా ఆత్మజ్ఞానము. దానిని ప్రతిపాదించుటచే 
వేదాంతశాస్త్రముకూడ సాంఖ్య మనబడుచున్నది. 


రామానుజీయము : “సంఖ్యయనగా బుద్ధి దానితోగూడినది సాంఖ్యము, కృతాంతమని 
నిర్ణయము” అని వివరించిరి. 


ఇందు సాంఖ్యశబ్దముచేతనే వైదికబుద్ధితోగూడిన వేదాంతశాస్త్ర సిద్దాంతమను నర్థము 
సిద్ధమగుచున్నందున, కృతాంతశబ్దము వ్యర్థమగును. “జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం” అనుచోట 
వేదాన్తశాస్త్రము సాంఖ్యమని ప్రసిద్ధిజెందినది. వేదాంతశాస్త్రము సేశ్వరసాంఖ్యము. దానియందు 
నిష్టగల సాంఖ్యులు జ్ఞానులనబడుదురు. 

వేదాంతములయందుగూడ కర్మసంబంధముడుటచే వేదాంతశాస్త్రము కృతాంతము 
(నిర్ణయరూపము) గానేర దనరాదు. వేదాంతములయందు కర్మసంబంధము అజ్ఞానుల కని 
నిర్ణయించబడినది. పరమార్థసంన్యాసులగు సాంఖ్యులకెచ్చటను కర్మసంబంధము జెప్పలేదు. 
ఇచ్చటగూడ “సర్వారంభ పరిత్యాగీ” ఇత్యాదిశ్లోకములచే సాంఖ్యులకు కర్మాధికారము లేదని 
చెప్పబడినది. “తత్ర కేన కం పశ్యేత్‌” అను శ్రుతియు పై యర్థమును బలపరచుచున్నది. 
అంత శబ్దమునకు నిర్ణయమునందు రూఢియని యనరాదు. “శుతావవసితే రమ్యే సమాప్తావన్త 
ఇప్యతే” అని సమాప్తియందు అంతశబ్దము రూఢమయినది. కావున నిచట రామానుజులు 
కృతాంతశబ్దమునకు నిర్ణయమను నర్ధమును వర్ణించి, దానిని వ్యర్థపుచ్చుట పాడిగాదు. 13 

శ్లో అధిష్టానం తథా కర్తా కరణం చ పృథగ్విధమ్‌ / 

వివిధాశ్చ పృథక్చేష్టా దైవం చైవాత్ర పంచమమ్‌॥। 14 

అ. శరీరము ప్రాణులకు భోగాయతనము. అందు ప్రాణులయొక్క ఇచ్చాదు లభివ్యక్తము 
లగును. కాన శరీరము ప్రాణుల కధిష్టానము. అంతఃకరణము అహంవృత్తి యంతఃకరణము. 
కాన, నహంకారము కర్త, దశేంద్రియములు, మనోబుద్దులు గలసి పన్నెండు కరణములు. ఈ 
యవి శబ్దస్పర్శాదు లనుభవించుటకు సాధనములు. (ప్రాణా పానాది వాయువులయొక్క 
నానారకములయిన పనులు చేష్టలు. చక్షురాద్యనుగ్రాహకు లయిన ఆదిత్యాదులు దేవతలు. 
ఈ యయిదును నిఖిల సంసార కారణములు. 


ఇచట రామానుజులు: దైవమనగా అంతర్యామి యీశ్వరుడని వివరించిరి. అది 
యుక్తముకాదు. అంతర్యామి నిర్వికారుడు. ప్రత్యక్స్వరూపుడు. వానికి యేరణరూప వ్యాపార 
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250 శ్రీ మద్భగవద్దీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


మున్నదని భ్రమింపరాదు. ఇందు అయస్మాంతలోహ దృష్టాంతమే మనకు ప్రమాణము. 
నిర్వికారుడయిన నీశ్వరునివలననే మన ఆదులకు ప్రేరణ సంభవించును. భూమిలోని నిధులు, 
“మీరు భూమిని త్రవ్వి నన్ను గ్రహింపుడని ప్రేరేపించుటలేదు. అయినను, నిధిప్రేరతుడయియే 
భూ ఖననాదికమును మానవులాచరించుచున్నారు. కావున నిర్వికారుడయిన నీశ్వరుడు 


కర్మహేతువని నిర్ణయించదగదు. 14 
శ్లో; _ శరీరవాజ్మనోభిర్యత్మర్మ ప్రారభతేనరః । 
న్యాయ్యం వా విపరీతం వా పంచైతే తస్యహేతవః 11 15 


అ. మానవులు శరీరవాజ్మనస్సులచే నారంభించెడు న్యాయాన్యాయములయిన కర్మల 
కన్నిటికి నీ యయిదును కారణము లగును. నిమేషాదికర్మలు జీవనాధారములయిన వ్యవసాయాది 
కర్మలును, ధర్మాధర్మకార్యములయందేజేరును. జన్మాంతరమందుచేసిన పాపకర్మవశమున 
నిమేషాది చేష్టలకు ప్రతిబంధము కలిగి కొందరు (గ్రుడ్డివారగుచున్నారు. అట్లే కొందరు పాప 
వశమున కష్టజీవులు, మరికొందరు సుఖజీవులు నగుచున్నారు. కాన, నీయవికూడ ధర్మాధర్మముల 
యండ జేరుట యుక్తము. 

కర్మల కన్నింటికి నధిష్టానాదు లయిదును కారణములయినను, శరీర ప్రథానములయిన 
కర్మలు శారీరకములని, వాక్షధానములయిన కర్మలు వాచికములని, మనఃప్రధానమయిన 
కర్మలు మానసికము లనియును, మూడు రాసులుగ జేయబడినవి. కాన శరీరాది త్రయముచే 
నెరవేర్చదగిన కర్మలకుగూడ నధిష్టానాదు లయిదును గారణము లగుచునేయున్నవి. కనుక 


నిందు విరోధము లేదు. 15 
శ్లో! తతైవం సతి కర్తారమాత్మానం కేవలంతు యః । 
పశ్యత్యకృతబుద్ధిత్వాన్న స పశ్యతి దుర్మతిః I 16 


అ. ఇట్లు నిఖిలకర్మలు, అధిష్టానాదిపంచకముచే నెరవేరుచుండ నట్లు గ్రహించక 
చిత్తసంస్మారములేని యేమానవుడు కేవల మాత్మయే కర్తయని తలంచునో వాడు అతిదుర్మతి. 


దేహాదు లాత్మ లనెడి బౌద్దులు ఆత్మకర్తయని తలచుచో దలంచుగాక, ఆస్తికులగు 
వైదికులు కూడ, ఆత్మ దేహాదివ్యతిరిక్తుడను జ్ఞానమున్నను అకర్త, అభోక్త యని గ్రహించలేక 
పోవుచున్నారు. వేదాంతశాస్త్రపరిచయముకాని, ఆచార్యోపదేశముకాని, బుద్ధియందు యుక్తికుశలత 
కాని లేకపోవుటయే నిందలకు గారణము. నేత్రములకు తిమిరదోషముగలవా డొక్క చందురుని 
యనేక చంద్రులుగ జూచినను వాడు చూడనివాడనియే లోకములో ప్రతీతి. అట్లే ఆత్మ విదేహాది 
వ్యతిరిక్తుడని తెలిసికొన్నను అకర్తను కర్తనుగా తెలిసికొన్నవాడు తెలియనివాడనియే యన 
వలయును. 

ఓయి! “ఈ దృష్టాంతము సరిపడదు. ఒక్క యాత్మ ననేకాత్మలుగ (గహించునపుడీ 
దృష్టాంతము సరిపడును. ఇక్కడ అకర్తను కర్తనుగా గ్రహించుచున్నందున నీయది పొసగదు.” 
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అనినచో అపుడు ఆకసమున మేఘములు పరుగెత్తుచుండ పరుగెత్తకున్న చందురుని పరుగెత్తు 


వానినిగ జూచినట్లు అధిష్టానాదులు కర్మలు చేయుచుండ ఆత్మ కర్మలజేయకున్నను జేయువానినిగ 
జూచువాడు - అని రెండవదృష్టాంతము నన్వయించుకొనుము. 


ఓయి! “ఇదియును యుచితముగాదు. అక్రియునియందు సక్రియత్వ దర్శనమునకే 
యిందు సామ్యము వివక్షితము. అది చం[ద్రదృష్టాంతమున సరిపడుటలేదు అనినచో నపుడు 
పల్లకియందుగూర్చున్నవాడు పల్లకిమోయువారలు పరుగెత్తుచుండ దాను పరుగెత్తుచున్నట్లు 
తలంచును. ఇట్లు తలంచువాడు విపరీతబుద్ధి” అని మూడవ దృష్టాంతమును గ్రహించవలయును. 

ఓయి! “మూలమునందలి” “తత్ర” అనుపదమున త్రల్‌ ప్రత్యయము నిర్ధారణార్థకము. 
కాన “తత్ర” యనగా వాటిలో అని యర్థము. అపుడు వాటిలో ఆత్మ నొక్కనినే కర్తగా నెవడు 
తలంచునో వాడు దుర్మతియని యర్ధమేర్పడును. అధిష్టానాది పంచకము కర్మను నెరవేర్చుచుండ 
నాత్మ కొక్కనికిమాత్రమే కరృత్వము పొసగదు. 

అధిష్టానాదులలో “కర్తా” యను పదముచే ఆత్మ చెప్పబడెను. “కర్తా శాస్త్రార్థవత్వాత్‌” 
అను సూత్రమున వ్యాసులవారు ఆత్మకు కర్తృత్వమును స్థాపించిరి. కాన అధిష్టానాదుల విడచి, 
“యాత్మ యొక్కడే కర్తయని చూచువాడు దుర్చుద్ధి అని ద్వైతులపూర్వపక్షము. 

ఇందుకు సమాధానము : ద్వైతులమతమున కర్తయను పదమునకు జీవాత్మ 
యర్ధమన్నచో, జీవాత్మను కర్తగా జూచువాడు సుమతియే యగునుకాని దుర్మతి కానేరడు. 
ఇంక వారు అధిష్టానాదు లయిదును కర్త లనవలెనని యభిప్రాయపడుచో, నదిమాత్రము 
పొసగదు. పూర్వశ్లోకమున జీవుడొక్కడే కర్తయని చెప్పిరికాని, అధిష్టానాదులుగూడ కర్తలని 
చెప్పలేదు. అధిష్టానాదులు గూడ కర్తలనిచెప్పినచో, “అధిష్టానం తథా కర్తా కరణం చ” అనునపుడు 
కర్శశబ్దముచేత జీవునే గ్రహించు టెట్లు? అధిష్టానము, కరణములు, చేష్టలు దైవము - 
ఇవన్నియు కర్తలేకదా? సర్వసామాన్యమయిన కర్త ఫ్రపదముచే జీవునిమాత్రమే నిర్దేశించుటెట్లు? 
వ్యాసులు, “అధిష్టానం తథా జీవః కరణం చ పృథగ్విధమ్‌” అని చెప్పలేదు కదా? వడ్రంగికి 
కత్తి మొదలయినవి సాధనములయినట్లు, అధిష్టానాదులు కర్తయగు జీవునకు సాహాయ్యకారులు. 
కావున ఆత్మయొక్కదే కర్తయనియు, తాను కర్తయనియు దలచువాడు సుమతియేకాని దుర్శతికాడు. 


ఇంక నధిష్టానాదులతోగూడిన ఆత్మయే కర్తకాని, కేవ లాత్మ కర్తగాడనియు, కేవలాత్మ 
కర్తయని తలచువాడు దుర్మతియనియు నన్నచో, నపుడు కేవలాత్మకు అకర్తత్వమే ప్రాప్తించినది. 

శరీరాధిష్టాతృత్వరూపమయిన కర్త త్వమాత్మకు స్వతస్సిద్ధముగ నున్నవన్నచో, నట్టితటి 
కేవలాత్మను కర్తనుగా జూచువాడు సుమతియే యగును. అధిష్టానాదుల సాహాయ్యము లేకయే 
ఆత్మకు కర్తృత్వము కలదుకదా? అపుడట్లనుకొనుటలో దప్పేమి? 

అయితే, గమనాదికర్మను కేవలాత్మ నెరవేర్చలేదనియు, అట్టి శారీరాదికర్మత్రయ మందు 
కేవలాత్మ కర్తయనువాడు దుర్మతియనియు నన్నచో? 
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ఈ దుర్మతి తానుచేయు శారీర, వాచిక, మానసిక కర్మలను ఇది శారీరము, ఈ యది 
మానసికము, ఇయ్యది వాచికము, అని తెలిసికొనుచున్నాడా? లేదా? ఇందు మొదటిపక్షమున 
శారీర, వాచిక, మానసిక కర్మలు - శరీర, వాక్‌, మనఃప్రధానములని తెలిసికొనువాడు శరీరాదుల 
సహాయములేని కేవలాత్మ కర్తయని యెట్లు తలంచును? 


రెండవపక్షమున శరీరవాజ్మనస్సులే యాత్మయని వా డనుకొనుచున్నాడు. ఇట్టివానికి 
శరీరాది విలక్షణమయిన ఆత్మయందు నేను కర్తననుభావ మెట్లుండును? 


కావున “నే నాత్స” అని యనుకొనువాడు బౌద్ధాదులలోజేరిన నాస్తికుడగుచో, వాడు 
దేహాది సంఘాతము కర్తయని తలచునుగాని, కేవలాత్మ కర్తయని తలచడు. 


ఆస్తికుడగువాడు (ఆస్తికుడు) దేహాది విలక్షణమయిన ఆత్మ కర్తయని తలంచు చున్నను, 
మన ఇంద్రియాది సహితమయిన ఆత్మనే కర్తయని తలచునుగాని కేవలాత్మను కర్తయని తలంచడు. 
ఆస్తికుడు “నేను కర్తను; మన ఇంద్రియాదులు సాధనములు, శరీరవాజ్మనస్సులచే నే. నీపని 
చేయుచుంటిని” అని యనుకొనును. కావున మీమతమున కేవలాత్మను కర్తయని తలచు 
దుర్మతియే సిద్ధించడు. కనుక మీపాండిత్యము మూలమునకు ముప్పుదెచ్చినది. 


ఇది నిస్సారము: 
1. “ఏవం సతి” అనుపదము నాధారముగ జేసికొని వస్తుతః ఇత్యాద్యర్థమును 
బ్రతిపాదించుట యనుచితము. 


2. “దైవం చైవాత్ర పంచమమ్‌” అను తురీయపాదమున నీశ్వరుడుగూడ కర్మహేతువని 
చెప్పబడినదికాని, ఈశ్వరానుమతివలన జీవుడు కర్మహేతువని చెప్పబడలేదు. 


3. పరమాత్మానుమతివలన జీవాత్మయొక్కడే కర్తయగుచో నపుడట్లనుకొనుటలో దోష 
ముండదు. 


4. ఈశ్వర ప్రేరణలేకయే జీవాత్మ కర్తయని మానవుడు తలచుచున్నాడనియు, అట్లు 
తలంచుట మానవుని తప్పనియు మీ యభిప్రాయమయినచో, వీ డెట్లనుకొన్నను దానిఫలమును 
దప్పక యనుభవించునుకదా? అట్టితథి “నే నీశ్వర(ప్రేరితుడనై చేయుచున్నాను” అనుజ్ఞానమున 
వచ్చు విశేషఫలమేమి? 

ఈశ్వరు నంగీకరించునట్టి యాస్తికులందరు ఈశ్వర(ప్రేరణను గుర్తించుచునే యున్నారు. 
దీనిని వేదాంతశాస్త్రమున ప్రతిపాదించి జ్ఞానమువలన నేరికయిన మోక్ష మబ్బునా? వైదికులకు 
దెలిసినవిషయమును దెలిపెడి వేదాంతశాస్త్రమునకు “దెలియనివిషయమును దెలుపుట” యను 
ఫలమెట్లు సిద్దించును? 

నాస్తికుడు దేహాద్యతిరిక్తమయిన ఆత్మ కర్తయని యనుకొనడు. వాని నిచట నిందించి 
పనిలేదు. 
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మరియు పరమాత్మానుమతివలన పనిచేయు జీవుడు వస్తుతః కర్తయా? లేక వస్తుతః 
ఉదాసీనుడగు నకర్తయా? 

1. వస్తుతః కర్తయగువానికి పరానుమతితో బనియేమి? అకర్తయగు వానికి వస్తుతః 
కర్తృత్వ మెట్లుండును? నిశ్చలమయిన ఆకాశము ఈశ్వరానుమతిచే చలించుచున్నదా? జీవాత్మకు 
నాయాపనులయందలి కర్త్షృత్వము ధర్మాధర్మసంస్కారప్రయుక్తముకాని, ఈశ్వరానుమతి 
ప్రయుక్తము కాదు. సాక్షిభూతుడయిన నీశ్వరునకు అనుమతికాని యననుమతికాని కల్పించ 
దగదు. అట్లు, కల్పించుచో వికారిత్వ మేర్చడును. పైగా హింసాదికర్మలయందు ప్రవర్తించ 
నభిముఖుడయిన జీవునకు ఈశ్వరుడనుమతి నొసంగుచో, నీశ్వరుడు దయారహితుడగును. 
ప్రాచీన కర్మలు జీవుని ప్రేరేపించుచుండగా ఈశ్వరు డనుమోదించియున్నను వానికి నైర్భృణ్య 
దోషము తప్పదు. 

కాన నీశ్వరుడు సాక్షిభూతుడుగానుండ నాయాకర్మలే ఆయాజీవుని ఆయా పనులయందు 
బ్రేరేపించును. ఆ ప్రేరణము సాక్షియం దజ్ఞానవశమున నారోపించబడు చున్నది. ఇట్లుండ 
నెవడు నేనే కర్తనని తలంచునో, వాడు దుర్మతి, నే నీశ్వర ప్రేరితుడనై చేయుచున్నానని యనుకొను 
వాడు మరింత దుర్మతి. కాన, నీశ్వరానుమతి వలన ఆత్మ కర్తయగుచున్నాడని తెలిసికొనువాడు, 
తెలివిగలవాడని యెట్లు చెప్పెదరు? కనుక శంకరభగవత్సాదులు చెప్పిన యర్థమే నిర్దుష్టము. 


ఓయి! శంకరులు మాత్రము మూలములో లేని “ఆత్మనో£_నన్యతమత్వేన” (ఆత్మ 
యందులో నొకడుగా జేరనందున) అనుపదమును నెట్లుగల్పించిరి. నిజమే ఆ కల్పనము 
శాస్త్రవిరుద్ధము కాదు. ఎట్లన “తతైవంసతి” తత్ర = ప్రస్తుతమయిన అధిష్టానాదిపంచకము 
ఏవంసతి “సర్వకర్మలకు కారణమగుచుండగా” అని యన్వయము. 

లేక తత్ర= ప్రకృతమయిన కర్మజాతము, ఏవంసతి= అధిష్టానాది పంచహేతువులచే 
నెరవేరుచుండ= అని యన్వయము. 

పిదప “ఆత్మనః అనన్యతమత్వేన” అను పంక్తి ఆత్మకర్తయని యనుకొనుటలో గల 
దోషమునకుహేతువును జూపుచున్నది. అధిష్టానాదిపంచకములో ఆత్మ చేరియున్న యెడల 
అతనిని కర్తగా భావించవచ్చును. ఆత్మయందు జేరలేదు. కనుకనే ఆత్మ కేవలుడు (శుద్దుడు) 
మూలమునందలి “కర్తా యనుపదము విజ్ఞానమయకోశము కర్తయని చెప్పుచున్నది. ఆత్మకర్త 
యని చెప్పుటలేదు. ఇట్లుకాక శ్రుతిస్మృతి విరుద్ధముగ నిర్వికారుడయిన ఆత్మకు కర్తృత్వమును 
పరానుమతి పూర్వకముగగాని, కర్మచోదనా పూర్వకముగగాని చెప్పుట యసంగత మగును. 16 

శ్లో, యస్య నాహంకృతో భావః బుద్ధిర్యస్య న లిప్యతే I 
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అ. ఓయి అర్జునా! “ఎవరికి నేను జేయుచున్నాను అను నహంకారముందదో, ఎవరికి 

జె నీకర్మఫలము ననుభవింతును” అని బుద్ధికి కర్మఫలలోపముండదో, వాడు నిఖీలప్రాణులను 
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జంపినను, జంపకయున్నవాడే. 


నేను కర్తనని యనుకొనువాడే కర్మఫలము నొందును. బుద్ది కర్త, ఆత్మ కర్తగాడు. కాన 
ఆత్మ కర్మఫలము నొందడు. 


“అయితే బుద్దికి లేపమేల నుండదు? నిజమే, సంస్మారరహితమయిన బుద్ధికి లేప 
ముండునుగాని, సంస్మారరహితమయిన బుద్ధికి లేపముండదు. సంస్కృతమయినబుద్ధి ఆత్మ 
నిర్వికారుడని తలంచుచు, తానుగూడ నిర్వికారమగును. కాన బుద్ధికిగూడ లేపము లేకపోవుట 
యుక్తము. “నేను జేయుచున్నాను” అని తలచువానియొక్క బుద్ధియే లేపము చెందును. “నేను 
జేయుటలేదు” అని తలంచువాని బుద్ది లేపము చెందదు. స్వచ్చముగా నుండును. 

ఇందలి తత్త్వమును గ్రహింపుము. 

ఎవడు “నాహం కరోమి” అని తలచునో, వాడే నేను “మంచిపనిని చేయలేదు, చెడుపనిని 
చేసితిని” అని తలంచడు (యనుకొనడు). అట్లు తలంచు పదార్ధమాత్మకాదు. ఆత్మకు వృత్తిజ్ఞాన 
మసంభవము. బుద్ధియే యట్లు తలంచును. ఇట్టి బుద్ధియే యొకానొకప్పు డాత్మతాదాత్యా 
ధ్యాసవలన నేను నిర్లిప్తడ ననుకొనును. ఒకానొకపుడు నాబుద్ధి నిర్లేప మనుకొనును. అంతః 
కరణము (బుద్ది) “ఇదంవృత్తి” “అహంవృత్తి” అని రెండువిధములని చెప్పితిమి. 

కావున, కర్తృత్వమును జెందిన విజ్ఞానమయ శబ్దవాచ్యమయిన అంతఃకరణమునకు 
(బుద్దికి) శాస్తసంస్మారవశమున “నాహం కరోమి” అను జ్ఞానము పుట్టును. కరణధర్మమునొంది 
మనోమయ మనదగిన యా బుద్ధికే (అంతఃకరణమునకే) తాపాభావము కలుగును. 

కాన “అహం నరకం గమిష్యామి” నేను నరకమును బొందగలను. అను, తాపాభావము 
(తాపము లేకపోవుట), బుద్ధిదని చెప్పుటచే తాపముకూడ బుద్ధిది కాని యాత్మది కాదని తేలినది. 
అందువలన ఆత్మకు నిర్వికారత్వము ఫలించినది. కావున పరిశుద్ధమయిన అంతఃకరణ 
తాదాత్యాధ్యాసను బొంది, “నేను కర్తకాననియు, నాబుద్ధి లేపము చెందలేదనియు” నెవ్వ 
డనుకొనునో, వాడు విద్వాంసుడని భావము. 

లేక ఎవ్వనియొక్క ఉపాధియయిన బుద్ధి “నేను చేయుచున్నానని యనుకొనునో, నేను 
నరకము నొందునని పరితపించునో” వాడు ఆత్మయని అర్థము. 

లేక అంతఃకరణావచ్చిన్నుడయిన యే ప్రమాతకు, “అహంకర్తా” నేను జేయువాడను 
అనుజ్ఞానము “అహం నరకం గమిష్యామి” “నేను నరకమును బొందుదును అను పరితాపమున్ను 
యుండదో, వాడు ప్రమాత అని యర్థము. కాన నిట్లు అహంకార లేపములేనివాడు సుమతి 
యనియు, వివేకియనియు భావము. 


ఇట్టివానికి హననక్రియాసంబంధముకాని, తత్సలసంబంధముగాని యుండదు. అనగా, 


సత్త్వాదిగుణములే హననక్రియాకర్తలుకాని, “నేను గాను” అను ననుసంధాన ముండుటచే 
నిట్టి విద్వాంసులకు, హననక్రియా తత్సలసంబంధము లుండవని భావము. ప్రాకృతజనులు 
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వీరలజూచి “వీరు చంపువారు, వీరు దోష మనుభవించువారు” అని యనుకొనుగాక, వీరి 
దృష్టిలోమాత్ర మవి రెండు నుండవు. 

దీనివలన విద్వాంసునకు, సర్వకర్మసంన్యాసము, కర్మఫలసంబంధాభావము సిద్ధించినది. 

అయితే పూర్వము విద్వాంసునకు కర్మాధికారమే లేదంటిరి. ఇప్పుడు చంపినను 
ఫలమంటదనుచుంటిరి. ఇదేమి? వినుము. దేహాదివిలక్షణమయిన బ్రహ్మోత్మజ్ఞానము గలవాడు 
విద్వాంసుడు. వాడు బ్రాహ్మణుడయినచో వానికి సర్వకర్మసంన్యాసమునందే యధికారము. 
లోకసం(గ్రహముకొరకును గూడ బ్రాహ్మణుడు సంన్యసించియే తీరవలయును. ఇంక నాతడు 
కులమున క్షత్రియుడయినచో లోకసం[గ్రహముకొజకయినను స్వధర్మమగు యుద్దాదుల ననుష్టించి 
తీరవలయును. ప్రకృతమున అర్జునుడు క్షత్రియుడగుటచే విద్వాంసుడయినను వీనికి యుద్దము 
నందే యధికారము. సంన్యాసమునం దధికారములేదు. ఈయభిప్రాయముతో నర్జునుని 
యుద్దేశించి, శ్రీకృష్ణునిచే “హత్వాపి స ఇమాన్‌ లోకాన్‌” అని చెప్పబడినది. దీనివలన “అర్జునా! 
నీవు దేహాదులయందు కర్తృత్వము నారోపించుము (ఉంచుము). నేను కర్తనుగానని యను 
కొనుము. నేను నరకమును బొందుదునను ఖేదమునుగాని, స్వర్గమును బొందుదునను 
మోదమునుగాని మదియం దుంచకుము. నీకు స్వధర్మమగు శత్రుసంహారము నీ వొనర్చుము. 
దీనివలన నీ కెట్టిబంధము జుట్టుకొనదు. నేను జెప్పుదానికి మార్పు కలుగదు”. అని శ్రీకృష్ణుడు 
యుపదేశమన్నట్లు స్ఫురించుచున్నది. 

అహంకార మమకారములే బంధమునకు మూలకారణములు. అవి లేనందు వలననే 
నేనే జగత్సంహార మొనర్చినను, శత్రుసంహార మొనర్చినను, పుత్రమిత్రాది స్వజనమును 
సంహరించినను అనర్థము నొందకున్నాను. నీవుకూడ నేనుజూపిన వివేకమును బొంది, సర్వ 
శత్రువుల సంహరింపుము. దానివలన నీ వనర్థమును బొందవు. అని శ్రీకృష్ణుని పరమ 
తాత్పర్యము. 

అర్జునా? కర్మ బంధప్రదమనికదా? నీ యభిప్రాయము. కనుక నీవు తూష్టీం భావమను 
కర్మతో ముక్తినొందగలవా? లేవు. కర్మలవలన ముక్తిరాదని (శ్రుతి చెప్పుచున్నది. 'త్యాగమువలననే 
నీకు ముక్తి కలుగును. పూర్వము జనకాదులుకూడ త్యాగమువలననే ముక్తినొందిరి. “త్యాగమనగా 
నేను కర్తనుగాను” అని యాత్మకర్తృత్వపరిత్యాగరూపము. గుణములయందు కర్తృత్వము 
నుంచుటరూపమున్ను మోక్షహేతువయిన త్యాగమిదియే. దీనినే సంన్యాసులుకూడ నాచరింతురు. 
ఇదియే పరమార్థసంన్యాసము. కర్మఫలత్యాగము పరంపరామోక్షసాధనము గాని సాక్షాన్నోక్ష 
సాధనము కాదు. తల గొరిగించుకొని, కాషాయగుడ్డల గట్టి, చేత దండమును బూనువాడు 
పరమార్థసంన్యాసి కాడు. అహంకార కర్మఫలలేపములు లేని సుమతియే పరమార్థసంన్యాసి. 
పరమహంసపరివ్రాజకులే పరమార్థ సంన్యాసులగుచో, బ్రహ్మవిష్ణుమహేశ్వరులుకూడ పరమార్ధ 
సంన్యాసులు కాకపోవలయును. వారును కృతకృత్యులగుటకు పరమార్థసంన్యాసము నవలంబించ 
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వలసివచ్చును. 

కావున పరమహంసపరివ్రాజకులయి నివృత్తిమార్గమందున్న సనకాదులు, సృష్ట్యాది 
కర్మలయం దధికారము నొందిన బ్రహ్మాదులు, యజ్ఞాదికర్మలయం దధికారము గల జనకాది 
విద్వాంసులు - వీరలందరు పరమార్థసంన్యాసులే. యజ్ఞాదికర్మలను విడచుట బాహ్యసంన్నాస 
లక్షణము. 

కనుక విద్వాంసుడు, జ్ఞాననిష్టుడు, పరమహంసపరివ్రాజకుడు నయిన పరమార్థ 
సంన్యాసికి కర్మాధికారము లేదు. ఇట్టి గృహస్థునకును కర్తృత్వాభఖిమాన పూర్వకముగ 
కర్మాధికారము లేదు. కనుకనే, వాసుదేవాదులు చేసిన కర్మలవలె జనకాదులుచేసిన కర్మ కర్మకాదని 
వెనుక జెప్పితిమి. కనుక పరమార్థసంన్యాసివి, విద్వాంసుడవు నయినను పరమహంస 
పరివ్రాజకుడవు కానందున శత్రులోకమును సంహరింపుము. బంధము నొందవు. దీనినే 
“యుద్ధ్వస్వ విగతజ్వరః” అని లోగడ జెప్పితిని. దీనివలన వెనుకటి యాశంక తీరినది. 

అర్జునా! కేవలాత్మకు కర్తృత్వవికారము లేదు. అధిష్టానాది సంహతమైన (కూడికొన్న) 
ఆత్మకును కర్తృత్వము లేదు. నిర్వికారుడయిన ఆత్మకు, అధిష్టానాదులతోటి సంహననమే 
(కూడికయే) (కలయికయే) అసంభవము. సావయవ పదార్థమునకే సంహతత్వముండును. 
ఆత్మకు నధిష్టానాదులతో సంహననమే యుందుచో, నపు డాత్మకు నొకవిధమయిన పరిణామ 
మేర్చడును. అది (శ్రుతి విరుద్ధము. కావున నిచట కేవలశబ్దము అనువాద మాత్రముకాని 
యర్థవంతముకాదు. ఆత్మతత్త్వము అవిక్రియమనునది (శ్రుతిస్మృతి న్యాయసిద్ధమయిన 
రాజమార్గము. 


ఒకవేళ ఆత్మ సవికారుడని యంగీకరించినను, ఆత్మయందలి క్రియలతో ఆత్మ 
వికారమును జెందునుగాని, అధిష్టానాదులయందలిక్రియలతో ఆత్మ వికారమును జెందదు. 
ఒకదానికర్మ మరియొకదాని కంటదు. అట్లుకానిచో, చైత్రుడు చేసినదానిని మై(త్రు 
డనుభవించవలసివచ్చును. ఇతరుని డబ్బు దొంగతనమున నితరునకు జేరినను, ఇతరుని 
కర్మమాత్రము ఇతరునకు జేరదు. 

ఒకవేళ అజ్ఞానమున దెచ్చిపెట్టినను, అది దీనికంటదు. శుక్తికయందు అజ్ఞానముచే 
నధ్యసింపబడిన రజతత్వము, శుక్తికయొక్క ధర్మము కానేరదు. అట్లే రజ్ఞావునందు సర్పత్వము 
నారోపించినను, అయ్యది రజ్జుధర్మ మగుటలేదు. 

అట్లే ఆత్మయందు అవిద్యచే కర్తృత్వము నారోపించినను అయ్యది యాత్మధర్మము 
కానేరదు. కాన, తనయందు వికారములు లేనందువలనను, పరగతవికారములచే దనకు 
వికారములు కలుగనందునను, ఆత్మ నిర్వికారుడని సిద్ధాంతమయినది. 

కావున శ్రీకృష్ణుడు ఆత్మతత్త్వవేత్తకు కర్మాధికారము లేదని శాస్తాదియందు ప్రతిజ్ఞ 
చేసి, దాని నచ్చటచ్చట ప్రసంగించుచు, తుదకు నిచ టావిషయము నుపసంహరించెను. 
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అ. సర్వపదార్థ విషయకమగు అంతఃకరణవృత్యాత్మకజ్ఞానము, విషయజాతము, 
అవిద్యాకల్పితుడయిన చిదాభాసుడు - ఈ మూడును గలసి పరిగ్రహము, పరిత్యాగము, 
తూష్టీంభావము, (స్వీకరించుట, విడచుట, యూరకుండుట) ప్రయోజనముగాగల నిఖిల కర్మలను 
జేయించును. మానవులు పాపమును బోగొట్టుకొనుటకు, పుణ్యము నార్జించుటకు, పరమేశ్వర 
ప్రీతికొరకును మూడువిధములయిన కర్మల జేతురు. ఈ కర్మల నాచరించుటకు, పరమేశ్వర 
ప్రీతికొరకును మూడువిధములయిన శ్రోత్రాది బాహ్యాంత రింద్రియములు, కర్మచే బొందదగిన 
స్వర్గాదిఫలములు, ఫలభోక్తయగు జీవుడు, ఈ మూడును కర్మ సంగ్రహము. అనగా కర్మ ఈ 
మూటి యందును సమన్వయించి యుండునని భావము. 

ఇచట జ్ఞానమనగా శాస్త్రమని శంకరాచార్యులు చెప్పినట్లు వేదాంతదేశికులు భ్రమపడిరి. 
ఆచార్యపాదు లట్టు చెప్పలేదు. బుద్ధివృత్తియే జ్ఞానశబ్దార్థము. శాస్తముకూడ బుద్ధివృత్తికి విషయ 
మగుచునే కరణమగును. చక్షురాదీంద్రియములుగూడ తమద్వారా బయలువెడలిన బుద్ధివృత్తిచేతనే 
ఘటాదుల బ్రకాశింపజేయును. కేవలము చక్షురాదులకు కరణత్వము లేదు. కాన, (జ్ఞాయతే+ 
అనేన) అను వ్యత్పత్తిచే జ్ఞానశబ్దమునకు బుద్ధివృత్తియే స్వరసమయిన అర్థము. జ్ఞానగోచరమయిన 
శాస్త్రమే కర్మలయందు బ్రేరేపించునుగాని కేవల శాస్త్రము ప్రేరేపింపలేదు. అట్లగుచో పెట్టెలోని 
శాస్తముగూడ పురుషుని పేరేపించును. 

అయితే జ్ఞాయమానమయిన శాస్త్రమే జ్ఞానమని యేల జెప్పగూడదు? ప్రవృత్తిలక్షణ 
మయిన శాస్త్రము విధినిషేధముల బోధించును. నివృత్తిలక్షణమయిన శాస్త్రము పేక్షను బోధించును. 
ధర్మాధర్మములు, (బ్రహ్మమును శాస్త్రమువలననేకదా తెలియబడుచున్నవి. కాన ప్రవృత్తి 
నివృత్తిలక్షణమయిన పూర్వోత్తర మీమాంసాశాస్త్రములు రెండును జ్ఞానశబ్దార్థము లగునన్నచో 
నట్లుకాదు. 

శాప్రీయకర్మారంభమునకు శాస్త్రము సాధనమయినను, లౌకికకర్మారంభమునకు శాస్త్రము 
సాధనముగాదు. ప్రకృతజ్ఞానపదమును, శాస్రీయకర్మారంభపరముగ సంకోచ పరచుట 
అన్యాయ్యము. భాష్యకారులుగూడ “సర్వవిషయం జ్ఞానమ్‌” అని సర్వశబ్దమును వాడిరి. కావున 
జ్ఞానమనగా బుద్ధివృత్తియే. శాస్త్రము కాదు. జ్ఞానసాధనము లయిన చక్షుశ్రోత్రాదీంద్రియములును 
గాదు. జ్ఞాన శబ్దార్థము, చక్షురాదికరణము లగుచో నా విషయము పూర్వార్థమునందే చెప్పియుండ 
మరల యుత్తరార్థమున కరణ మను పదముచే నా విషయమును జెప్పుట పునరుక్తమగును. 
కాన జ్ఞాన శబ్దమునకు బుద్ధివృత్తియనియే సిద్ధాంతము. 


రామానుజీయము : జ్ఞేయమనగా యాగము మున్నగు కర్మ యని రామానుజు లనిరి. 
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వారి మతమున జేయకర్శలకు పునరుక్తిదుర్వారము. చెప్పదగియున్నఫలమును జెప్పకుండుట 
దోషము. 

మరియు జ్ఞానశబ్దమునకు భావవ్యత్పత్తిచే నవగతిమాత్రమర్ధముకాని, జ్ఞానకరణ మర్థము 
గాదనిరి. ఇదియును కుదరదు. అసంగచిదాత్మరూపమయిన నవగతి జ్ఞాత్రాదులలో జేరదు. 
నిర్ధ్మకమయిన అవగతికి కర్మచోదన సంభవించదు. ఘటజ్ఞానాదులు ఘటాద్యాకార బుద్ధివృత్తి 
జన్యములు. కాన వాటికి అయ్యది (వృత్తిజ్ఞానము ముందుశ్లోకమున “యేన” అను తృతీయాంత 
పదముచే పరామృశింపబడుచున్నది. కాన నిచట జ్ఞానశబ్ద్బమునకు బుద్ధివృత్తియే యర్థము. ఈ 
యది జన్యజ్ఞానములకు కరణము. అనుభవము అనుభవమునకు కరణముగాదు. అనుభవ 
మభిన్నము. దానికి జ్ఞానత్వ జ్ఞానకరణత్వములు సంభవించవు. అనుభవము లనేకము లనుట 
నిష్ప్రమాణము. ఘటపటాద్యనుభవములలో విషయము లయిన ఘటపటాదులు వేరయినందున 
అనుభవము వేరగుచున్నది. అనుభవైక వేద్యమను చోట శాస్త్రాదులవలన వేద్యముగాదని యర్థము. 
కాన నా ప్రతీతినిబట్టి యనుభవమునకు కరణత్వ మంగీకరించదగదు. 

సాక్షి భాస్యమనుచోట భావమునుగూర్చి సాక్షికి కర్త ఎత్వముకాని, కరణత్వము లేదు. 
“యేన ఈక్షతే” అనుచోట యచ్చబ్దమునందలి తృతీయ, కరణార్థకము. కగర్రర్థకము గాదు. 
కాన నిత్యజ్ఞానరూపుడయిన సాక్షికి వృత్తిజ్ఞానముల గూర్చి కర్త్షృత్వమున్ను, వృత్తిజ్ఞానములకు 
(జన్యజ్ఞానములకు) ఘటపటాదిపదార్థాభాసమునుగూర్చి కరణత్వమున్ను నిర్వివాదము. 

ప్రత్యభిజ్ఞారూపజ్ఞానమునకు గూడ ననుభవము కరణముకాదు. అచట యనుభవము 
కారణముమాత్రమే యగును. చక్షురాదికమే కరణము. కంటితో చూడనిదే “సోత_యం దేవ 
దత్త అను ప్రత్యభిజ్ఞ యేరికిని కలుగదు. కాన నిచట జ్ఞానశబ్దమునకు జన్యజ్ఞాన మర్గమని 
యనదగదు. బుద్ధివృత్తియే యర మనవలయును. 


ఇచట రామానుజులు “కర్తవ్యకర్మవిషయం” చేయదగిన పనులగూర్చిన జ్ఞానము జ్ఞాన 
మని యనిరి. అది యుక్తము కాదు. ఇచట నీ యర్ధమును జెప్పుచో, “యేనైకంభావ మీక్షతే” 
అనుశ్లోకమునందుగూడ నీ జ్ఞానమునే గ్రహించవలయును. అపుడు ముందు జెప్పనున్న 
ఆత్మజ్ఞానము మూడువిధములయిన జ్ఞానములో జేరకపోవును. కావున నిచట సర్వవిషయక 
మయినజ్ఞానమే జ్ఞానశబ్దార్థము. అయ్యది బుద్ధివృత్తిరూపము. నిత్యజ్ఞాన రూపముకాని 


జన్యజ్ఞానరూపముకాని కాదు. 18 
శో॥ జ్ఞానం కర్మ చ కర్తా చ త్రిధైవ గుణభేదతః । 
ప్రోచ్యతే గుణసంఖ్యానే యథావచ్చ ణు తాన్యపి ॥ 19 


అ. కాపిలశాస్త్రమునందు (సాంఖ్యశాస్తమునందు) జ్ఞాన, కర్మ, కర్తలు సత్వ్వాదిగుణ 
భేదమున మూడువిధములని చెప్పబడినది. వానిని యథాశాస్త్రము చెప్పెద వినుము. 


కాపిలులు నిరీశ్వరవాదులు. వారు బ్రహ్మనంగీకరించరు. కాన వారి శాస్త్రమున 
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బ్రవ్మాత్మైకత్వదర్శనము లేదు. ఆ విషయమున నయ్యది య(ప్రమాణమయినను సత్త్వాది 
గుణములను నిరూపించుటలో ప్రమాణమగును. విరోధములేనియంశము నితరశాస్త్రము నుంచి 
(గహించుటలో దోషములేదు. 

పూర్వము జ్ఞాత, జ్ఞాన, జ్లేయములు, కర్తృ్రకర్మకరణములు, అను నాటు చెప్పబడినవి. 
వీటన్నిటికి (తైవిధ్యమును జెప్పెదనని శ్రీకృష్ణుడు ప్రతిజ్ఞ చేయలేదు. జ్ఞాన, కర్మ, కర్తలకు 
మాత్రమే త్రైవిధ్యమును జెప్పెదనని ప్రతిజ్ఞ చేసెను. జ్లేయము లనేకవిధములు. కరణములుగూడ 
బహువిధములు. ఈ రెంటికి త్రైవిధ్యము నియమింప శక్యముగాదు. జ్ఞాత, కర్తలొకరే. ఆ 
యిరువరికి భేదము లేదు. కాన జ్ఞాన, కర్మ, కర్తలకు మాత్రమే (తైవిధ్యమును జెప్పెదనని 
ప్రతిజ్ఞ జేసెను. 

ఇచట రామానుజులు జ్ఞేయమే కర్మశబ్దముచే పరామృశింపబడుచున్నదని యనిరి. 
అది తగదు. కర్మయే జ్లేయమని నియమింప వీలులేదు. 

మరియు, “కర్మసం(గ్రహః” అనుపదమునకు, ద్రవ్యము మున్నగుకరణములు, యాగాది 
క్రియలు, అనుష్టాతయగు కర్త, ఈ మూడువిధములగు తెలియదగినకర్మ సంగ్రహించి చెప్పబడు 
చున్నందున కర్మసంగ్రహమని వివరించిరి. ఇదియును యుక్తము గాదు. క్రియయే కర్మయగును 
గాని, కర్తృకరణములు, కర్మ్శభేదములో జేరవు. కరణముచే నిర్వర్తింపదగినది, కర్త నాశ్రయించి 
యుండునది కర్మ లోకములో నెచ్చటయినను ఛేదనక్రియ, ఛేత్తృ, లవితృ, చేదనరూపముగ 
నుండునని పిచ్చివాడయిన యనునా? 

అట్లే కరణ, కర్మ, కర్తలు మూడును జ్ఞేయము లనుటయు పొసగదు. జేయమనగా 
కర్మయని మీరు పూర్వమే చెప్పితిరి. అట్టితటి కర్మ్శభేదములు కానివి జ్ఞేయభేదములుమాత్ర 
మెట్లగును? 

కరణ, కర్తృసహిత మయిన కర్మ జ్లేయమని చెప్పదగదు. కర్తను పరిజ్ఞాతయని మీరు 
చెప్పితిరి. పరిజ్ఞాతయగు కర్త జ్లేయమెట్లగును? 

ఇక కరణసహిత మయిన కర్మ జ్లేయమను మార్గమును ద్రొక్కినను వారి యభిప్రాయము 
నెరవేరదు. [ద్రవ్యాదికరణజాత మిచట ప్రతిపాదింపబడుటలేదు. అట్టివానితోటి సాహిత్యమును 
జెప్పిన ప్రయోజనమేమి? మరియు 

రామానుజులు, గుణసంఖ్యాన మనుశబ్దమునకు గుణకార్యములను లెక్కించుట యని 
యర్థనిర్వచనమును జేసిరి. ఇదియు నుచితము కాదు. గుణశబ్దమునకు గుణకార్యము లను 
నర్థము లాక్షణికము కావలయును. వాచ్యమును విడచి లక్ష్యార్థమును (గ్రహించుట యన్యాయ్యము. 


కాన నిచ్చోట రామానుజు లొనర్చిన వివరణ మసంగతము. 19 
శ్లో; సర్వభూతేషు యేనైకం భావమవ్యయమీక్షతే । 
అవిభక్తం విభక్తేషు తద్‌జ్ఞానం విద్ధి సాత్త్వికమ్‌ | 20 
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అ. ఓయి? దేశ, కాల, ఆకార, గుణ భేదములవలన పరస్పరభిన్నములయిన బ్రహ్మాది 
స్తంబపర్యంతమగు చరాచర శరీరములయందును ఆత్మవస్తువు ఒక్కటే అభిన్నముగా నున్నదని 
యేజ్ఞానముతో దెలిసికొనునో, ఆ జ్ఞానము సాత్త్వికము. 

భూతములన్నియు మాయాకార్యములని స్ఫురింపజేయుటకు భాష్యకారులు భూత 
శబ్దమును “అవ్యక్తాదిస్థావరాంతము” లని వ్యాఖ్యానించిరి. 

వికారము స్వరూపగతమని, స్వభావగతమని రెండువిధములు. ఈ రెండు విధముల 
వికారమున్ను ఆత్మకు లేదు. అందువలన నిర్వికారుడు. ఇట్టి యద్వైతాత్మవిషయకజ్డానము 
సాత్త్వికజ్ఞానమని భావము. 

రామానుజమతము : బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ, గృహస్థ బ్రహ్మచర్యాదిరూపమున నిఖిల 
భూతములు విభాగము నకు జెంది, కర్మాధికారులగుచుండ, నీ బ్రాహ్మణాదిశరీరములు 
నశించుచున్నను, పరస్పరము భిన్నములయినను, అందుండు ఆత్మమాత్రము అవిభక్తుడనియు, 
నవ్యయు డనియు, నవికృతుడనియు, ఫలసంగము లేనివాడనియును కర్మాధికారసమయమున 
నేజ్ఞానముతో గ్రహించునో ఆ జ్ఞానము సాత్త్వికమని రామానుజులు వివరించిరి. 


1. ఇందు సర్వశబ్దమును, కర్మాధికారిపరముగ సంకోచపరచుట యొకదోషము. 

2. ఏవిధమగు విభాగము లేదని చెప్పునట్టి యవిభక్తపదమును సితదీర్ణాది (తెలుపు, 
పొడవు మొదలగు) విభాగములు లేనిదానిపరముగ సంకోచపరచుట మరియొకదోషము. 

8. అద్వితీయత్వమును ప్రతిపాదించునట్టి యేకశబ్దమునకు, జ్ఞానైకాకారుడని యర్ధమును 
వర్ణించుట మరియొకదోషము. 

4. మూలమునలేని “కర్మాధికారవేలాయామ్‌” అనుపదమును గల్పించుట యొకదోషము. 

5. మరియు జాత్యభిమానము గలవాడు అద్వితీయాత్మను గ్రహించలేడు. 

జ్ఞానైకాకారుడు, అవ్యయుడు, అసంగుడు నయిన ఆత్మను జూచినవాడు నేను 
బ్రాహ్మణుడనని కర్మలయందు ప్రవర్తించనేరడు. 

మూలమున “విభక్తేషు భూతేషు” అని బహువచనమును “అవిభక్తం ఏకం” అని 
యేకవచనమును నిర్దేశించుటచే దేహభేదమేకాని యాత్మభేదము లేదని సిద్ధించినది. ఇదే 
యభిప్రాయము “నత్వేవాహం జాతు నాసం” అనుశ్లోకమున గూడ భాప్వకర్తలు సూచించిరి. 
భగవంతున కట్టి యభిప్రాయము లేనిచో నిచట గూడ నాత్మభేదమునే చెప్పెడివాడు. కాన 


నుపక్రమోపసంహారాదులచే ఆత్మైకత్వమే గీతాశాస్రార్థమని తేలుచున్నది. 20 
శో పృథక్త్వేన తు యద్‌జ్ఞానం నానాభావాన్‌ పృథగ్విధాన్‌ | 
వేత్తి సర్వేషు భూతేషు తద్‌జ్ఞానం విద్ధి రాజసమ్‌ ॥ 21 


అ. సమస్త భూతములయందును, వేరువేరుగ అనేకాత్మలు కలరని తెలిసికొనుట రాజస 
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జ్ఞానము. ద్వైతులు ప్రతిశరీరమునందును, వేరువేరుగ నొక్కొక్కజీవుడుండునని యందురు. 
అద్వైతులు అన్నిశరీరములయందు నొక్కడే జీవుడు గలడని యందురు. 


సర్వశరీరములయందు నొకడే జీవు డగుచో జీవులకు సుఖదుఃఖభేదము సంభవించదు. 
ఒక డనుభవించినదానిని మరియొకడు స్మరించవలసివచ్చును. ఒక శరీరమునుంచి జీవుడు 
లేచిపోయినచో అన్నిశరీరములు అచేతనములు కావలయును. అని ద్వైతులు అద్వైతవాదముమీద 
దోషముల వెదకుదురు. 

అద్వైతులు సుఖదుఃఖాదులు మనోధర్మములనియు, స్మరణము చిత్తధర్మమనియు, 
ఉత్రాంతి (లేచిపోవుట) బుద్ధిధర్మమనియు, లేక ప్రాణధర్మమనియు, దర్శనస్పర్శనాదులు ఇంద్రియ 
ధర్మములనియును, మనస్సు మున్నగునవి ప్రతిశరీరము భిన్నములనియు, కాన నిందు అనుభవ 
సాంకర్యములేదనియు నందురు. 


రామానుజులు సితదీర్ణాదిభేదముచే ఆత్మను దెలిసికొనుచున్నాడు - అని యనిరి. 
ఆస్తికుడగు కర్మఠుడు దేహముకంటె ఆత్మ వేరని తెలిసియుండియు, నేను పొడవు, నేను పొట్టి, 
నేను నలుపు, నేను యెజుపు అని యనుకొనడు. దేహాత్మవాదులయిన బౌద్ధుల కీభావముండుచో 
నుండుగాక; అట్టి బౌద్దులుకర్మల నాచరించరు. వారలమతమున కర్మఫల మనుభవించుభోక్త 


లేడు. కాన భిన్నాత్మజ్ఞానమే రాజసము. అయ్యది నింద్యము, త్యాజ్యమున్ను. 9] 
శ్లో యత్తు కృత్నువదేకస్మిన్నార్వే సక్తమహైతుకమ్‌ । 
అతత్త్వార్ధవదల్పం చ తత్తామసముదాహృతమ్‌ i 22 


అ. భూతకార్యము లనేకములున్నను, అం దొక్కదేహము మాత్రమే యాత్మయను భావము 
గలిగినదియు, అట్లే యనేకములయిన భౌతికపదార్థములలో పాషాణదార్వాది ప్రతిమారూపమగు 
పదార్థమొక్కదానియందే యీశ్వరుడను భావము గలిగినదియు, భూత కార్యము లనేకములుండ 
వాటన్నిటి కిని లేని యాత్మత్వము (ఈశ్వరత్వము) దీనికిమాత్ర మెట్లన విచారణలేనిదియు, “ఈ 
దేహమే యాత్మ, ఈ ప్రతిమయే యీశ్వరుడు, యింతకంటె వే రాత్మలేడు - యింతకంటె వే 
రీశ్వరుడు లేడు.” అను నభినివేశముతో లగ్నమయినదియు, తత్త్వము నవలంబించనదియు, 
ఆత్మయందలి నిత్యవిభుత్వము అనుగ్రహించనందున అత్యల్పమగునదియు నగు జ్ఞానము తామస 
మనబడును. ఇట్టి తామసజ్ఞానము దిగంబరులకును చార్వాకులకును గలదు. శ్రీరంగాదే 
క్షత్రములయందు గల్పింపబడిన పాషాణదార్వాది మయమయిన అర్పావిగ్రహములే యీశ్వరుడు 
కాని, ఘటపటాదు లీశ్వరరూపములు కావనియు, చైతన్యము ఈశ్వరరూపము గాదనియును, 
మతాభినివేశము గల కొంద అందురు. ఈ జ్ఞానమంతయు తామసజ్ఞాన మనబడును. 

ఎవరిదేహ మెంతటి పరిమాణము కలదిగనుండునో వారియాత్మకూడ నంతటి 
పరిమాణము కలవాడని దిగంబరులందురు. వీరిమతమున దేహమునకు సావయవత్వము 
సిద్ధించును. కాని వీరు దేహాత్మవాదులు గారు. సావయవాత్మవాదులు దేహాత్మవాదితుల్యులు. 
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కనుక నిచట దిగంబరులు దృష్టాంత మీయబడిరి: “దేహపరిమాణుడు జీవుడు” అను జ్ఞానమే 
తామసముకాగా, దేహమే యాత్మయను జ్ఞానము తామసమని వేరుగ జెప్పనేల? 

దేహపరిమాణుడు జీవుడను జ్ఞానము, ప్రతిమాదిరూపు డీశ్వరుడను జ్ఞానమున్ను, 
తామసమని శ్లోకసారము. 

ఓయి! పూర్వము కర్మప్రవర్తకమయిన జ్ఞాత్భ, జేయ, జ్ఞానములను చెప్పి యిపుడు 
తదభిన్నమయిన జ్ఞానమును జెప్పితిరేమి? వినుము. ప్రవృత్తిలక్షణము, నివృత్తిలక్షణము, అని 
కర్మ రెండువిధములు. అం దుపేక్షాఫలకమయిన నివృత్తి లక్షణకర్మను సాత్త్వికజ్ఞానము 
ప్రేరేపించును. నివృత్తిమార్గనిష్టులయిన సనకాదులు అం దధికారులు. రాజస తామస జ్ఞానములు 
ప్రవృత్తిలక్షణకర్మను ప్రేరేపించును. కావున మూడువిధములయిన జ్ఞానమున్ను కర్మప్రవర్తకమే 
యగును. 

లేక జ్ఞానము కర్మచోదకమని సామాన్యదృష్టితో జెప్పబడినది. రాజసతామస జ్ఞానములు 
రెండే కర్మచోదకములు. సాత్త్వికజ్ఞానము కర్మచోదకముగాదు. 

వస్తుతః “జ్ఞానం జ్ఞేయం పరిజ్ఞాతా” అనుశ్లోకమునందు జెప్పిన జ్ఞానము వేరు. ఇది 
నిఖిలద్వైతవిషయము. 

“జ్ఞానం కర్మ చ కర్తా చ” అను శ్లోకమునందు జెప్పిన జ్ఞానము వేరు. ఇది జీవేశ్వర 
విషయము. కనుకనే ఈ శ్లోకావతారభాష్యమునందు భాష్యకారులు “అథేదానీం” అని అధ 
శబ్దమును బ్రయోగించిరి. ఇది (ఈ యథశబ్దము) ముందు జెప్పబోవు విషయము ప్రకరణాంతర 
మని సూచించును. 

దీనిచే “జ్ఞానం జేయం పరిజ్ఞాతా” అను శ్లోకమునందు జెప్పిన పదార్థములే “జ్ఞానం 
కర్మ చ కర్తా చి అను శ్లోకమునం దనువదింపబడినవని వేదాంతదేశికులు చెప్పినమాట 
కొట్టుబడుచున్నది. ఒకటి కర్మవిషయము, మరియొకటి యకర్మవిషయము. 


జీవేశ్వరజ్ఞానముకూడ కర్మలకొణఖ కావశ్యకమని యనదగదు. క్రియాకారకాది ద్వైత 
జ్ఞానము కర్మల కుపయోగపడును. క్రియాకారకాదిద్వైతమును రూపుమాపెడి జీవేశ్వర జ్ఞానము 
కర్మల కుపయోగపడదు. ఈ రెండును భిన్నవిషయములు. ద్వైత మవిద్యాదశయం దుండును. 
విద్యాదశయందు ద్వైతముండదు. 


ఇట్లు సాత్త్వికజ్ఞానమును సంపాదించుటకును రాజస తామసజ్ఞానములను విడచుటకును 
జ్ఞానతైవిధ్యము చెప్పబడినది. ఇకముందు కర్మాది (తైవిధ్యముగూడ నిట్లే ప్రదర్శించబడును. 
కాన ముముక్షువు సాత్త్వికమగు నద్వైతజ్ఞానమును సంపాదించ వలయును. 

(ప్రేతభూతాదుల నారాధించెడివారల జ్ఞానము తామసమని రామానుజులు వ్యాఖ్యా 
నించిరి. ప్రకృత శ్లోకమునుంచి యా యర్థము రాదు. ఆత్మజ్ఞానమునందలి సాత్త్వికత్వాది 


అష్టాదశాధ్యాయము 263 


భేదముల జెప్పు ప్రసంగమున నీయర్థ మప్రస్తుతము. 22 
శ్లో; నియతం సంగరహితమరాగద్వేషతః కృతమ్‌ । 
అఫలప్రేప్ప్సునా కర్మ యత్తత్సాత్త్వికముచ్యతే ॥ 23 
అ. నిత్యమయినట్టియు, ఆసక్తిలేనట్టియు, రాగద్వేషములేనివానిచే జేయ బడినట్టియు, 
ఫలాశలేనివాడు చేసిన కర్మ సాత్త్వికము. 23 
శ్లో; యత్తు కామేప్పునా కర్మ సాహంకారేణ వా పునః । 
క్రియతే బహులాయాసం తద్రాజసముదాహృతమ్‌ ॥ 24 


అ. కోరికగలవానిచేగాని, అహంకారముగలవానిచేగాని చేయబడుమిక్కిలి ప్రయాసగల 
కర్మ రాజసమనబడును. 


లోకములో జేయబడు కర్మలన్నియు “నేను జేయుచున్నాః ” అను నహంకారముతోనే 
చేయబడుచున్నవి. నిరహంకారముతో కర్మాచరణమే యుండదు. ఇట్టితణి శ్రీకృష్ణుడు “సాహం 
కారేణ” అని చెప్పనేల? నిజమే ఇచట నిరహంకారులయిన తత్త్వజ్ఞానులనుబట్టి సాహంకారమని 
చెప్పలేదు. మరేమనిన లౌకిక శ్రోత్రియలయొక్క నిరహంకారముబట్టి యిచట సాహంకారమని 
చెప్పబడినది. లౌకికశ్రోత్రియులగు నిరహంకారులకు నేనే గొప్పవాడ నను నహంకారముందడదు. 
సాహంకారులగు కర్ములకు నేను వైశ్వదేవిని, నేను సోమయాజిని, ధనికుడను, కులీనుడను, 
అను నహంకారముండును. ఇట్టి యహంకార మిచట గ్రహింపబడినది. ఇంతేకాని నేను 


జేయుచున్నా నను సర్వజన సామాన్యాహంకారము కాదు. 24 
శ్లో; అనుబంధం క్షయం హింసామనవేక్ష్య చ పౌరుషమ్‌ । 
మోహాదారభ్యతే కర్మ యత్తత్తామసముచ్యతే ॥ 25 


అ. రానున్న అనర్థ్ధమును ధననాశమును శక్తిక్షయమును ప్రాణిహింసను పురుష 
సామర్ధ్యమును ఆలోచించక యవివేకమువలన జేసెడి కర్మ తామసము. 

కర్మ తామసమగుటలో రానున్న యనర్ధము నాలోచించకుండుట, ధననాశము నాలోచించ 
కుండుట, ప్రాణిహింస నాలోచించకుండుట, పురుషసామర్థ్యము నాలోచించ కుండుట, 
యజ్ఞానముచే చేయుట యనునవి యయిదుకారణము లని తేలినది. ఈ యవి ప్రత్యేకముగా 
కారణములనిగూడ జెప్పవచ్చును. 

అయితే ఇందు సముచ్చయపక్షము మంచిదా? అసముచ్చయ పక్షము మంచిదా? 
రెండును అంగీకరింపదగినవే. ఎట్లన? 


1. నియతకర్మ సాత్త్వికమని చెప్పినచో, సంగి చేసెడు నియతకర్మకూడ సాత్త్వికమగును. 


2. అందుకొఅకు నియతము, సంగరహితము నగు కర్మ సాత్తికమనుచో నసంగుడయి 
నను, రాగద్వేషములు గలవాడు చేసెడి నియతకర్మ సాత్త్వికమగును. 
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3. అందువలన నియతము, సంగరహితము, అరాగద్వేషపూర్వకము నగు కర్మ సాత్త్విక 
మన్నచో, ఫలకామి చేసెడి నియతకర్మ్శకూడ సాత్త్వికమగును. 


4. అందువలన 1. నియతము, 2. సంగరహితము, 3. అరాగద్వేషపూర్వకము, 
4. ఫలకామన గలవానిచే జేయబడని కర్మ సాత్త్విక మని యనవలయును. అట్లే కోరికగల 
వాడు అహంకారములేనివాడు చేసెడి బహులాయాసము గల కర్మ రాజసమనుచో నహంకారము 
లేనివానిచే జేయబడిన బహుళాయాసము గల కర్మ రాజసము కాకపోవును. అట్లే కోరికగలవాని 
చేతను అహంకారము గలవానిచేతను జేయబడు బహులాయాసములేని కర్మ రాజసము 
కాకపోవును. 


అట్లే అనుబంధాదిచతుష్టయము నపేక్షించక అవివేకమున జేసెడికర్మ తామస మనుచో, 
ననుబంధాది (త్రయాపేక్షకాని, ద్వయాపేక్షకాని, యేకాపేక్షకాని కలదియే అజ్ఞాన మున 
నాచరించెడు కర్మ తామసము కాకపోవును. ఈ నాలుగు కారణములున్నను, అజ్ఞానముచే 
నాచరించబడని కర్మ తామసము కాకపోవును. కనుక సముచ్చయపక్షమును అసముచ్చయ 
పక్షమును రెంటిని యాశ్రయించవలెను. 


ఈ పై మూడుశ్లోకములయొక్క సారము. 


“కర్మాధికారియగు ముముక్షుపురుషుడు రాగద్వేషములను, సంగమును, ఫలకామనను 
విడచి, నిరహంకారుడగుచు, నిరాయాసముగా, తనశక్తి ననుసరించి, భావ్యనర్థము లేనట్టియు, 
నహింసాత్మకమగు నిత్యకర్మను నిర్మోహుడగుచు నాచరించవలెను. ఏతద్విపరీతమయిన కర్మను 


పరిత్యజించవలయును” అని, 25 
శో ముక్తసంగో9_నహంవాదీ ధృత్యుత్సాహసమన్వితః ॥ 
సిద్ధ్యసిద్దోర్నిర్వికారః కర్తా సాత్త్విక ఉచ్యతే 11 26 


ఇకముందు కర్శృభేదము వివరింపబడుచున్నది. 
అ. ఫలాసక్తి లేనివాడు, నేను గొప్పవాడనని గర్వించనివాడు, ధైర్యోత్సాహములు గలవాడు, 
ఫలము నెరవేరినను నెరవేరకున్నను వికారమును జెందనివాడు సాత్త్వికుడగు కర్త. 26 
శో రాగీ కర ఫల ప్రేప్పుర్లుబ్లో హింసాత్మకోల_శుచిః 
హర్షశోకాన్వితః కర్తా రాజసః పరికీర్తితః ॥ 27 
అ. అనురాగముకలవాడు, కర్మఫలమును గోరువాడు, పరధనమునం దాస గలవాడు, 
పరులబాధించు స్వభావముగలవాడు, లోపల వెలుపల పరిశుద్ధిలేనివాడు, సంపత్తివిపత్తులయందు 


హర్షశోకములలో మునుగువాడు రాజసకర్త. 27 
శ్లో; అయుక్తః ప్రాకృతః స్తబ్ధః శరో నైష్టృతికో£_లసః | 
విషాదీ దీర్హసూత్రీ చ కర్తా తామస ఉచ్యతే ॥ 28 
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అ. చిత్తసమాధానములేనివాడు, విద్యావిహీనుడు, కర్రవలె నెవ్వరికి లొంగనివాడు, 
మాయావి, పరుల మర్మములను భేదించువాడు, అలసుడు, యెల్లపుడు దుఃఖశీలుడు, 


దీర్చాలోచనపరుడు, - ఇట్టివాడు తామసకర్త. 28 
శ్లో బుద్ధేర్భేదం ధృతేశ్రైవ గుణతః త్రివిధం శృణు | 
ప్రోచ్యమానమశేషేణ పృథక్త్వేన ధనంజయ! ॥ 29 
అ. ఓయి అర్జునా! సత్వాదిగుణభేదమువలన బుద్ధియొక్కయు, ధైర్యము యొక్కయు, 
భేదమును నిశ్శేషముగా విడివిడిగా జెప్పెద వినుము. 29 
శ్లో ప్రవృత్తిం చ నివృత్తిం చ కార్యాకార్యే భయాభయే । 
బన్థం మోక్షం చ యా వేత్తి బుద్ధిస్సా పార్థ! సాత్త్వికీ ॥ 30 


అ. ఓయి అర్జునా! బంధహేతువయిన కర్మ (ప్రవృత్తి) మార్గమును మోక్షహేతు వయిన 
నివృత్తి (సన్వ్యాస) మార్గమును, విహితప్రతిషిద్ధములగు లౌకిక, వైదిక కార్యాకార్యము లను, 
దృష్టాదృష్ట భయాభయములను, బంధమోక్షములను దెలిసికొనుబుద్ధి సాత్త్వికము. 

లేక ఇది ప్రవృత్తిమార్గము, ఇది నివృత్తిమార్గము, ఈ దేశమునందు ఈ కాలమునందును 
ఈ పని చేయుట మంచిది, దీనిని చేయకుండుట మంచిది, ఇది భయకారణము, ఇది యభయ 
కారణము, ఇది బంధహేతువు, ఇది మోక్షహేతువు, ఇది బంధము, ఇది మోక్షము, అని 
యథాతథముగ (గ్రహించునట్టి జ్ఞానము సాత్త్వికము. 

ఓయి! మూలమునందు “యా బుద్ధిర్వేత్తి” అనికదా యున్నది. “ఏ” బుద్ధి తెలిసికొను 
చున్నదో అని యర్థము. తెలిసికొనుచున్నదనగా తెలివి కాశ్రయమని యర్థము. కాన, జ్ఞానాత్మక 
మయిన బుద్ధి, జ్ఞానమున కాశ్రయమగు టెట్లు? వినుము. వేత్తి, విద్‌ ధాతువునకు వృత్యాత్మకజ్ఞాన 
మర్థము. అది బుద్ధియొక్క వృత్తి. అది క్రియ, బుద్ధియనగా వృత్తికలది. కాన వృత్తికల బుద్ది 
వృత్తి కాశ్రయమగుట పొసగును. 


అంతఃకరణమయిన బుద్ధికి పరిణామక్రియను గూర్చి కర్తృత్వము ఉచితము. కరణ 
మయిన చక్షుస్సుకూడ పరిణామక్రియయందు కర్తయగుచున్నది. బుద్ధివృత్తి కరణము కాని 
బుద్ధి కరణము గాదని యనరాదు. వృత్తి వృత్తిమత్తుల కభేదము. కావున ప్రవృత్యాదు లను 


యథాతథముగ దెలిసికొను బుద్ధి సాత్త్వికమని శ్లోకసారము. 30 
శ్లో యయా ధర్మమధర్మం చ కార్యం చాకార్యమేవ చ। 
అయథావతట్రజానాతి బుద్ధిస్సా పార్థ! రాజసీ ॥ 81 


అ. పురుషుడు యే బుద్దిచే శాస్త్రచోదితమయిన ధర్మమును, శాస్త్రనిషిద్ధమయిన 
అధర్మమును వెనుకజెప్పిన కార్యాకార్యములను నిర్ణయించి తెలిసికొనలేదో యా బుద్ధి రాజస 
బుద్ధి. “యయా” అని చెప్పుటచే నిచట బుద్ధికి కరణత్వమేకాని, కర్తృత్వము లేదు. 31 
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266 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
శ్లో! అధర్మం ధర్మమితి యా మన్యతే తమసావృతా 1 
సర్వార్థాన్‌ విపరీతాంశ్చ బుద్ధిస్సా పార్ధ! తామసీ ॥ 82 
అ. తమోగుణముచే నావరింపబడిన యే బుద్ది అధర్మము ధర్మమని తలంచునో 
సమస్తపదార్థములను విపరీతములనుగా తలచునో ఆ బుద్ది తామసబుద్ధి. 32 
శ్లో, ధృత్యా యయా ధారయతే మనఃప్రాణేంద్రియక్రియాః । 
యోగేనావ్యభిచారిణ్యా ధృతిస్సా పార్థ! సాత్త్వికీ 11 33 


అ. ఓయి అర్జునా! ఎల్లపుడు చిత్తసమాధానముగల ధైర్యముచే మనఃప్రాణేంద్రియముల 
యొక్క చేష్టలు శాస్త్రనిషిద్ధమార్గ్షమునందు బడకుండ నిలుపుకొనునో ఆ ధైర్యము సాత్త్వికము. 
అనగా స్థిరమయిన ధైర్యముచే మనఃప్రాణేంద్రియచేష్టలు నిలచియుండునట్లు యోగము 


నభ్యసించవలయును. 88 
శ్లో! యయా తు ధర్మకామార్ధాన్‌ ధృత్యా ధారయతే౭_ర్జున! | 
ప్రసంగేన ఫలాకాంక్షీ ధృతిస్సా పార్థ! రాజసీ ॥ 34 


అ. ఓయి, యర్షునా! ఏ ధైర్యముచే ధర్మకామార్థములను ధారణచేయుచున్నాడో ధారణ 
ప్రసంగముచే ఫలమును గోరువాడుకూడ నగుచున్నాడో అట్టి ధైర్యము రాజసము. 34 

శ్లో; యయా స్వప్నం భయం శోకం విషాదం మదమేవ చ । 

స విముంచతి దుర్మేధా ధృతిస్సా పార్థ! తామసీ ॥ 35 ॥ 

అ. ఓయి అర్జునా! దుర్చుద్ధిగల యే పురుషుడు యే ధైర్యముచే నిద్రా భయ, శోక, 
విషాద, మదములను అవశ్యకర్తవ్యము లను తలంపుతో విడువడో వాని ధైర్యము తామసము. 
ఇష్టవియోగనిమిత్తమయిన సంతాపము శోకము. ఇంద్రియావసాదము విషాదము. 35 

శ్లో! సుఖం త్విదానీం త్రివిధం శృణు మే భరతర్షభ! | 

అభ్యాసాద్రమతే యత్ర దుఃఖాంతం చ నిగచ్చతి 1 36 ॥ 

అ. గుణభేదముచే క్రియాకారకములకు (తైవిధ్యమును జెప్పి, యిప్పుడు సుఖమునకు 
ఫలమునకు (తైవిధ్యమును జెప్పుచున్నాడు. ఓయి భరత గ్రేష్ణుడా? ఇపుడు సుఖమునకు 
(తైవిధ్యమును జెప్పెద వినుము. మానవుడు యే సుఖమునందు అభ్యాసమువలన ననురాగము 
జెందునో యే సుఖానుభవమునందు దుఃఖోపశనమును బొందునో, 


ఇచట చిరకాలముండునట్టి ఆత్మసుఖానుభవమే వివక్షితము. దానియందే దుఃఖా వసాన 
ముండును. విషయసుఖానుభవములో మరల మరల దుఃఖములే సంభవించుచుండును. 36 


శ్లో!  యత్తదగ్రే విషమివ పరిణామేల_మృతోపమమ్‌ । 
తత్సుఖం సాత్త్వికం ప్రోక్తమాత్మబుద్ధిప్రసాదజమ్‌ ॥ 837 
అ. అర్జునా! మొదట (జ్ఞానవైరాగ్యధ్యానసమాధుల నభ్యసించునపుడు) విషమువలె 
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నుండి వాటిపరిపాకదశయందు అమృతముతో దుల్యమయి, చిత్త నైర్మల్యమువలన గలిగెడి 
సుఖము సాత్త్వికము. అనగా, జ్ఞానాది సాధనములచే నిర్మలపరచు కొనబడిన చిత్తమునందు 


గోచరించెడి యాత్మసుఖము సాత్త్వికమని సిద్ధించినది. 37 
శ్లో; _ విషయేంద్రియసంయోగాద్యత్తదగ్రే8_ మృతోపమమ్‌ । 
పరిణామే విషమివ తత్సుఖం రాజసం స్మ లతమ్‌ | 838 


అ. విషయేంద్రియసంయోగమువలన బుట్టుచు, మొదట అమృతమువలెనుండి తుదకు 
విషమువలె మారునది రాజససుఖము. ప్రీసంభోగజన్యమగు సుఖము బల, వీర్య, రూప, ప్రజ్ఞా, 
మేధా, ధనోత్సాహములను నశింపజేయుట లోకానుభవసిద్ధము. వైషయిక సుఖమంతయు 
నిట్లే యుండును. 38 

శ్లో; యదగ్రే చానుబంధే చ సుఖం మోహనమాత్మనః । 

నిద్రాలస్యప్రమాదోత్టం తత్తామసముదాహృతమ్‌ ॥ 839 

అ. నిద్రా ఆలస్యప్రమాదములచే బుట్టుచు, మొదట చివరనుగూడ దెలియబడనిది 
తామససుఖము. అనగా ఏసుఖమును మానవు డనుభవించుచున్నను, నే ననుభవించు చున్నానని 
తెలియనేరడో, అనుభవానంతరము అనుసంధాన మొనర్చుకొనజాలడో, అట్టి సుఖము తామస 
మని భావము. 

కాన సమాధియందు ప్రకాశమానమగు నాత్మానందము సాత్త్వికసుఖమనియు, నిద్రాదుల 
యందు ప్రకాశమానముగాని యానందము తామససుఖమనియు వివేకము. 

ఇచట ఆలస్యమనగా మాంద్యమని యర్థము. ప్రమాదమున అనవధానత (ఏకాగ్రత, 


జాగరూకత) లేకుండుట, నిద్రాదిజన్యమగు సుఖము అనుభవదశలో మోహనము, మెలకువ 
గలిగిన తరువాతకూడ గొంతకాలము మోహముండును. గనుక పరిపాకదశయందును 


మోహనమని చెప్పబడినది. 39 
శ్లో, నతదస్తి పృథివ్యాం వా దివి దేవేషు వా పునః । 
సత్త్వం ప్రకృతిజైర్ముక్తం యదేభిస్స్యాత్రిభిర్లుణెః 11 40 


అ. భూలోకమునం దుండెడి మనుష్యాదిప్రాణులలోగాని స్వర్ణమునందుండెడి దేవతలలో 
గాని సత్వ్వాది గుణత్రయములేని ప్రాణి యొక్కడును లేడు. 

చరాచరాత్మకమగు బ్రహ్మాది స్తంబపర్యంత ప్రాణిజాతము సత్వ్వాదిగుణత్రయ యుక్తము. 
అచేతనములయిన మృత్సాషాణలోహములయందుగూడ సాత్త్వికత్వాది భేదము గలదు. 40 

అవ. క్రియాకారకఫలరూపము, సత్త్వరజస్తమోగుణాత్మకము, అవిద్యా పరికల్పితము 
నయిన అనర్ధరూపసంసారము, వృక్షముగా బోల్చి పంచదశాధ్యాయమున జెప్పబడినది. దానిని 
వైరాగ్యమను శస్త్రముచే ఛేదించి, ముక్తిమార్గమును వెతకవలెననియు నచటనే ప్రతిపాదింపబడినది. 
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సర్వము త్రిగుణాత్మక మగుటచే సంసారకారణనివృత్తి పొసగుట కనిపించదు. కావున నది 
నివర్తించెడి యుపాయమును జెప్పవలయును. గీతాశాస్తార్ధమును ముగింపవలయును. బ్రహ్మ, 
క్షత, వైశ్యు లనుష్టింపదగిన నిఖిల వేద స్మృత్యర్థము నిదియే యని నిర్ణయించవలయును. 
కాన నందుల కీ ముందు గ్రంథ మారంభింపబడుచున్నది. 

శో బ్రాహ్మణక్షత్రియవిశాం శూద్రాణాం చ పరంతప! । 

కర్మాణి ప్రవిభక్తాని స్వభావ ప్రభవైర్లుణైః ॥ 41 

అ. ఓయి శత్రుమారకుడా! బ్రాహ్మణ, క్షత్రియ, వైశ్యులకు, శూద్రులకును, ఈశ్వర 
ప్రకృతియగు మాయవలనబుట్టిన సత్వాదిగుణములచే శమాదికర్మలు వేరు వేరుగ విభజింప 
బడినవి. శూద్రులకు కర్మసంబంధమయిన రెండవజన్మము లేనందునను, వేదాధికారము 
లేనందునను, మొదటిసమాసములో శూద్రులను జేర్చక ప్రత్యేకించి చెప్పెను. 

లేక బ్రాహ్మణస్వభావమునకు సత్త్వగుణము కారణము. క్షత్రియస్వభావమునకు సత్త్వ 
మంగముగాగల రజస్సు కారణము. వైశ్వస్వభావమునకు తమోగుణము అంగముగా గల 
రజస్సు కారణము. శూద్రస్వభావమునకు రజోగుణమంగముగాగల తమస్సు కారణము. 
బ్రాహ్మణునకు ప్రశాంతి స్వభావము. క్షతియునకు ఐశ్వర్యము స్వభావము. వైశ్యునకు 
ధనార్జనప్రవృత్తి స్వభావము. శూద్రునకు మూఢస్వభావము లోకప్రసిద్ధము. 

లేక జన్మాంతరకృత సంస్మారమువలనగూడ ప్రాణుల క్రీ కర్మ్శభేదములు సంభవించ 
వచ్చును. 

శాస్తముకూడ సత్వాదిగుణ విశేషముల నపేక్షించియే ఈ జాతుల కీ కర్మ భేదములను 
విధించినదికాని గుణముల నపేక్షించక స్వతంత్రముగ విధించలేదు. కాన శాస్త్రప్రవిభక్తము 


లయినను గుణప్రవిభక్తములనియే గ్రహించవలయును. 41 
శ్లో; శమో దమస్తపశ్వాచం క్షాంతిరారవమేవ చ | 
జ్ఞానం విజ్ఞానమాస్తిక్యం బ్రహ్మకర్మస్వభావజమ్‌ ॥ 42 


అ. అంతరింద్రియని[గ్రహము, బాహ్యేంద్రియని[గ్రహము, తపస్సు, బ్రహ్మచర్యము, 
వేదాభ్యసనము, మనోనైర్మల్యము, బాహ్యాభ్యంతరశాచము, ఆత్మాదిపదార్థజ్ఞానము, కలిగిన 
జ్ఞానమును అనుభవపరచుకొనుట, ఆస్తిక్యము (దేవుడున్నా డనుభావము) శాస్త్రార్థముల యందు 


(శ్రద్ద, ఈ యవి బ్రాహ్మణునకు సత్త్వగుణ స్వభావసిద్ధమయిన కర్మలు. 42 
శో శౌర్యం తేజో ధృతిర్ణాక్ష్యం యుద్ధే చాప్యపలాయనమ్‌ । 
దానమీశ్వరభావశ్చ క్షాత్రం కర్మస్వభావజమ్‌ 11 48 


అ. పరాక్రమము, ప్రాగల్భ్యము, ధైర్యము, దాక్ష్యము (హఠాత్తుగా) వచ్చిపడిన 
పనులయందు పొరపాటులేక ప్రవర్తించుట, యుద్ధమునందు వెనుకకు రాకుండుట, చేయివిడచి 
యిచ్చుట, ప్రభుశక్తిని ప్రకటించుట, ఈ యవి క్షత్రియునకు సత్తోపసర్దన రజోగుణస్వభావ 
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సిద్దమయిన కర్మలు. 483 
శ్లో కృషిగౌరక్ష్యవాణిజ్యం వైశ్యకర్మస్వభావజమ్‌ 1 
పరిచర్యాత్మకం కర్మ శూద్రస్యాపి స్వభావజమ్‌ ॥ 44 


అ. వ్యవసాయము, గోసంరక్షణము, వ్యాపారము అనునవి తమ-ఉపసర్జ్దన రజోగుణ 
స్వభావమువలన కలిగెడి వైశ్యకర్మలు. 


ద్విజాతిశుళూషాత్మకమయినకర్మ శూద్రునకు రజోగుణోపసర్జనమయిన తమోగుణ 
స్వభావమువలన కలుగుకర్మ. 44 

అవ॥। ఆయా జాతులకు విధించిన కర్మలను బాగుగ ననుష్టించుచో స్వర్గప్రాప్తి యనునది 
స్వతస్సిద్ధము. ఈ కర్మలు, ఈశ్వరార్పణబుద్ధితో జేయుచో ఫలాంతరము నీయగలవు. 

శ్లో స్వే స్వే కర్మణ్యభిరతః సంసిద్ధిం లభతే నరః । 


స్వకర్మ్శ్మనిరతః సిద్ధిం యథా విందతి తచ్చ ఎలు! 45 
అ. తమతమకర్మలయం దాసక్తిగల నరుడు, జ్ఞాననిష్టాయోగ్యతారూపమగు సంసిద్ధిని 
పొందును. అట్టిమార్గమును జెప్పెద వినుము. 45 
శ్లో! యతః ప్రవృత్తిర్భూతానాం యేన సర్వమిదం తతమ్‌ । 
స్వకర్మణా తమభ్యర్చ్య సిద్ధిం విందతి మానవః ॥ 46 


అ. ఏ పరమాత్మవలన భూతములు బుట్టునో, యేపరమాత్మచే ప్రపంచమంతయు 
వ్యాపించబడియున్నదో, అట్టిపరమాత్మను, జాతివిహితకర్శచే పూజించి మానవులు జ్ఞాననిష్టా 
యోగ్యతను బొందుదురు. చేసిన కర్మలయొక్క ఫలమును బ్రహ్మార్చణ మొనర్చుటయే పరమేశ్వరా 


రాధనము. దానివలననే మానవులు సంసిద్ధిని పొందుదురు. 46 
శ్లో; ఢ్రేయాన్‌ స్వధర్మో విగుణః పరధర్మాత్స్వనుష్టితాత్‌ । 
స్వభావనియతం కర్మ కుర్వన్నాప్పోతి కిల్చిషమ్‌ ॥ 47 


అ. గుణరహితమయినను, తనధర్మము తా ననుష్టించెడి పరధర్మముకంటె గొప్పది. 
స్వభావమునకు నియతమయిన కర్మను జేయువాడు పాపమును బొందడు. 

ఈ శ్లోకమువలన ప్రాణిహింసాలక్షణమయిన యుద్ధమునందు పాపమున్నదను బుద్ధి 
యర్షునునకు దొలగింపబడినది. భిక్షాటనమునందు అర్జునునకు శ్రేయస్సు గలదను బుద్ధియు 


నివారింపబడినది. 47 
శ్లో; సహజం కర్మ కౌంతేయ! సదోషమపి న త్యజేత్‌ | 
సర్వారంభా హి దోషేణ ధూమేనాగ్నిరివావృతాః 11 48 


అ. ఓయి! స్వధర్మమునందు దోషము గలదు. అందువలన నది చేయదగదు. పరధర్మము 
పరునిది. (తనదికాదు. ) కాన నిదియు జేయదగదు. కనుక కర్మానుష్టానాభావమే ప్రాప్తించినది 
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కదా? కాదు. స్వధర్మము దుష్టమయినను అందు బాపములేదు. పరధర్మము నందు గుణమున్నను, 
అది భయావహము. కాన, అనాత్మజ్ఞాడు (అజ్ఞాని) స్వధర్మ మనుష్టించి తీరవలయు నని భగవం 
తుడు చెప్పుచున్నాడు. 

ఓయి! కుంతీపుత్రుడా? దోషయుక్తమయినను సహజకర్మను విడువదగదు. కర్మలన్నియు 
దోషముతో గూడియే యుండును. పొగలేని నిప్పు యుండదు. 

సంసారమునకు గుణత్రయము (సత్వాదికము) కారణము. గుణత్రయమునందు దోషము 
గలదు. కర్మకూడ గుణత్రయాత్మకము. కాన దీనియందును దోషము సంక్ర మించియే యున్నది. 
కాన దోషములేని కర్మయే లేదు. ఇట్లుండ మానవుడు స్వధర్మమును (తనధర్మమును) పరధర్మ 
మాచరించినంతన నేమి మూటగట్టుకొనును? అందుమాత్రము దోషములేదా? అది గుణత్రయా 
త్మకము కాదా? వీడు నిర్గుష్టమయిన కర్మ నాచరించినవా డగునా? నిర్చుష్టమయిన కర్మయే 
లేదే. కాన దోషయుక్తమయిన పరధర్మము నాచరించుటకంటె దోషయుక్తమయిన స్వధర్మము 
నాచరించుటయే శ్రేయస్మరము. సహజకర్మను విడచి, పరధర్మము నాచరించినంతమాత్రమున 
దోషవిముక్తుడు గాడు. అజ్ఞాని నిశ్ళేషముగా కర్మలను విడువలేదు. కనుక అనాత్మజ్ఞుడు సహజ 
కర్మను దప్పక నాచరించి తీరవలయును. విడువదగదు. 


అయితే కర్మలను పూర్తిగా విడుచుట సాధ్యము కానందున సహజకర్మ విడువకూడ 
దందురా? లేక సహజకర్మను విడచుటలో దోషమున్నందున సహజకర్మ విడువదగ దందురా? 
ఇం దేపక్షము మీకు సమ్మతము? 

ఏపక్షమయిననేమి? సహజకర్మను విడువరాదనుటలో మా కథభినివేశము (పట్టుదల). 


అట్లనా? మొదటి పక్ష మవలంబించేయడల కర్మలన్నిటిని పూర్తిగా విడచుట సాధ్యమగుచో 
సహజకర్మను విడచుటయందు గుణమున్నదని తేలుచున్నది. నిజమే, కర్మలను పూర్తిగా విడచుట 
సాధ్యమయ్యేయెడల సహజకర్మను విడచుట గుణమే. అదియే (పూర్తిగా విడచుటయే) సాధ్యపడదు. 
కాన సహజకర్మను విడచిన దోషమున్నందుననే అయ్యది విడువతగదంటిమికాని పూర్తిగా 
విడచుట యశక్య మనుకారణమున గాదు. అట్లగుచో సహజకర్మను పరిత్యజించిన పరమహంస 
పరివ్రాజకునకు నరకపాతమేకదా? అని పూర్వపక్షియొక్క హృదయము. 


అశేషకర్మత్యాగము సంభవించును. కాని అది యజ్ఞానికి సంభవించదు, అను 
నభిప్రాయమును మదియం దిడుకొని, పూర్వపక్షమును నిరాకరింపదలచి చోద్యమును 
వివరించుచున్నాడు. 


మీరు అశేషకర్మత్యాగము సంభవించ దనుటలో కారణము సాంఖ్యమతమున సత్త్వ్వాది 
గుణములవలె పురుషుడు (జీవుడు) సత్వాదిగుణత్రయాత్మకుడు కనుక నిత్యచలన స్వభావు 
డనియా? లేక బౌద్దాదులవలె క్రియయే కర్తృకారకమయిన ఆత్మవస్తువనియా? బౌద్ధమతమున 
క్రియాకారకములకు భేదములేదు. కారకములే క్షణములో నశించెడు స్మంధము, అనగా 
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క్రియాస్వరూపులు. అనగా రూప, వేదనా, విజ్ఞాన, సంజ్ఞా, సంస్కారము లను పంచస్మంధములుగా 
పరివర్తమానమగుచున్న, విజ్ఞానసంతానమే యాత్మయని బౌద్ధ దర్శనము. విజ్ఞానములు క్షణికము 
లు కాన, విజ్ఞానసంతానాత్మకములయిన స్కంధములు గూడ క్షణికములే. ఈ విజ్ఞానములు 
బుద్దివృత్తిరూపములయినందున క్రియలగు చున్నవి. కనుక స్కంధములు క్షణములో నశించు 
నట్టివియు, క్రియాస్వరూపములున్ను అని భావము. 

ఈ రెండుపక్షములయందును జీవుడు పూర్తిగా కర్మలను విడచుట సంభవించదు. 
కాన నీ రెండుపక్షములు మాకు (సిద్ధాంతికి) సమ్మతములే. 


ఇంక మీరు కాలభేదము ననుసరించి యాత్మవస్తువు సక్రియమును, అక్రియమును 
అగునను కాణాదపక్ష మవలంబించవలయును. 


ఈ మూడవపక్షమునందలి విశేష మిసుమంత జూపబడుచున్నది. ఇందు ఆత్మవస్తువు 
నిత్యచలనస్వభావుడు గాడు. ఎల్లపుడు క్రియ కనిపించనందున క్రియయే కారకమున్ను గాదు. 
క్రియాశ్రయమయిన కర్త క్రియారూపుడగుట యసంభవమగుటవలన, మరేమన, ఆత్మవస్తువు 
నందు లేనిక్రియ పుట్టును. ఉన్నక్రియ నశించును. పరిశుద్ధమయిన ఆత్మద్రవ్యము క్రియాశక్తి 
కలదయియే యుండును. అనగా క్రియాశ్రయమయినదే కారక మను నర్థముకాదు. అట్టితణి 
యొకానొకపుడాత్మయందు క్రియలేనందున ఆత్మవస్తువు కారకము కాకపోవును. క్రియాశక్తి 
స్థిరముగా నున్నందున, ఆత్మవస్తువు కారకమగుట కభ్యంతరము లేదు. అని కాణాదులందురు. 


వెనుకటి సాంఖ్య, బౌద్ధమతములయందు ఆత్మకు నశేషకర్శత్యాగము సంభవించ కున్నను, 
ఈకాణాదమతమున ఆత్మ కొకానొకపుడు నిష్రియత్వము సంభవించును. వడ్రంగి 
కొయ్యచెక్కుటను విడచి యూరకున్నపుడు నిష్కియత్వము సంభవించినట్లు. కావున, జీవునకు 
శేషకర్మత్యాగము సంభవించును. 

ఈ కాణాదమతము మంచిదని తలచి యొకానొక యవాంతరపూర్వపక్షి యందు (ఈ 
కాణాదమతమందు) దప్పేమి? అని యడిగెను. అందు కుత్తరవాది కాణాదమతము భగవంతునకు 
సమ్మతము కాదని బదులు చెప్పెను. 


పూ॥ కాణాదమతము భగవంతునకు సమ్మతముగాదని మీరెట్లు చెప్పెదరు? 


ఉ॥ భగవంతుడు “నాసతో విద్యతే భావః” (లేనిదాని కుత్పత్తిలేదు.) అని చెప్పెను. 
కాణాదులు లేనిదాని కుత్పత్తి యున్నదందురు. భగవంతుడు సత్మార్యవాది. కాణాదులు 
అసత్మార్యవాదులు. కావున నిది భగవత్సమ్మతము కాదని మేమందుము. 


పూ॥ భగవంతునకు సమ్మతము కానంతమాత్రమున న్యాయబద్ధమయిన కాణాద 
మతమును ఏల నంగీకరించరు? 

ఉ|| కాణాదమతము సర్వ ప్రమాణవిరుద్ధము. అందువలన దుష్టము. కాన నంగీకరించ 
దగదు. 
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పూ॥ ప్రమాణవిరోధము నెట్లు జూపుదురు? 

ఉ॥ వినుము. కాణాదులు ప్రాగభావ ప్రధ్వంసభావముల నొప్పెదరు. పుట్టకపూర్వము 
ఘటములేనందున ప్రాగభావమనియు నశించినతరువాత ఘటము లేనందున ప్రధ్వంసాభావ 
మనియు మధ్యకాలమున నున్నందున ఘటమునకు సత్త్వమనియును వీరియాశయము. ఇట్టి 
వీరు లేనిదాని కునికిని, ఉన్నదానికి లేకపోవుటను జెప్పినట్లయినది. ఇం దనేకదోషములు 
గలవు. 

ఎట్లన! ద్వ్యణుకాది పదార్థజాతము కార్యమనియు నీయది పుట్టకపూర్వమున్ను నాశా 
నంతరమున్ను అత్యంతాసత్తనియును వీరందురుకదా? అప్పుడు అసత్తు సత్తయినట్లు సత్తు 
అసత్తయినట్లు నయినది. మరియు కార్యకారణముల కనన్యత్వము (భేదము) కనిపించు 
చున్నందున కారణమే కార్యమగుచున్న దనవలయును. అపుడు కార్య మసత్తయితే కారణము 
కూడ నసత్తయినట్లే. కాన అసత్తే సత్తుగా బుట్టినదనియు నాశానంతరము సత్తుయే అసత్తగు 
చున్న దనియును కాణాదు లంగీకరించినట్లు స్పష్టము. 


మరియు వీరిమతమున వస్తువు పుట్టకపూర్వము దానియొక్క ప్రాగభావముండు నందురు. 
అట్టితరి ముందున్న ప్రాగభావమేకదా? ఉత్పత్యనంతరము భావరూపమును జెందినది. కావున 
ద్వ్యణుకాదులయొక్క ప్రాగభావము ద్వ్యణుకాదిరూపమయిన భావ పదార్థముగా తయారయిన 
ట్లయినది! అపుడు అభావము భావమయినట్లేకదా? 

అట్లే ద్వ్యణుకాది రూపభావము నాశానన్తరము ప్రధ్వంసాభావరూపమయిన అభావమును 
జెందుచున్నది. ద్వ్యణుకాది ప్రాగభావమువలన ద్వ్యణుకాదిభావము పుట్టు చున్నదనియు, 
ద్వ్యృణుకాదిభావము ప్రధ్వంసాభావమును బొందుచున్నదనియును కాణాదు లందురు. 


మరియు, అభావము భావముగా బుట్టునన్నచో, అభావమయిన కార్యము తనయొక్క 
పుట్టుకకు సమవాయి, అసమవాయ్వాది కారణత్రయము నపేక్షించునని కాణాదులంగీకరించిన 
ట్లయినది. అయ్యది యసంభవము. అసద్రూప (అభావరూపుము లయిన శశవిషాణాదులు 
కారణజాతము నపేక్షించుటలేదు. పుట్టుటయు లేదు. ఉత్పత్తికి పూర్వము లేని (అసత్తగు) 
ఘటము శశవిషాణాదితుల్య మనవలయును. 

పుట్టకపూర్వము భావాత్మకమనుటయే యుక్తము. కార్యము కారణాత్మకము, కార్యము 
అభావరూపమయినచో, కారణముకూడ అభావమయినట్లే. అభావము దేనికిని కారణము 
కానేరదు. శశవిషాణాదులు దేనికిని కారణము లగుటలేదు. 


అభావము భావమగుట యొట్లు కుదరదో, అట్లే భావము అభావమగుటకూడ జెల్లదు. 
ఘటము నాశానంతరము కపాల చూర్ణాదిరూపమయిన భావరూపమును జెందుచున్నదికాని, 
యభావరూపును జెందుటలేదు. పుట్టకపూర్వమునందువలె నాశానంతరముకూడ ఘటము 
స్వకారణమయిన మృత్తునందు సూక్ష్మరూపముతో నుండి యున్నది. కాన భావరూపమయిన 
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ఘటమునకు అభావరూపత్వము విరుద్ధము. 

కాన భావ మభావము, అభావము భావము నగుచో లౌకిక, వైదిక ప్రమాణ ప్రమేయ 
వ్యవహారమునందు విశ్వాస ముండనేరదు. 

మరియు, కార్యములయిన ద్వ్యణుకాదులకు స్వకారణములయిన పరమాణువుల తోను, 
సత్తాజాతితోను, సమవాయసంబంధము దుర్నిరూపము. గొడ్డురాలి బిడ్డకు సత్తా సంబంధముకాని, 
కారణసంబంధముకాని కల్పింపవలనుపడదు. 

అభావత్వము సమానమగుచుండ ఘటాది ప్రాగభావలక్షణమయిన అభావమునకే 
పరమాణ్వాదికారణ సంబంధముకాని, వంధ్యాపుత్ర శశవిషాణాదిరూపమయిన అభావమున 
కట్టిసంబంధము లేదనుట యసమంజసము. కావున ప్రధ్వంసాభావాత్యంతాభావములకు వలె 
ప్రాగభావమునకుగూడ పరమాణ్వాది కారణసంబంధకల్పనము ఉత్పత్యాది వ్యవహార యోగ్యతా 
కల్పనమున్ను అత్యంతాయుక్తము. కావున పరిశుద్ధమయిన ఆత్మద్రవ్యమందు లేనిక్రియ 
పుట్టుననియు, క్రియపుట్టినపుడు ఆత్మవస్తువు సక్రియమనియు, క్రియపుట్టనపుడు ఆత్మవస్తువు 
నిప్మియవస్తువనియును కాణాదాభిమతమయిన మూడవపక్షముకూడ దోషయుక్తమే యగుచున్నది. 
ఇ ట్లసత్మార్యవాదికాణాదమతమును నిరాకరింప సత్మార్యవాది తలయెత్తుచున్నాడు. 

“ఓయి! మేము వైశేషికులవలె అభావము భావమగునని చెప్పము. భావమునకే భావాపత్తి 
నంగీకరింతుము. స్వకారణమయిన మృత్తుయందున్న ఘటమే ఘటరూపమును జెందును. 
కాన మా మతమున దోషమేమియు లేదు” అని. 

ఇదియును ప్రమాణ విరుద్ధము. ఎట్లన, పుట్టకపూర్వము ఘటము మృత్తుయం దుండుచో 
కులాలాదికారకవ్యాపారమునకు పూర్వముకూడ పిండావస్థయందును ఘటము కనిపించ 
వలయును. అట్టు కనుపించుటలేదు. పూర్వముండియున్న ఘట ద్రవ్యమునకు మరల ఘటాపత్తి 
యనుచితము. ఘటరూపమును జెందకపూర్వము ఘటమున్న దనుటయు జెల్లదు. ఘటభావము 
ను జెందకపూర్వము ఘటమను ద్రవ్యమేలేదు. కావున ఘటోత్పత్తికి పూర్వము మట్టియె కలదుకాని, 
మృద్రూపముతో ఘటములేదు. 

అయితే యిట్లు మీరు సత్మార్యవాదమునుగూడ నిషేధించి పొందెడిఫల మేమి? 

వినుము. సత్మార్యవాది హృదయమున ఆత్మవస్తువునందు వృత్తికి పూర్వము కూడ 
క్రియ కలదనియు, అందువలన సక్రియుడయిన ఆత్మకు అశేషకర్శత్యాగము అసంభవ మనియును 
భావము కలదు. ఆ భావమును దొలగించుటయే యీసత్మార్యవాదదూషణము నకు ఫలము. 

ఘటము పుట్టకపూర్వము సూక్ష్మరూపముతో నామరూపములు అభివ్యక్తముకాకుండ 
మృత్తికయందు కలదనియు, నామరూపము లనభివ్యక్తములుగా నున్నందున అపుడు ఘటము 
కనిపించుటలే దనియును, కారకవ్యాపారమువలన నామరూపము లభివ్యక్తము లగుననియును, 
పరిణామవాదులగు సాంఖ్యులందురు. వారిమతమునగూడ వైశేషికమత మందువలె నీక్రింది 
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వికల్పము లసమాధేయములగుచున్నవి. 

కారకవ్యాపారమువలన ఘటమునందు కలిగెడి అభివ్యక్తిరూపధర్మము (1) ఉత్పత్తికి 
పూర్వమున్నదా? (2) లేదా? (1) ఉన్నచో మరలపుట్టుట వ్యర్థము. (2) లేనిచో అసత్మార్య 
వాదప్రసంగము. 

ఇంక నా యభివ్యక్తిరూపధర్మము ఉత్పత్తికి పూర్వము సూక్ష్మరూపముతో అనభివ్యక్త 
మయియే యున్నదన్నవో అనవస్థారూపదోషము ప్రసక్తించును. కాన వైశేషకమతమునవలె 
సాంఖ్యమతమునగూడ నీదోషములు అపరిహార్యములయినందున సాంఖ్యమతమున నిర్దుష్టము 
కాదు. 

పురుషు డుదాసీనుడని చెప్పెడి సాంఖ్యుడు నిషియాత్మవాదికి గొంతవరకు చెలికాడు. 
అయినను, సాంఖ్యాభిమతమయిన పరిణామవాదము నిష్మియాత్మవాదికి పనికి రాదు. 
అందువలన సాంఖ్యమతమునుకూడ ఖండించుట యవసరమయినది. 

ఇంక ఉత్పత్తివినాశాదులు సద్రూపమయిన ద్రవ్యముయొక్క అవస్థా విశేషము లనియు, 
తంతువుమొదలయిన ద్రవ్యములు సద్రూపములుగా నుండియే రచనావిశేషమున పటాదు 
లనబడుచున్నవనియు, పూర్వావస్థయందున్న ద్రవ్యమునకు ఉత్తరావస్థాప్రాప్తివినాశ మనియు 
ఉత్తరావస్థయందున్న (ద్రవ్యము పూర్వావస్థను జెందుట యుత్పత్తియనియును ద్వైతులు 
విశిష్టాద్వైతులు నందురు. వీరిప్రక్రియనుగూడ వెనుకటివలె వికల్పించి చూచినచో నిలువనేరదు. 

1. పిండావస్థయందున్న మృద్దవ్యమునకు ఘటావస్థ పుట్టబోవుచున్నదని వారందురు. 
అయ్యది (ఆ ఘటావస్థ) ఉత్పత్తికి పూర్వమున్నదా? 

2. లేదా? 

1. ఉన్నచో కారకవ్యాపారము నిరర్ధకము. 2. లేనిచో అసత్మార్యవాదప్రసంగము. 


అట్లే ఘటావస్థయందున్న మృద్దవ్యమునకు కపాలావస్థను జెందుటయును, ఘటావస్థా 
నాశము పుట్టునందురు. 

1. ఈ ఘటావస్థానాశము ఉత్పత్తికి పూర్వమున్నదా? 

2. లేదా? 

1. ఉన్నచో సత్మార్యవాదమునందు జెప్పినట్లు మరలపుట్టుట వ్యర్థము. 2. లేనిచో 
అసత్మార్యవాదప్రసంగము. 

కావున, నీద్వైత, విశివ్టాద్వైతుల పక్షముకూడ సాంఖ్యపక్షమువలె ప్రమాణ విరుద్ధమే 
యగుచున్నది. వైశేషిక పక్షమందున్న దోషములన్నియు నీ మూడు పక్షములందును దుష్బరి 
హారములు. 

కాన సత్మార్యవాదము, అసత్మార్యవాదము అను రెండుపక్షములే నిలచినవి. మిగిలిన 
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మతములన్నియు నీ రెంటిలో నిమిడియున్నవి. ఈ రెండుమతములను పైవిధమున దూషింప, 
పరిశేషన్యాయమున కార్యమంతయు మిథ్యయను మూడవపక్షము నిర్జుష్టమని తేలినది. 


ఈ కనిపించు ప్రపంచమంతయు సచ్చిదానందబ్రహ్మయందు గల్పింపబడినది. ఇది 
పుట్టకపూర్వ మున్నదా? లేదా? అని వికల్పించుటకుగాని ఉన్నదని లేదని చెప్పుటకు గాని 
వీలులేదు. అందువలన ప్రపంచము మిథ్య. ఒక్క నటకుడనేకవేషముల వేసి నటించి నట్లు, 
అద్వితీయమగు (బ్రహ్మము యిన్నిరీతుల గనిపించుచున్నాడు. ఇందు బ్రహ్మమొక్కటే సత్యము. 
మిగిలినదంతయు మిథ్యాభూతము. బ్రహ్మము నిర్వికారము. ఈతనియందు వెనుకటి వికల్పము 
లేవియు పొనగవు. కావున కారణమయినబ్రహ్మయొక్కడే సత్యమనియు, కార్యమయిన 
జగత్తంతయు మిథ్యయనియును భగవంతున కభిమతమయిన మతము. దీనినే “నాసతో విద్యతే 
భావః” అను శ్లోకమున శ్రీకృష్ణుడు వెలిబుచ్చెను. ఆత్మ సహజముగా నిర్వికారుడయినందున 
జీవునకు నశేషకర్మత్యాగము సంభవించును. సత్వ్వాదిగుణములు, వాటిధర్మము, వానిక్రియలు, 
ఆత్మయం దవిద్యాధ్యారోపితము లని తెలియని అజ్ఞానికి కర్మత్యాగము సంభవించకపోవచ్చును. 
వానినిగూర్చియే “నహి కశ్చిత్‌ క్షణమపి జాతు తిష్టత్యకర్మకృత్‌” అని చెప్పబడినది. సర్వము 
ఆత్మయందు అవిద్యచే గల్పింపబడినదని తెలిసికొన్న విద్వాంసునకు, విద్యచే అవిద్య నశించగా 
సర్వకర్మపరిత్యాగము సులభముగా దటస్థించును. త్రెమిరిక దృష్టికలవానికి తిమిరదోషము 
పోయినతరువాత ద్విచంద్రదర్శనము (ఇద్దరు చంద్రులు కనిపించుట) యుండుటలేదు. కనుకనే 
శ్రీకృష్ణుడు “సర్వకర్మాణి మనసా సన్వ్యస్యాస్తే సుఖం వశీ; నవద్వారే పురే దేహే నైవ కుర్వన్‌ 
నకారయన్‌” ఇత్యాది శోకములయందు విద్వాంసున కశేషకర్మత్యాగము సులభమని 
చెప్పియుండెను. కాన, తత్త్వవేత్తకు సర్వకర్మపరిత్యాగము సుసంభవమని సిద్ధించినది. 

రామానుజీయము : “జ్ఞానయోగమునం దర్హతకలవాడుగూడ నెంతదుఃఖకరమయినను, 
సహజకర్మను విడువగూడదు. జ్ఞానారంభములు, కర్మారంభములును దుఃఖముతో నిండియున్నవి. 
అని రామానుజులు వివరించిరి. అది యుక్తముకాదు. విద్వాంసుడు కర్మను విడువనిచో 
సర్వారంభపరిత్యాగమను గుణాతీతలక్షణము విద్వాంసునకు సిద్ధించదు. 


“తరతి శోకమాత్మవిత్‌” అను్రుతి జ్ఞానికి శోక ముండదని చెప్పుచుండ జ్ఞానారంభము 
దుఃఖసహితమనుట శ్రుతివిరుద్ధము. జ్ఞానమునందు దుఃఖము లేకున్నను, జ్ఞానారంభమగు 
సంన్యాసమునందు దుఃఖ మున్నదని యనరాదు. త్యాగరూపమయిన సన్వ్యాసమునందు దుః 
ఖమున్నదనుట వెళ్ళితనము. ఇల్లుకట్టుకొనువాని కున్నంత శ్రమ యింటిని విడచువాని 
కుండనేరదు. విద్వాంసునకు గూడ ననురాగము తొలగుట దుష్మరముకదా? కాదు. ఆత్మతత్త్వ 
సాక్షాత్మారము కలిగినతరువాత అనురాగముకూడ నుండనేరదు. కాన కర్మారంభము దుః 
ఖసహితముకాని, జ్ఞానారంభము దుఃఖసహితముగాదు. కాక, ఈ గుణకర్మవిభాగ ప్రకరణము 
నందు జ్ఞానయోగముయొక్క ముచ్చటేల? 48 
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శ్లో! అసక్తబుద్ధిస్సర్వత్ర జితాత్మా విగతస్పృహః | 

నైష్మర్యసిద్ధిం పరమాం సన్న్యాసేనాధిగచ్చతి ॥ 49 

అ. ఈశ్వరార్పణ బుద్ధితో తమతమ నియతకర్మల నాచరించెడువానికి జ్ఞాననిష్ట నొందెడి 
యోగ్యత సిద్ధించును. దీనినే చిత్తశుద్ధియందురు. ఇదియే కర్మఫలసంసిద్ధి. ఇట్టివాని యొక్క 
బుద్దికి దారాపుత్రాదులయం దంతట సంగముండదు. మనసు వశమగును. దేహజీవిత 
భోగములయందుగూడ నిస్ప లహ కలుగును. పిదప సర్వకర్మసంన్యాసము నాశ్రయించి నైష్మర్యసిద్ధి 
నొందును. నిష్కియాత్మస్వరూపముతో నుండుట తటస్థించునని భావము. “నైష్కర్యం చ తత్‌ 
సిద్ధిశ్చ నైష్కర్యసిద్ధిః అని కర్మధారయసమాసము. దీనినే కొందజు “నైష్మర్యమితి సిద్ధిః నైష్మర్య 
సిద్ధి" అని సంభావనాపూర్వపదకర్మధారయ సమాసముగ వివరించిరి. అది యుచితముగాదు. 
శాస్త్రమునం దెచ్చటను “విశేషణం విశేష్యేణ బహులం” అను సూత్రకృతసమాసముకంటె వేరుగ, 
సంభావనాపూర్వపదమని కాని, యవధారణపూర్వపద మనికాని కర్మధారయసమాసము లేదు. 
కావున నిది విశేషణ సమాసమే యనదగును. “నైష్మర్యస్య సిద్ధిః” అని సమాసాంతరమునుగూడ 
జెప్పనగును. అపుడు నైష్మర్యప్రాప్తియని యర్థము. ఎటులయినను, ని్కియాత్మస్వరూపావస్థాన 
మనియే ఫలితార్థము. ఈ యది కర్మానుష్థానము వలన కలిగెడి చిత్తశుద్ధికంటె విలక్షణమయినది. 
దానికంటె గొప్పదియునగును. దీనినే సద్యోముక్తి యందురు. అనగా జీవన్ముక్తియని యర్థము. 
క్రమక్రమముగ నిట్టిదశ నిష్మామకర్మానుష్టాతకు సంభవించునని శ్రీకృష్ణుడు గీతాశాస్తమున 
“సర్వకర్మాణి మనసా సన్వ్యస్వాస్తే సుఖం వశీ” అను శ్లోకముచే సూచించియున్నాడు. ఇట్టిదశ 
నొందిన జీవన్ముక్తునకు దేహావసానమున విదేహకైవల్యమనుదశ యబ్బునని ముందుశ్లోకమున 
జెప్పబడగలదు. 


ఇచ్చటి గ్రంథసందర్భ మిట్లుండ కర్మయోగమువలననే (బ్రహ్మ(ప్రాప్తి కలుగునని చెప్పెడి 


రామానుజుల సాహసము యెంతేని మెచ్చదగును. 49 
శ్లో! సిద్ధిం ప్రాప్తో యథా బ్రహ్మ తథాప్నోతి నిబోధ మే । 
సమాసేనైవ కౌంతేయ! నిష్టా జ్ఞానస్య యా పరా ॥ 50 


అ. ఓయి అర్జునా? చిత్తశుద్ధిని పొందిన మానవునకు నైష్మర్యసిద్ధిలక్షణమయిన జ్ఞాననిష్ట 
కలిగెడి క్రమమును నేను సంగ్రహించి చెప్పెదను. సావధానముగ వినుము. జ్ఞాననిష్టయొక్క 
పర్యవసానమే బ్రహ్మప్రాప్తి. అనగా పరమాత్మజ్ఞానమే బ్రహ్మప్రాప్తి యని యర్థము. ఉపనిషద్వాక్య 
ప్రతిపాదితమయిన కూటస్థాసంగ స్వప్రకాశానందస్వరూపుడు పరమాత్మ. 

ఓయి! పరమాత్మజ్ఞానమే బ్రహ్మప్రాప్తియని మీరంటిరి. జ్ఞానమెప్పుడును విషయాకారము 
ను జెందియుండును. ఘటజ్ఞానాదులు ఘటాది విషయాకారమును జెందుట లోకసిద్ధము. 
వేదాంతశాస్త్రమునం దెచ్చటను ఆత్మ విషయమని కాని, ఆకారముకలవాడని కాని యంగీకరించ 
లేదు. ఆకారవిశిష్టమయిన వస్తువే జ్ఞానమునకు విషయమగును. విషయాకారమును జెందినదే 
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జ్ఞానమగును. కావున నిరాకారుడయిన ఆత్మకు జ్ఞానవిషయత్వ మెట్లుకుదురును? ఎటులను 
గుదరదు. అది కుదరనపుడు పరమాత్మజ్ఞానము సిద్ధించుటెట్లు? 


అయితే “సత్యం జ్ఞానమనంతం బ్రహ్మ” అను (్రుతినిబట్టి ఆత్మ జ్ఞానాకారుడని 
యందురేమో? అచట జ్ఞానపదము లాక్షణికము. చైతన్యమాత్ర మద్దానికర్థము. వృత్తిజ్ఞానమే 
సాకారముకాని, చైతన్యము సాకారముకాదు. నిరాకారము ఆత్మస్వరూప భూతము నయిన 
చైతన్యము జ్ఞానవిషయము కానేరదు. స్వరూపచైతన్యము నిర్గుణము. “సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్చ” 
అను గ్రుతికూడ నిట్లు చెప్పుచున్నది. నిర్గుణము నిరాకారమగునుగాని సాకారము కానేరదు. 
జ్ఞానావిషయుడయినను, ఆత్మ స్వయంప్రకాశ రూపుడయినందున ప్రకాశించు చున్నాడు. 

వృత్తిజ్ఞాన మెప్పుడును స్వప్రకాశము కానేరదు. వృత్తి జడము. దానియందు ప్రతిఫలించిన 
చైతన్యము బింబచైతన్యమునకు పరతంత్రము. కాన వృత్తిజ్ఞానము స్వప్రకాశము కానేరదు. 


“ఘటము” అను వృత్తిజానముకూడ వృత్యంశమునందు జడము, చైతన్యాంశమున 
స్వప్రకాశము. కాన చైతన్యైకస్వరూపుడగు నాత్మ నిరాకారుడనియే చెప్పవలయును. “ఆదిత్యవర్ణం 
తమసః పరస్తాత్‌” అని ఆత్మకు వర్ణమును జెప్పుశ్రుతులకు ఆత్మకు తమోరూపత్వమును 
నిషేధించుటయందు తాత్సర్యముకాని యాకారమును జెప్పుటయందు తాత్పర్యము లేదు. కాన 
నిరాకారుడయిన ఆత్మకు జ్ఞానవిషయత్వ మసంభవమగుచుండ పరమాత్మాకారమగు జ్ఞాన 
మసంభవముకదా? ఇక పరమాత్మజ్ఞానము నిరాకారమని యంగీకరించుచో, నిరాకారమగు 
జ్ఞానమును మాటిమాటికి అనుసంధానముచేయుటకాని, అయ్యది నిష్టారూపమును జెందుటకాని 
గగనకుసుమాయితము అని పూర్వపక్షము. 

సిద్ధాంతము : ఆత్మజ్ఞానము అసంభవముకాదు. ఆత్మకు చైతన్యమాకారము. చైతన్యా 
కారుడయిన ఆత్మ అతినిర్మలుడు, మిక్కిలి స్వచ్చమయినవాడు, అత్యంత సూక్ష్ముడు. బుద్దికూడ 
నిర్మలము, స్వచ్చము, సూక్ష్మము నయినది. ఇట్టిబుద్ది చైతన్యాకారముగ భాసించును. బుద్ధాత్మలకు 
అన్యోన్యతాదాత్య్యాధ్యాస యుండుటచే బుద్దియందాత్మ చైతన్యాకారాధ్యాస యేర్చడును. చైతన్యా 
ధ్యాసవలన బుద్ధి, చైతన్యము కలదివలె భాసించును. ఇట్లె బుద్ధిధర్మాధ్యాసవలన మనస్సు బుద్ధి 
వలెను, మనోధర్మాధ్యాసవలన ఇంద్రియములు మనస్సువలెను, ఇంద్రియధర్మాధ్యాసవలన 
దేహము ఇంద్రియములవలెను చైతన్యముకలది యగును. 

కావున బుద్ధాభాసము, మనస్సు, మన-ఆభాసము లింద్రియములు, ఇంద్రియా భాసము 
దేహము అగును. ఇట్లు క్రమముగా బుద్భ్యాదిదేహాంతములయందు ఆత్మ చైతన్యాకారాభాస 
ముండుటచే లౌకికులు దేహమే ఆత్మయని “స్టూలోహమ్‌” అను ప్రతీతులచే దేహమునం దాత్మద్భష్టి 
యుంచుచున్నారు. 


ఏచైతన్యము ఆత్మాకారమని వేదాంతు లందురో ఆ చైతన్యము దేహముయొక్క 
యాకారమని వాదించు లోకాయతికులు (బౌద్దులు) చైతన్యవిశిష్టమయిన దేహమే ఆత్మయని 
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278 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
యందురు. 


మరికొందరు దేహ మాత్మయగుచో గ్రుడ్డి, కుంటి, చెమిటి దేహమునకు గూడ దర్శన, 
గమన, (శ్రవణాది వ్యవహారములు కలుగవలెననియు, నవి లేనందున ఇంద్రియము లాత్మ 
యందురు. 


మరికొందరు స్వప్పదశలో నింద్రియములు లేనందున నింద్రియము లాత్మ కావని 
తలచి, మనస్సు ఆత్మ యందురు. ఇట్లే మరికొందరు బుద్ధి యాత్మయనియు అవ్యక్తము (కారణ 
శరీరమయిన నజ్ఞానము) ఆత్మయనియు నందురు. 


ఇట్లు బుద్భ్యాదిదేహాంతములయిన అనాత్మవస్తువులం దాత్మచైతన్యాభాసము నాధారముగ 
జేసికొని, దేహచైతన్యవాదులు, ఇంద్రియచైతన్యవాదులు, మనశ్చైతన్యవాదులు, బుద్ధిచైతన్య 
వాదులు, అవ్యక్తచైతన్యవాదులు, అని పలువురు వెలసిరి. 

అయితే యింతమాత్రమున ప్రకృతపూర్వపక్షమునకు సమాధాన మేమి వచ్చినదని 
యందురేమో? తెలిసికొని, నిజము తెలియకకాని, ఆత్మయను పదార్థమొకటున్నటుల యందజకు 
ప్రసిద్ధమని దీనివలన స్పష్టమయినది. ఇట్లు ప్రసిద్దమయిన ఆత్మను తెలిసికొను డని మేము 
విధించనేల? అయితే “ఆత్మావా అరే ద్రష్టవ్యః శ్రోతవ్యో మంతవ్యో నిదిధ్యాసితవ్యః” అను[శ్రుతులు 
ఆత్మను దెలిసికొమ్మని చెప్పుచు, ఆత్మజ్ఞానము నేల విధించినవి? అని యందురేమో? ఆ 
శ్రుతులు విధిచ్చాయావచనములుకాని, నిజముగ నవి యాత్మ జ్ఞానమును విధించునట్టి వికావు. 
మరేమనిన, ఆత్మయం దారోపించుకొనిన నామరూపా ద్యనాత్మపదార్థారోపణమును బోగొట్టు 
మనియే యాడ్రుతులు చెప్పుచున్నవి. 

ఇం దీయది తాత్సర్యము. లోకాయతికాదులందటు ఆత్మచైతన్యము దేహాద్యాకార 
విశిష్టమని గుర్తించుచున్నారు. కాన నందజకు ఆత్మచైతన్యజ్ఞానము కలదు. అయ్యది సిద్ధముకాని 
సాధ్యముకాదు. వీరందటికుగల నీ యాత్మజ్ఞానము భ్రమరూపముకాని, ప్రమ (యథార్థము) 
కాదు. భ్రమ అనర్థమునకు హేతువు. దానిని పోగొట్టుకొనుట క్షేమంకరము. విజ్ఞానవాదులగు 
బౌద్దులు విజ్ఞానముకంటె వేరువస్తువు లేదని సిద్ధాంతపరచుకొని అట్టి విజ్ఞానము ప్రమాణాంతర 
నిరపేక్షమని మంగీకరించుచు, నయ్యది స్వయం ప్రకాశమనిరి. అయితే వేదాంతులుకూడ జ్ఞానము 
స్వతఃప్రమాణమని వాదించెడివారే. కాని వీరుభయులకు మతప్రక్రియయందు చాలభేదము 
గలదు. 

ఎట్లన? “విజ్ఞానము నిత్యము, అఖండము, ఏకరూపము, స్వయంప్రకాశము, బ్రహ్మ 
రూపమును. చైతన్యరూపమగు బ్రహ్మకంటె వేరుపదార్థము లేదు. సర్వము బ్రహ్మ యందు 
గల్పితము. కల్పితము అధిష్టానముకంటె వేరుకాదు.” అని పరాశరమతము. ఈ మతమున 
బాహ్యపదార్థముల కపలాపము లేదు. “బాహ్యార్థమగు ఘటాదులు కనిపించుచుండగనే విజ్ఞానము 
(చైతన్యము) ఘటాద్యాకారముగ పరిణమించిన బుద్ధివృత్తి యందు ప్రతిఫలించిన దగుచు, 
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ఘటాద్యాకారమని (భ్రాంతిచే జెప్పబడుచున్నది. ఇంతియెకాని నిజముగ జ్ఞానము ఘటాద్యాకారము 
కాదు.” అని పరాశరా ద్యద్వైతుల మతము. 


విజ్ఞానవాదులగు బౌద్ధులకు విజ్ఞానము క్షణికము. అది వాసనావైచిత్ర్యము వలన లోపలనే 
ఘటాకారమును జెంది బాహ్యవిషయమువలె (వెలుపలివస్తువువలె) గనిపించును. ఇంతియెకాని 
స్వష్నమునందువలె జాగ్రదవస్థయందుగూడ నిజముగ బాహ్యపదార్థములు లేవు. అని విజ్ఞాన 
వాదుల మతము. కాని యిది చెల్లనేరదు. క్షణికమయిన విజ్ఞానమునకు స్వసంవేద్యత్వము 
(తనచే దాను తెలియదగియుండుట) కుదరదు. విజ్ఞానము తనపుట్టుకకు పూర్వక్షణమున లేదు. 
ఉత్తరక్షణమున నుండదు. మధ్యక్షణమందుమాత్ర ముండును. ఇట్టితతి దీనియొక్క చావుపుట్టుకలు 
దీనికి తెలియునా? తెలియునన్నచో వ్యాఘాతము దోషము (లోకవిరుద్ధము). తన చావుపుట్టుకలు 
తనకు తెలియుట విరుద్ధము. రెండవ పక్షమున తెలియని చావు పుట్టుకలు కలవని నమ్ముటెట్లు? 
అయ్యది యసంభవము. ఇక జ్ఞానాంతరముచే తెలియబడునన్నచో నపుడు స్వసంవేద్యత్వము 
చెడును. మరియు నదియును క్షణికమే యయినందున నందుగూడ నీదోషములే యాపాదించును. 
కాన వారిమతమున విజ్ఞానము అన్యావభాస్యమే యనవలయును. 

అద్వైతమతమున ఘటపటాదివిషయములు క్షణభేదము ననుసరించి చచ్చుచు పుట్టు 
చున్నను జ్ఞానము మాత్రము అఖండముగా నున్నందున నయ్యది నిత్యమగును. 

లేక వృత్తి క్షణికమయినందున వృత్తిజ్ఞానము క్షణికమని వ్యవహారము. వృత్తిప్రతిఫలిత 
చైతన్యమే వృత్తిజ్ఞానము. ఆవృత్తి సాక్షిభాస్యమయినందున వృత్తిజ్ఞానముకూడ సాక్షిభాస్యమేకాని 
స్వసంవేద్యము కాదు. అద్వైతు లంగీకరించిన విజ్ఞానము సాక్షిభూత మయిన చైతన్యమే. కాన 
నయ్యది నిత్యమగుట స్వయంప్రకాశమగుట యుక్తము. బాహ్య పదార్థమగు ఘటము లేనిచో 
బుద్ధికి తదాకారముగ పరిణామముకాని, తద్వాసనకాని యసంభవమయినందున బాహ్యోర్థముల 
కపలాపముకూడ నుచితముగాదు. కాన బౌద్ధమతము దుష్టము. 


కావున ఆత్మజ్ఞానము సిద్ధమగుటచే దానియందు ప్రయత్న మేరికి నవసరములేదు. 
ఆత్మ “దేహాతిరిక్తుడు, కర్త, భోక్త” యనువా డాత్మజ్ఞానమునందు ప్రయత్నించడు. “దేహమే 
యాత్మ” అనువాడును ఆత్మను దెలిసికొనుటకు ప్రయత్నించడు. అట్లే (బ్రహ్మోత్మవాదికూడ 
ఆత్మజ్ఞానముకొజకు ప్రయత్నించడని భావము. 


పరమాత్మ యి ట్లందణకు బ్రసిద్దుడు. సులభముగా దెలియదగినవాడు. మిక్కిలి దగ్గర 
వాదు. అయినను అందరు తెలియనేరకున్నారు. అజ్ఞానులగు మూఢులు బుద్దాద్యనాత్మ పదార్థము 
లను ఆత్మనుగ నమ్మి జనన స్టూలుడను, నేను మనుష్యుడను, నేను గ్రుద్దిని, నేను కుంటిని, 
సుఖిని, దుఃఖిని, అజ్ఞానిని” అని తలచుచు ఆత్మయయిన సచ్చిదానంద బ్రహ్మను దెలియ 
లేకున్నారు. కనుకనే అట్టి యవిద్వాంసులకు ప్రసిద్ధమయిన (బ్రహ్మకూడ నప్రసిద్ధముగ దోచును. 
సువిజ్లేయమయినను దుర్విజ్లేయముగ గనిపించును. మిక్కిలి దగ్గజినున్నను దూరముగ నున్నటుల 
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భాసించును. ఆత్మభూతమయినను అనాత్మభూత మనియు వేరెవరో యనియు భాసించును. 


గురుప్రసాదమువలన తత్త్వమస్యాది మహావాక్యోపదేశము నొంది, యీశ్వరానుగ్రహమున 
చిత్తశుద్ధిని బడసిన మహనీయులకు (జ్ఞానులకు) బుద్ద్భ్యాద్యనాత్మ పదార్థముల యం దాత్మబుద్ధి 
తొలగును. అట్టివారికి బ్రహ్మకంటె వేరు ఆనందరూపమయిన వస్తువులేదు. తానే ఆత్మ. ఆత్మయే 
బ్రహ్మ బ్రహ్మ స్వయంప్రకాశము. ప్రమాణాంతర నిరపేక్షము. ఇట్టి యాత్మను దెలిసికొమ్మని 
మేము చెప్పనేల? మే మెప్పుడును ఆత్మను దెలిసికొనమని విధించము. తెలిసికొనువాడే యాత్మ. 
దేహా ద్యనాత్మ పదార్థములయందలి ఆత్మబుద్ధిని తొలగించుకొనమని ఘోషింతుము. 


అయితే అనాత్మలయం దాత్మబుద్ధిని తొలగించుకొనువా రెవరు? ఎవరు అనాత్మ లను 
ఆత్మగా గ్రహించిరో వారే; ఎవరు పరిగ్రహించిరి? అవిద్వాంసుడు. అవిద్వాంసు డెవడు? 
అజ్ఞానముకలవాడు. అజ్ఞాన మెవరికి గలదు? అనాత్మను ఆత్మయని తలంచువాని కజ్ఞానము 
గలదు. అనాత్మను ఆత్మగా నెవడు తలంచును? అజ్ఞానియే. 


అయితే “అవిద్యకలవానికి అనాత్మవస్తువులయం దాత్మబుద్ధి, అనాత్మలయందాత్మ 
బుద్ధిగలవాని కవిద్య” అని యిట్లన్యోన్యాశ్రయముకదా? కాదు. అనాత్మలయం దాత్మబుద్ధి యవిద్యా 
కార్యము. దీని కవిద్య కారణము. కాన, కార్యముచే గారణము నూహింపనగును. 


ఓయి! అనాత్మలను ఆత్మగా దలచువా డవిద్యావంతుడని మాకును దెలుసును. వా 
డెవడని మాప్రశ్న? మీకెందు కీప్రశ్న? తెలిసికొనుటకే. అయితే నన్నడుగకపూర్వమే నీకీవిషయము 
తెలిసినదికదా? అనాత్మను ఆత్మగా తలంచువా డవిద్యావంతుడని నీకు తెలియనిచో, వాడెవ్వడని 
నీవు న న్నెట్లడుగుచుంటివి? నీవే అవిద్యావంతుడవని (అవిద్యకలవాడవని) నీకు తెలిసియే 
యున్నది. కాన నీవే అనాత్మలయం దాత్మబుద్ధిని తొలగించుకొనవలయును. 


అసంగుడయిన ఆత్మకు (పురుషునకు) అవిద్యాసంగ మె ట్లనుశంక నీకు పనికిరాదు. 
అవిద్య యతివిచిత్రమయినది. అది త్రాడును పామునుగ జేయును. అసంగుని ససంగునిగ 
జేయును. రూపరహితమయిన నాకసమును నలుపువర్ణముకలదానినిగ జేయును. ఆత్మ 
జ్ఞానస్వరూపుడనియు, జ్ఞానావిషయుడనియును తేలినది. బౌద్ధాఖిమతమయి, వృత్తిజ్ఞాన 
రూపమయిన క్షణికవిజ్ఞానము సాకారముకాని చైతన్యము సాకారముకాదు. కాన నిరాకారు 
డయిన ఆత్మ చైతన్యరూపుడగుట సుస్థిరము. 

ఓయి! “దృశ్యతే త్వగ్యయా బుద్ధ్యా సూక్ష్మయా సూక్ష్మదర్శిభిః” అనుశ్రుతి ఆత్మ 
బుద్ధివిషయు డగునని చెప్పుచుండ, ఆత్మ అవిషయుడని పూర్వపక్షియనుటకాని, సిద్దాంతి 
యంగీకరించుటకాని యెట్లు పొసగును? నిజమే. “యత్తదద్రేశ్యమగ్రాహ్యం” “యతో వాచో 
నివర్తంతే” అను (శ్రుతులు, ఆత్మ అవిషయుడనియే చెప్పుచున్నవి. మీరు సూచించినడ్రుతి, 
బుద్దియం దేకాగతయుండ ఆత్మ స్వయముగ స్ఫురించునని వెల్లడించుచున్నది. జ్ఞాతయగు 
ఆత్మకు జ్లేయత్వమును నిరూపించుటలేదు. ఆత్మ అవిషయుదని చెప్పెడి శ్రుతి, స్మృతి, పురాణ 
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వచనము లనేకములు కలవు. “అవిషయుడయిన ఆత్మయందు శాస్త్రప్రమాణమెట్లు ప్రవర్తించును? 
బ్రహ్మయందు శాస్త్రము ప్రమాణమగుచో, శాస్త్రమునకు బ్రహ్మ విషయ మయినట్లేకదా? అను 
సందేహము మీకు వలదు. శాస్త్రముకూడ ఇదమిత్ణమని బ్రహ్మను బోధించుటలేదు. అవిద్యా 
ధ్యారోపణమును మాత్రము పోగొట్టుచున్నది. కనుకనే శ్రుతిగీతలయందు వ్యాసులు “శ్రుత 
యస్త్వయి హి ఫలంత్యతన్నిరసనేన భవన్నిధనాః” శ్రుతులు నీయం దారోపించబడిన వస్తువులను 
నిషేధించుచు సార్థకములగుచున్నవి, అని చెప్పిరి. 

ఓయి! వేదాంతములకు బ్రహ్మయందు రెండురకములయిన ప్రవృత్తి కలదు. విధి 
ముఖమున నొకటి. నిషేధముఖమున మరొకటి. సచ్చిదానందాది వాక్యములు విధిముఖమున 
బ్రహ్మయందు ప్రవర్తించుచున్నవి. “అస్థూలమనణు” ఇత్యాది వాక్యములు నిషేధముఖమున 
ప్రవర్తించుచున్నవి. ఈ యది శాస్త్రసంప్రదాయము. ఇట్టితరి సచ్చిదానందాది వాక్యములు 
బ్రహ్మయందు విధిముఖమున ప్రవర్తించుచుండ, బ్రహ్మ అవిషయుడగు టెట్లు పొసగును? 
నిజమే. సచ్చిదానందాదివాక్యములుకూడ లక్షణచేతనే బ్రహ్మను బోధించు చున్నవికాని, అభిధా 
వ్యాపారమున బోధించుటలేదు. అభిధా వ్యాపారముచే (బ్రహ్మయందలి స్టూలత్వాది ధర్మములను 
నిషేధించునట్టి అస్టూలాదిశ్రుతులకు నిషేధముఖమున ప్రవృత్తి యనియు, లక్షణావ్యాపారమున 
అసత్త్వ, జడత్త్వ్వ దుఃఖాదులను నిషేధించునట్టి సచ్చిదానందాదివాక్యములకు విధిముఖమున 
ప్రవృత్తియనియు శాస్త్రసిద్ధాంతము. కనుకనే (శుతులు బ్రహ్మయందు తాత్పర్యవృత్తితో 
బర్యవసానమును జెందుచున్నవని శ్రుతిగీతలయందు జెప్పబడినది. కావున నిట్లు శబ్దగోచరత్వాది 
విశేషములు లేనందువలననే బ్రహ్మము నిర్విశేషమగుచున్నది. 


నిర్విశేషమగు (నిరాకారమగు) జ్ఞాన మెచ్చటను లేదనరాదు. తార్మికులు కూడ నిర్వికల్ప 
జ్ఞానము నంగీకరించిరి. కాన చైతన్యరూపజ్ఞానము నిర్విశేషమే యనదగును. వృత్తిజ్ఞానము 
మాత్రమే విషయాకారమును జెందును. కాన నిరాకారము, జ్ఞానమాత్రము నయిన చైతన్యమే 
యాత్మ. విషయాకారమును జెందునది బుద్ధియే. దానినే తార్మికాదులు క్షణికవిజ్ఞాన మనిరి. 

ఇట్లే ఉపాసకుడు “అహం బ్రహ్మాస్మి” అని యావృత్తిపరచు జ్ఞానముకూడ బుద్ధివృత్తియే. 

నీరూపమయిన గగనమునకు గగనాకారబుద్ధివృత్తియు, నీరూపమయిన సుఖము నకు 
సుఖాకారమయిన బుద్ధివృత్తియు కలిగినట్లు నిరాకారమయిన బ్రహ్మకుగూడ బ్రహ్మాకార మగు 
బుద్ధివృత్తి సంభవించును. ఇంతమాత్రమున బ్రహ్మకు బుద్ధివృత్తివిషయత్వము సంభవించదు. 
“ఇది ఘటము, ఇది యాకాశము” అనినట్లు “ఇది బ్రహ్మ”మని మనకు తెలియశక్యముగాదు. 
కాన బ్రహ్మ బుద్ధివృత్తి విషయమే యగును. 

ఉపాసకుని బుద్ధివృత్తి బ్రహ్మాకారముగ పరిణామము నొందకయే కలుగును. అయ్యది 
రామమంత్రాదులవలె శబ్దాకారముగనె పరిణామమును జెందును. రామ మంత్రమును పలుమా 
రుచ్చరించినట్లే బ్రహ్మోపాసకుడుగూడ “అవాం బ్రహ్మోస్మి” అను మహామంత్రము నుచ్చరించు 
చున్నాడు. సమాహితుడగు జ్ఞానికిగూడ బ్రహ్మాకారవృత్తి లేకుండగనే బ్రహ్మసాక్షాత్మారము 
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కలుగును. ఆత్మసాక్షాత్మారమునందాత్మాకారమయినవృత్తి యనావశ్యకము. దేవదత్తుడు 
ఘటమును దెలిసికొనినట్లు తనను తాను స్వయముగ దెలిసికొనునుగాని బుద్ధివృత్తితో దెలిసి 
కొనడు. సమాధియందు బుద్ధికి బ్రహ్మాకారవృత్తి యుండునన బుద్ధినిర్వికల్పతను జెంది యేకా 
గ్రముగ నిలచియుండుటయే. బుద్ధియట్లు నిలచియున్నపుడే ఆత్మసాక్షాత్మారము సంభ వించును. 
సుషుప్తిదశలో బుద్ధియే లేదు. అందువలన నపు డాత్మసాక్షాత్మార ప్రసక్తి యసంభవము. జాగ్ర 
త్ప్వప్నములయందు బుద్ది విక్షిప్తముగా నుండును. ఏకాగ్రతను జెందదు. కాన నా రెండుదశలలోను 
ఆత్మసాక్షాత్మార ప్రసక్తి లేదు. బుద్ధియొక్క యేకా(గత ఆత్మసాక్షాత్మారమున కుపయోగించుటను 
బట్టియే “దృశ్యతే త్వగ్య్వయా బుద్ధా” అని చెప్పబడినది. ఇంతియేకాని బుద్ధివేద్యుడగుటవలన 
గాదు. కనుకనే ఆత్మ స్వసంవేద్యు డనబడుచున్నాడు. స్వసంవేద్యుడనగా నితర సంవేద్యుడు 
కాకుండుటయే. కావున ఆత్మ స్వసంవేద్యుడు, జ్ఞానావిషయుడు ననునది నిర్వివాదము. 


ఇది యిట్లుండ కొందరు సగుణోపాసకులు తామే పండితులమని గర్వించి, “ఆత్మ 
నిరాకారుడగుచో బుద్ధి యాత్మచెంతకు చేరలేదు. అనగా ఆత్మనుంచి తొలగిపోవును.” అనగా 
బుద్ధికి ఆత్మనిష్ట యసంభవమని యనిరి. ఈ యది వీరి యభిప్రాయము. 


బుద్ధికి అనాత్మపదార్థములయొక్క ఆకారము తొలగినందున, ఆత్మజ్ఞానము కలుగుట 
సులభమే. అయినను ఆత్మజ్ఞాననిష్ట దుస్సాధ్యము. జ్ఞాననిష్టయన జ్ఞానమునం దెల్లపు డుండుట. 
అది బుద్ధియొక్క ధర్మము. విష్ణుధ్యాననిష్టయన ధ్యేయుడయిన విష్ణువునందు బుద్ధిచిరకాల 
ముండుట యనినట్లు, ఆత్మజ్ఞాననిషయన జేయమయిన ఆత్మయందు బుద్ది చిరకాల ముండుట 
యని చెప్పవలయును. ఇట్టితరి సాకారమగు వస్తువే బుద్ధికి చిరకాల మాధారమగునుకాని, 
నిరాకారమగు వస్తు వాధారము కానేరదు. నిరాకారమయిన ఆత్మవస్తువునందు బుద్ధి క్షణకాలముం 
డుటయే దుష్మరము. ఇంక బహుకాలముండు టెట్లు? కాన ఆత్మజ్ఞాననిష్ట దుస్సాధ్యము” అని. 

సమాధానము : ఆత్మజ్ఞాన నిష్ట విద్వాంసులకు దుస్సాధ్యమనియా మీ యాశయము? 
లేక అవిద్వాంసు లకు దుస్సాధ్యమనియా? ఇందు అవిద్వాంసులకు ఆత్మజ్ఞాననిష్ట దుస్సాధ్య 
మనునది మే మంగీకరింతము. కాని వేదాంతసంప్రదాయములను గుర్తించి గుర్వనుగ్రహము 
నొంది, వేదాంతశ్రవణాదులను జేసి, బాహ్యవిషయములందు విరక్తి జెంది, ద్వైతవస్తువులను 
దూరపరచిన వివేకులకుమాత్ర మయ్యది దుస్సాధ్యము కాదు. పైపెచ్చు విద్వాంసులకు దై పతనిష్టయే 
దుస్సాధ్యము. వారికి ద్వైతవస్తువే గోచరించదు. గోచరించని వస్తువునందు బుద్దికి స్థితి 
యెట్లేర్పడును? గొద్దురాలిబిడ్డయం దెవరికయినను బుద్ధి నిలచునా? కావున, స్వయంప్రకాశుడు, 
నిత్యాపరోక్షుడు, అద్వితీయుడు నయిన ఆత్మయందే బుద్ధికి జ్ఞాననిష్ట సులభము. 

ఓయి! చక్షురాదీంద్రియములకు గనిపించు ద్వైతము లేదనియు, ఇంద్రియగోచరము 
కాని ఆత్మవస్తువు కలదనియు, చెప్పుట విరుద్ధముకదా? నిజమే అజ్ఞానులకిది విరుద్ధముగనే 
కనిపించును. జ్ఞానులకు విరుద్ధముగ దోచదు. “నేహ నానాస్తి కించన” “యత్ర హి ద్వైతమివ 
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భవతి తదితర ఇతరం పశ్యతి” “యత్ర తు సర్వమాత్మైవాభూత్తత్మేన కం పశ్యేత్‌” “మృత్యో స్స 
మృత్యుమాప్పోతి య ఇహ నానేవ పశ్యతి” అను (శ్రుతులు విద్యావస్థలో ద్వైతము లేదనియు, 
అవిద్యావస్థలో ద్వైతము కలదనియు జెప్పుచుండ నీ రెండును విరుద్ధము లెట్లగును? (శ్రుతిసిద్ధ 
మయిన విషయము విరుద్ధమనుట కేరికిందరము? 

కావున నవిద్యాదశయందే ద్వైతము కనిపించుచున్నది. అప్పుడది లేదనుట యుచితము 
కాదు. విద్యాదశయందు ద్వైతమగపడదు. అప్పుడది లేదనుట యుక్తము. కనుక విద్యావంతుల 
కాత్మజ్ఞాననిష్ట సులభమే యగును. ఇదియంతయు కృష్ణపరమాత్మ “యా నిశా సర్వభూతానాం 
తస్యాం జాగర్తి సంయమీ” అను శ్లోకము నందు నిరూపించిరి. కావున బుద్ధి ఆత్మస్వరూపము 
నవలంబించుటకు బాహ్యాకారభేదజ్ఞానము తొలగుటయే కారణముకాని, ఆత్మైకాకారముండ 
బనిలేదు. కాన ఆత్మ నిరాకారుడగుటచే నాతనియందు చిత్తము చిరకాలముండనేరదను వాదము 
నిరాధారము. సాకారములయందు బుద్ధి చిరకాలముండునను నియమ మగపడుచున్నదా? 
విషయాసక్తులకు సాకారమయిన విష్ణు ప్రతీకమున చిత్తము స్థిరపడుచున్నదా? లేదు. కాన 
నాయా ఆలంబనములయందు బుద్ధి స్థిరపడుటకు నాలంబనములయందలి యాకారము 
ప్రయోజనము (కారణము) గాదు. ఇతరవిషయముల యందు బుద్ది ప్రవేశించకుండుటయే 
యందులకు కారణము. కావున ఆత్మజ్ఞాననిష్టను గోరెడి పురుషుడు బాహ్యాకారములయందలి 
భేదబుద్ధిని తొలగించుకొన వలెను. అంతమాత్ర మాత డాచరించినచో బుద్ధి కాత్మనిష్ట సులభముగ 
నేర్పడును. 


సగుణోపాసకునకుమాత్రము బాహ్యవిషయములయందు బుద్ధిని మరల్పుకొన్నంత 
మాత్రమున విష్ణుస్వరూపమునందు జ్ఞాననిష్ట కలుగదు. శబ్బాదివిషయముల నుంచి బుద్ధిని 
మరల్పుకొని మనస్సునందు విష్ణుమూర్యాకారమును గల్పించుకొని ఆ యాకారమునందు 
బుద్దిని బలాత్మారముగ ప్రవేశపెట్టవలయును. అయ్యది కష్టతరము. అందు బుద్ది చిరకాల 
ముండుటయు కష్టతరమే. కాన సాకార విష్ట్వాదిమూర్తి ధ్యాననిష్టకంటె ఆత్మజ్ఞాననిష్టయే సులభము. 
ఆనందరూపమయిన ఆత్మస్వరూపము బుద్ధియం దొక్కతూరి స్ఫురించినచో, నింక చిరకాల 
ముండుట కడ్డులేదు. 


ఇట్టి యాత్మానందము సకలప్రాణులకు సుషుప్తియం దనుభవగోచర మగుచున్నది. 
మనోవృత్తియందు ప్రతిఫలించిన ఆత్మానందమే విషయానంద మనబడుచున్నది. ఒక్కమా 
రాత్మానంద మనుభవించిన బుద్ది మరల దానిని విడువదు. కావున అకృత బుద్ధికే ఆత్మ 
స్వరూపాలంబనము కష్టతరము. కృతబుద్ధికి సులభమే యగును. సంస్మారరహితమయిన బుద్ధికే 
ఆత్మస్వరూపము అవిషయమగునుగాని, సంస్మారముగల బుద్ధి కవిషయము గాదు. ప్రమాతకు 
స్వస్వరూపానందానుభవమునుగురించి బుద్ధియందలి యేకాగ్రతయే సాధనము. మోక్షమునందు 
మాత్రము ఆత్మ స్వస్వరూపచైతన్యమాత్రములో నుండుటయే ఆనందాను భవము. సుషుప్తియం 
దవిద్యావృత్తులతో నానందానుభవము. 
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ఆత్మ యెప్పుడు యెవ్యనికిని అటప్రసిద్దుడు గాడు. విద్వాంసుల కాత్మ సచ్చిదానంద 
రూపముతో బ్రసిద్దుడు. అవిద్వాంసులకు ఆత్మరూపముతో మాత్రమే ప్రసిద్దుడు. అవిద్వాంసులు 
అనాత్మవస్తువులను ఆత్మనుగా గ్రహించిరి. అందు యథార్థమును (గహింప జేయుటకే భగవంతుడు 
వేదాంతశాస్త్రమును ప్రవర్తింపంజేసెను. ఇంతియెగాని, యప్రసిద్ధ మగు ఆత్మను బోధించుటకు 
వేదాంతములు ప్రవర్తించలేదు. ఆత్మ యప్రసిద్ధమగుచో లౌకికులు, వైదికులు ఆత్మకొజ కాచరించెడి 
నిఖిలకృత్యములు నీట కలియును. మానవుల కృత్యము లన్నియు, దేహాదులకొఅకు గాని 
ఆత్మకొబికుగాదని యనరాదు. అచేతనమయిన దేహాదులకు అన్నము తినినచో మనము పుష్టిం 
జెందుదు మను జ్ఞానముందదు. దేహాభివృద్ధిని కూడ ఆత్మయే కోరునుగాని, దేహములు కోరనేరవు. 
సుఖదుఃఖములకొజకయిన ప్రవృత్తులుకూడ ఆత్మకొరకేగాని సుఖదుఃఖములకొాజకు గాదు. 
గాన ఆత్మ అప్రసిద్ధమగుచో కర్త, భోక్త లేనందున అన్నిపనులు వ్యర్థములగును. 

లోకములో చక్షురాది ప్రమాణములచే (ఇంద్రియములచే) ప్రమేయములయిన ఘటాదులు 
పరిచ్చేదము నొందుచున్నవి. అట్లు తనదేహము ప్రమాణములచే పరిచ్చేదము నొందుటలేదు. 
ప్రమాణవ్యాపారమునకు పూర్వమందే తన దేహము తనకు దెలియుచున్నది. మానవుడు తనను 
తాను కంటితో జూచుకొని తాను మానవుడనని యనుకొనుటలేదు. అట్లగుచో చీకటిలో 
చక్షుర్వ్యాపారము లేనందున తనకు మానవుడ నను జ్ఞానమే యుండక పోవును. దేహముయొక్క 
లావుసన్నలను గ్రహించుటకు చక్షురాదిక మావశ్యకమని యనరాదు. అయ్యది దేహపరిచ్చేదము 
గాదు. దేహముయొక్క గుణపరిచ్చేదము. కావున దేహపరిచ్చేదమునకు ప్రమాణాంతరాపేక్ష 
లేకపోవుటకు దేహము ప్రమాణములకంటె దగ్గర దగుటయే కారణము. దూరమున నున్న 
యద్దానిని (ఆమలకను) గుర్తించుట కట్లు ప్రమాణా పేక్ష యుండదు. అరచేతిలోని యామలకమును 
దూరముగ విసరివైచినచో దానిని గుర్తించుటకు మరల ప్రమాణాపేక్ష యావశ్యకము. కావున 
వస్తు పరిచ్చేదమునకు ప్రమాణాపేక్ష యుండుటకును లేకుండుటకును దగ్గర, దూరములే 
కారణములు. 


ఇట్లు దేహజ్ఞానమునకే ప్రమాణాపేక్ష లేనపుడు అంతకంటె సన్నిహితమయిన ఆత్మ 
జ్ఞానమునకు ప్రమాణాంతరాపేక్ష లేదని వేరుగ జెప్పనేల? ప్రమాణ వ్యాపారముచే తనను 
తెలిసికొనగోరువాడే ఆత్మ (తాను). ఇంక తనను తెలిసికొనుటకు ప్రమాణవ్యాపార మెందులకు? 
లోకములో నెవ్వరికిని తనయందు సంశయ విపర్యయజ్ఞానములు లేవు. కాన వివేకవంతులకు 
ఆత్మజ్ఞాననిష్ట సుప్రసిద్ధము. లోకములో నెంతటి మూఢుడయినను “నేను మనిషినా? పశువునా? 
అని సందేహపడుటకాని “మనుష్యునికాను. పశువును” అని విపరీతజ్ఞానము నొందుటకాని 
యుండదు. 

అట్లే వివేకవంతునకుగూడ “నేను సచ్చిదానందబ్రహ్మనా? సంసారినా? బ్రహ్మను గాను. 
సంసారినే” అను సంశయ విపర్యయజ్ఞానము లుండవు. కావున అవివేకులకు ఆత్మజ్ఞాననిష్ట 
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దుర్లభమయినను వివేకులకుమాత్ర మయ్యది యత్యంత సులభమని సిద్ధమయినది. 


ఇందు ఆత్మ నిరాకారుదయినను, నిత్యాపరోక్షుడయినందున ప్రసిద్దుడగుట చెల్లును. 
నిరాకారమయిన జ్ఞానముమాత్రము ప్రత్యక్షము కానేరదని కొందరందురు. అది పొరపాటు. 
జ్ఞాన మప్రసిద్ధమయితే జ్ఞేయము ప్రసిద్ధముగాదు. తండ్రి కుమారుని ఘటముతెమ్మని చెప్పె 
ననుకొనుడు. కుమారునకు “ఇది ఘటొమను జ్ఞానములేనిదే ఘటమెట్లు తెచ్చును? అచట 
జ్ఞానము సాకారమని యనరాదు. అచట విషయాంశమగు ఘటమె సాకారముగాని విషయియగు 
జ్ఞానము సాకారముగాదు. ఎట్లన? 


“ఇది ఘట” మను జ్ఞానమునందు ఘటశబ్దముండుటవలన ఘటజ్ఞానము సాకార 
మందురా? లేక ఘటమునకువలె ఘటజ్ఞానమునకుగూడ కంబుగ్రీవాద్యాకారముండుట వలన 
అనియందురా? ఇందు మొదటి పక్షము కుదరదు. 


“ఇది ఘట” మను వాక్యమునందు ఘటశబ్ద మున్నదికాని, ఘటజ్ఞానమునందు లేదు. 
అట్లుకానిచో “అయం రామశబ్దః.” ఇది “రామశబ్దము” అను జ్ఞానము నందుగూడ రామశబ్ద 
ముండవలయును. దాని నంగీకరించుచో, రామశబ్దమునందు రామశబ్దమను వ్యాఘాత 
మేర్చడును. (విరోధ మేర్పడును.) మరియు శబ్దములు గలది వాక్యమను వ్యవహారముండుటచే 
శబ్బముగల జ్ఞానముకూడ వాక్యము కావలసివచ్చును. జ్ఞానము నందు శబ్దముండుచో 
నాశబ్దమును గ్రహించుటకు మరియొక జ్ఞానము కావలసివచ్చును. దానియందున్న శబ్దమును 
(గ్రహించుటకు మరియొక జ్ఞానము - అని యిట్లనవస్థ యేర్పడును. ఘటజ్ఞానమునందు 
ఘటశబ్దముండుచో నీ జ్ఞానము ఘటశబ్దయుక్తమను జ్ఞానముండవలయును. లోకములో 
నట్లనుభవము లేదు. కావున ఘటజ్ఞానమునందు ఘటశబ్దము లేదు. 


అట్లే ఘటజ్ఞానమునకు కంబుగ్రీవాద్యాకారము లేదు. జ్ఞానమునం దట్టి యాకారము 
కనిపించదు. “అయం ఘటః” అను జ్ఞానము సవిషయమగుటవలన సాకారమని యనరాదు. 
సవిషయజ్ఞానమునందు ఘటము విషయమా? నిర్విషయజ్ఞానమునందా? ఇందు మొదటి 
పక్షమున జ్ఞానమునందు ఘటము విషయముకాకపూర్వము జ్ఞానము సవిషయమెట్లగును? 
రెండవపక్షమున నిరాకారమయిన జ్ఞానము సిద్ధించినట్లే. 

మరియు పుట్టినజ్ఞానమునందు ఘటము విషయమగుట లేదనియు, బుట్టబోవు జ్ఞానమే 
సవిషయముగ బుట్టుననియు జెప్పుట తగదు. జ్ఞానమునకు జన్మనాశములు లేవు. ఉన్నచో 
వాటిని గ్రహించుటకు జ్ఞానాంతరము కావలసివచ్చును. ఇట్లనవస్థ యేర్పడును. తన 
జన్మనాశములను తాను (గహించనేరదు. జ్ఞానముయొక్క జన్మ నాశములను జ్ఞాత గ్రహించునని 
యనరాదు. జ్ఞానమే జ్ఞాత. జ్ఞానాశ్రయుడు గాడు. అట్లగుచో జ్ఞానము పుట్టకపూర్వము, జ్ఞానము 
నశించినతరువాతను వానికి జ్ఞాతృత్వము లేకపోవలసివచ్చును. ఇష్టాపత్తియున్నచో జ్ఞానోదయ 
నాశములకు సాక్షి యేది? సాక్షి లేని వాటి నంగీకరించు టెట్లు? వాటి కాత్మయే సాక్షియని 
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యనరాదు. ఆత్మయందు జ్ఞానము పుట్టకపూర్వము జ్ఞానప్రాగభావ ముండును. జ్ఞానప్రాగభావము 
గల ఆత్మయందు జ్ఞానమెట్లుండును? జ్ఞానముండుచో తత్రాగభావ మెట్లుండును? అట్లే జ్ఞాన 
ప్రధ్వంసా నంతరము జ్ఞానముండుట యసంభవము. జ్ఞానముండుచో తత్రధ్వంస మసంభవము. 
కావున జ్ఞానప్రాగభావ ప్రధ్వంసాభావములుగల యాత్మ జ్ఞాత కానేరడు. కాన ఘటజ్ఞానోదయ 
ఘటజ్ఞాననాశము లాత్మసాక్షికములు కావు. వేరుసాక్షి లేడు. కనుక నవి అసాక్షికములు. 
అనుమానముచేగూడ వాటిని సాధింప వలనుపదదు. హేతుజ్ఞానమే అసాక్షికమయినందున 
అనుమాన ప్రమాణమే యవతరింపదు. కాన జ్ఞానమున కుదయాస్త మయములు లేవు. అది 
స్వయంప్రకాశము. అద్వితీయము. ఇట్టి సంవిత్తుయే జ్ఞానమనబడును. ఈ యది బుద్ధివృత్తుల 
యందు ప్రతిఫలించును. అప్పుడు వృత్తిజ్ఞాన మనబడును. బుద్ధివృత్తులు క్షణికములు. కనుక 
వృత్తిజ్ఞానములుగూడ క్షణికములు. అందువలన ఘటపటాదిజ్ఞానములు సదాతనములు 
(నిత్యములు) కావు. 

బుద్ధివృత్తులు విషయాకారమును జెంది, సాకారములయినంతమాత్రమున వానియందు 
ప్రతిఫలించిన చైతన్యముకూడ సాకారమని యనుకొనుట పొరపాటు. అద్దమునం దభివ్యక్తమయిన 
ముఖము అద్దముయొక్క ఆకారముతో సాకారమగుట లేదు. అట్లగుచో అంతఃకరణ ప్రతిఫలిత 
చైతన్యముకూడ నంతఃకరణాకారముతో సాకారుడు కావలయును. నీటియందు ప్రతిఫలించిన 
ఆకసముకూడ నీటియాకారముతో సాకారము కావలయును. అట్లగుటలేదు. కాన, ప్రతిబింబము 
నకు బింబాకారమేకాని యుపాధియొక్క ఆకారమంటదు: కనుక బుద్ధివృత్యభివ్యక్తమయిన 
చైతన్యమునకు బింబభూతమయిన చైతన్యముయొక్క ఆకారమేకాని బుద్ధివృత్తియిక్క ఆకార 
మంటదు. ఆ చైతన్యము నిరాకారమయినందున ప్రతిబింబచైతన్యముకూడ నిరాకారమే యగును. 
బింబ (ప్రతిబింబముల కుపాధివలన భేదమేకాని తాత్త్వికభేదము లేదు. చైతన్యమునకు బుద్ధివృత్తుల 
యందు ప్రతిఫలము అనిత్యమగునుకాని చైతన్యముమాత్ర మనిత్యముకాదు. అది నిత్యము. 
స్వయంప్రకాశము. ఇదియే ఆత్మస్వరూపము. కాన జ్ఞానమే యాత్మ. జ్ఞానస్వరూపుడయిన 
ఆత్మ అత్యంత ప్రసిద్దడయినందున ఆత్మజ్ఞానమునందు ప్రయత్నింప వలసిన పనిలేదు. ఇంత 
మాత్రమున వేదాంతశాస్త్రము వ్యర్థముకాదు. వేదాంతశాస్త్రము ఆత్మజ్ఞానార్థముకాదు. అనాత్మల 
యందుగలిగిన యాత్మబుద్ధిని నివర్తింపజేయుటయే వేదాంతశాస్త్రమునకు ప్రయోజనము. కావున 
ఆత్మజ్ఞాననిష్ట సులభము. 

ఓయి! ఆత్మజ్ఞాననిష్ట సులభమగుగాక. దానితో ఫలమేమి? బ్రహ్మజ్ఞాన నిష్టకదా మోక్షము 
నిచ్చును. దానిని సంపాదించవలయును. బ్రహ్మనిరాకారుడు. అప్రసిద్దుడు. కావున బ్రహ్మజ్ఞాననిష్ట 
కుదురుట యసంభవము. అనినచో నట్లుకాదు. 

బ్రహ్మ బొత్తుగా ప్రసిద్ధము కాకపోతే (బ్రహ్మజ్ఞాననిష్ట కావలయునను గోరిక యెట్లు 
పుట్టినది? నిజమే బ్రహ్మ బొత్తుగా ప్రసిద్ధము కాకపోలేదు. ఊహవలన గొంచెము ప్రసిద్ధము. 
పూర్తిగా ప్రసిద్ధము కాలేదు. అందువలన బ్రహ్మజ్ఞానేచ్చ కలిగినది. అయితే శాస్త్రము బ్రహ్మమే 
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ఆత్మయని చెప్పుచున్నందున బ్రహ్మమే ఆత్మయని తెలిసికొని సుప్రసిద్దమయిన బ్రహ్మయందు 
నిష్టనొందుము. శాస్త్రము బ్రహ్మాత్మలకు భేదము లేదని చెప్పినను, అనుభవమునకు విరుద్ధమయి 
నందున దాని నంగీకరించుటెట్లని యనరాదు. శాస్రోక్త మయిన బ్రవ్మాత్మాభేదమునందు విరోధము 
లేదు. నీ వనుభవించెడి సుఖదుఃఖాద్యనుభవ రూపమయిన సంసారము మనోధర్మముకాని 
ఆత్మధర్మముకాదు. “అహం సుఖీ” నేను సుఖిని, నేను దుఃఖిని అను ప్రతీతులు ఆధ్యాసికములు. 
నిజములు కావు. నాస్తికుడు దేహధర్మములను ఆత్మయం దారోపించుకొని “పుట్టితిని, చచ్చితిని, 
కుంటిని, గ్రుడ్డ్జిని” అని యనుకొన్నట్లు ఆస్తికుడుకూడ అనాత్మభూతమయిన మనస్సు మున్నగువాటి 
యొక్క ధర్మములను ఆత్మయం దారోపించుకొని “నేను కర్తను, భోక్తను, సుఖిని, దుఃఖిని” అని 
యనుకొనును. 

కావున నీలోకవ్యవహారమంతయు నవివేకకృతము. అనుభవించబడుచున్న జ్వరాది 
బాధలు ఆత్మధర్మములు కావని నిషేధించతగ దనరాదు. జ్వరాదిబాధలు ఆత్మకా? దేహాదులకా? 
ఆత్మకయినచో నిద్రలో లేవేమి? దేహమునకు (అనాత్మకు) చికిత్సచేయగా ఆత్మతాపమేల 
నివర్తించును? ఆత్మకుకదా చికిత్సచేయవలయును? రోగ మొకరికయినపుడు మందు మరి 
యొకరికి వాడుట విరుద్ధముకదా? రెండవపక్షమున ఆత్మ అసంసారియని సిద్ధమయినది. 
కావున ఆత్మ అసంసారియగు సచ్చిదానందబ్రహ్మమే. ఇట్లు బ్రహ్మమే ఆత్మయగుటవలన 
బ్రహ్మజ్ఞాననిష్ట విద్వాంసులకు సులభము. అవిద్వాంసులయి పండితుల మనుకొనెడి వారలకు 
(బ్రహ్మజ్ఞాన నిష్ట దుర్హటమే యగును. అట్టివారు సగుణబ్రహ్మోపాసన యందుగాని కర్మయోగము 
నందుగాని యావజ్జీవముండుగాక. “అనేకజన్మసంసిద్ధ స్తతో యాతి పరాం గతిం” అనినట్లు 
వా రనేకజన్మలకు జ్ఞాననిష్టాయోగ్యత నొంది, సంన్యసించి, జ్ఞాననిష్టను సంపాదించి, 
సచ్చిదానందబ్రహ్మము నేనను సమ్యగ్‌జ్ఞానమున ముక్తి నొందుదురు. జన్మాంతరార్జిత సుకృతమున 
నీశ్వరానుగ్రహము నొందినవారు అద్వైతసిద్ధిని యీ జన్మమునందే బడసి ముక్తినొందుదురు. 
పరంపరా ముక్తి, ద్వైతులకు, సాక్షాన్ముక్తి యద్వైతులకు. ఇదియే వీరిరువురకు గల విశేషము. 50 

శ్లో బుద్ధా విశుద్ధయా యుకో ధృత్యాత్మానం నియమ్య చ । 

శబ్దాదీన్‌ విషయాంస్యక్త్వా రాగద్వేషా వ్యుదస్య చ ॥ 51 

భా॥ అ. జ్ఞానముయొక్క పరానిష్టను సంపాదించుట కుపాయ మిందు ప్రదర్శింప 
బడుచున్నది. “నిషృపటమయిన నిశ్చయాత్మకజ్ఞానముతో గూడుకొని ధైర్యముచే కార్యకరణ 
సంఘాతాత్మకమగు శరీరమును నిగ్రహించుకొని (వశపరచుకొని) శబ్బస్పర్శాది విషయములను 
దూరపరచి రాగద్వేషముల వీడి, విజనప్రదేశముననుండి కొలదిగ నాహారమును గ్రహించుచు 
వాకాయమనస్సులను నియమించుకొని ధ్యానయోగపరుడై స్థిరమైన వైరాగ్యము నవలంబించి, 
అహంకారమును కామరాగాదులవలన నేర్చడిన ఆ వేగమును (బలమును) దర్భమును కామక్రోధ 
పరిగ్రహములను విడచి మమతారహితుడై శాంతుడగువాడు బ్రహ్మభావము నందుటకు సమర్థ 
డగును” అని మూడుశ్లోకములను కలిపి యన్వయించుకొనవలయును. 
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288 శ్రీ మదృ్భగవద్దీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 


ఇచట బుద్ధిపదమునకు సాత్త్వికబుద్ధియని యర్థము. అయ్యదిగాని మనఃప్రాణేంద్రియ 
క్రియలను శాస్త్రనిషిద్దమార్గమునందు ప్రవర్తింపకుండగం జేయంజాలదు. శబ్బాది విషయత్యాగ 
మన శరీరము నిలిచియుండుటకు కారణమైన శబ్దాదుల విషయము కాదు. అంతకుమించి 
కేవలసుఖార్థములైన శబ్బాదివిషయములను విడుచుట యని తాత్పర్యము. 


అయితే శరీరము నిలిచియుండుటకు శబ్దస్పర్భాదివిషయ సేవ అవసరమని శాస్త్ర మంగీక 
రించినచో అందు కుపయోగపడు అన్నపానాది విషయములందు అనురాగమును తద్వ్యతిరిక్తము 
లైన విషయములయందు ద్వేషమును అనివార్యమేకదా! కాదు. అట్లైనను శరీరస్థితిమాత్రమునకు 
హేతుభూతములైన అన్నపానాదివిషయములందుగూడ అనురాగముకాని తదితరములందు 
ద్వేషముకాని పనికిరాదని తురీయ పాదాభిప్రాయము. కావున గీతాశాస్త్రము శరీరస్థిత్యర్థములైన 
విషయముల సేవించుట కభ్యనుజ్ఞ నొసగినది. కాని దానిని పురస్మరించుకొని కలిగెడి రాగద్వేషాదు 


ల విషయమై అభ్యనుజ్ఞ నీయలేదు. 51 
శో వివిక్తసేవీ లఘ్వాశీ యతవాక్కాయమానసః । 
ధ్యానయోగపరో నిత్యం వైరాగ్యం సముపాశితః ॥ ర్‌2 
శ్లో అహంకారం బలం దర్పం కామం క్రోధం పరిగ్రహమ్‌ | 
విముచ్య నిర్మమశ్శాంతో బ్రహ్మభూయాయ కల్పతే 1 53 


భా॥ అ. ఆత్మజ్ఞానముయొక్క పరానిష్టను సంపాదింపందలచినవానికి ఈ ముందుం 
జెప్పంబోవు నేమము లావశ్యకములు. జ్ఞాని విజనప్రదేశముల (పవిత్రప్రదేశముల) సేవింప 
వలెను. ఆహారమును స్వల్పముగా తీసికొనవలెను. అరణ్యములు నదీపులినములు గిరి 
గుహాదులును విజనపవిత్రప్రదేశములు - ఇట్టివానిని సేవింపక జ్ఞాని పత్తనాది జనసహిత 
దేశములను సేవించుచో గ్రామ్యకథతాప్రసంగము నొందును. మటియు సురూప స్ర్రీపురుషాదులను 
సుగంధద్రవ్యాదులను చూచినందున చిత్తేంద్రియములకు విక్షేపము కలుగును. ఆహారము నతిగా 
తీసికొనినందున నిద్రామదాది దోషము లలవడును. ఇట్టిదోషముల పోగొట్టుకొనుటకు 
పైనియమము లావశ్యకములు. అట్లే జ్ఞానికి వాజ్నీయ మము, శరీరనియమము మానస 
నియమములుగూడ నావశ్యకములు. ఈ నియమముల వలన జ్ఞానప్రతిబంధకములగు వాచిక 
కాయిక మానసిక వ్యాపారములు నివర్తించును. దీనివలన మౌని జితాసనుడును జితమానసుడును 
కావలయునని తేలినది. ఇట్లు అంతర్చా హ్యేంద్రియములను నిగ్రహించుకొని ఆత్మస్వరూప 
చింతనమునందు మనస్సు నేకాగ్రపరచి సర్వదా ధ్యానపరుడై మంత్రజపాదులందువలె చిత్తవిక్షేప 
మొందక, దృష్టాదృష్టవిషయములం దొకానొకప్పుడును అనురాగము జెందక దృఢమైన వైరాగ్యము 
నలవజచుకొని అహంకారాది దోషములను రూపుమాపికొని పరమశాంతుడగు మౌని మోక్షము 
నొందుటకు అర్హుడగును. 


దేహేంద్రియాదులయందు నేనను బుద్ధి అహంకారము. సంతోషానంతరము కలుగుచు 
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ధర్మము నతిక్రమించుటకు హేతువగు మనోవికారము దర్పమనబడును. అనగా గర్వమని 
భావము. ఇష్టవిషయములందలి కోరిక కామము. అనిష్టవిషయములందలి ద్వేషము క్రోధము. 


పరిగ్రహము రెండువిధములు. అంతరము - బాహ్యము. రాగద్వేషాదిక మాంతర 
పరిగ్రహము. వస్త్రాలంకారాదులు బాహ్యపరిగ్రహములు. ఈ రెంటిని విడుచుట జ్ఞాని కవసరము. 
ఇందు అంతరపరిగ్రహపరిత్యాగము (లోపలి పరికరములను విడుచుట) “అహంకారం బలం 
దర్పం కామం క్రోధం విముచ్య” అను దానిచే సూచింపబడినది. ఇక యీ శ్లోకమునందలి 
పరిగ్రహపదము బాహ్యపరిగ్రహముమాత్రమే విడువుమని చెప్పుచున్నది. కాన సంపూర్ణశ్లోకము 
రెండు రకముల పరిగ్రహములను విడుచుట యతికి ఆవశ్యకమని సూచించుచున్నది. 

దీనిచే నిం దుదహరింపంబడిన వివిక్తసేవాది ధర్మములు సన్వాాసివిగాని గృహస్టునివి 
కావని సిద్ధించుచున్నది. కనుకనే భాష్యకర్తలగు శ్రీశంకరులు శ్లోకమునందలి నిర్మమః అనుపదము 
నకు భాపష్యమును రచించుటలో దేహజీవనమాత్రమునందును మమతలేనివాడని నిర్వచించిరి. 
గృహ ధన పశ్వాదులయందలి మమత సన్వాాసికి ఇతఃపూర్వమే సిద్ధించినదనియు జ్ఞాని యిపుడు 
జ్ఞాననిష్టను దృఢపరచుకొనుటకు దేహమునందు గూడ మమతను విడుచుట అవసరమనియు 
వ్యక్తమగుచున్నది. తనదేహము జీవించుట యందే తనకు కోరిక కూడదని చెప్పగా తద్వ్యతిరిక్త 
విషయములందు మమత కూడదని వేరుగం జెప్పనవసరములేదు. ఇట్లు నిర్మముడగు యతి 
శాంతుడనియు ఉపరతుదనియుం జెప్పంబడును. 


ఉపరతుందనగా హర్ష ఆయాసములను విడచినవాడని యర్థము. ఆయాసము (శ్రమ) 
వలె హర్షము కూడ చిత్తమునకు విక్షేపకరము. కావున యతి హర్షమును గూడ విడువవలెను. 
ఇట్లు సర్వోపరతుండగువాడు (బ్రహ్మభావము నొందుట కద్దులేదు. ఇదియే జ్ఞానముయొక్క పరానిష్ట 

52,58 

శ్లో; _బ్రహ్మభూతః ప్రసన్నాత్మా న శోచతి న క్షాంక్షతి । 

సమః సర్వేషు భూతేషు మదక్తిం లభతే పరామ్‌ ॥ 54 
భా॥ అ. ఈ క్రమమున గురుశాస్తాదులచే బ్రహ్మజ్ఞానమునొంది మనోబుద్దులను 
నిర్మలపరచుకొనినవాడు తనకు గలిగిన అర్థవైకల్యమునుగూర్చి దుఃఖించడదు. అప్రాప్తమగు 
విషయమును గోరడు. “ఆత్మాపమ్యేన సర్వత్ర సమం పశ్యతి యో9_ర్లున!, సుఖం వా యది 
వా దుఃఖం స యోగీ పరమో మతః” అని యాజవ అధ్యాయమునందుం జెప్పినట్లు 
సమస్తభూతములయందు సమభావమునొంది పరమేశ్వరునియందు నేనే బ్రహ్మము నను 
అఖండ చైతన్యాకారబుద్ధివృత్తిరూపమైన పరాభక్తిని పొందును. ఇచట మూలమునందలి 
భక్తిశబ్బమునకు భజనమని యర్థము. అనగా సేవించుట. ఇది జ్ఞానరూపమగు సేవ. ఇది 
యుత్తమసేవ యనియు, జ్ఞానికూడ భగవదృక్తుడనియు వీడు భగవద్భక్తులలో తురీయుడనియును 
“చతుర్విధా భజన్తే మాం జనాః సుకృతినోల_ ర్జున! ఆరో జిజ్ఞాసురర్భార్థీ జ్ఞానీ చ భరతర్షభ!” 
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290 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
సప్తమాధ్యాయమునందలి పదునారవ శ్లోకముచే చెప్పబడినది. 54 
శ్లో భక్త్యా మామభిజానాతి యావాన్యశ్చాస్మి తత్త్వతః | 
తతో మాం తత్త్వతో జ్ఞాత్వా విశతే తదనంతరమ్‌ ॥ 55 


భా॥అ. ఇట్టి జ్ఞాననిష్ట నొందిన తరువాత జ్ఞాని “నేను ఉపాధిభేదముతో నెంతదూరము 
విస్తరించినదియు, ఉపాధిభేదము నుపసంహరించుకొన్న నాదు నిర్విశేష రూప మెట్టిదైనదియు, 
నాదు తత్త్వమును దెలిసికొనును. నేను అద్వితీయుడననియు, చైతన్యమాతైకరసుండననియు, 
జరామరణరహితుండననియు, అవినాశిననియు తెలిసికొనిన వాడు నన్నే పొందును. 

ఓయీ! ఇచటి “మాం జ్ఞాత్వా, మాం (ప్రవిశతి” అను రెండు ధాతువులచే జ్ఞానక్రియ, 
ప్రవేశక్రియ అను రెండుక్రియలు చెప్పబడుచున్నవి. ఇందు జ్ఞానక్రియ మొదటిది. ప్రవేశక్రియ 
తరువాతది. ఎవడు ఎవనిని తెలిసికొనునో ఎవనియందు ప్రవేశించునో వాడు వానికంటె 
భిన్నుడనుట యుక్తము. 

ఉదా:- “పురుషుడు గృహమును దెలిసికొనుచున్నాడు. గృహమునందు బ్రవేశించు 
చున్నాడు ఇచట గృహముకంటెం బురుషుడు, పురుషునికంటె గృహము వేరు. అట్లే జ్ఞాతయు 
ప్రవేష్ట (ప్రవేశించువాడు) యు నగు ఆత్మకంటె జ్ఞేయము, ప్రవేశ్యము (ప్రవేశింపందగినది) 
యగు (బ్రహ్మము భిన్నమే కావలయును. కావున మీ అద్వైత మెట్లు సిద్ధించును? నిజమే, 
వినుము. 


“జ్ఞాత్వా విశతే తదనంతరమ్‌” అను వాక్యమునందు జ్ఞానప్రవేశక్రియలు రెండు వేరని 
మూలకారుని ఆశయముకాదు. జ్ఞానమాత్రమే ప్రవేశమని శ్రీకృష్ణుని యాశయము. అట్లుగాక 
రెండుక్రియలు వేరగుచో వేరువేరు పనులకు ఫలము, వేరు వేరుగ నుండవలయును. ఇచట 
బ్రహ్మజ్ఞానముకంటె వేరుగ బ్రహ్మప్రవేశమగుఫలము లేదు. “క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు 
భారత!” అనుశ్లోకమున శ్రీకృష్ణుడు పొందదగిన (బ్రహ్మము వేరుగ కలడని చెప్పలేదు. కాన 
ఇచట “పొందువాడు, పొందదగినది అనుపదార్థములు రెండుగా లేనందున జ్ఞానమాత్రమే 
ప్రవేశమని వివక్షితము. అయితే “జ్ఞాత, జ్లేయము' అను పదార్థములు రెండుగ లేనిచో జ్ఞానము 
మాత్ర మెట్లు సిద్ధించునని మీరడుగవచ్చును. కాని ఒకే చైతన్యము బుద్ధితాదాత్యాధ్యాసనొంది 
జ్ఞాతయు, ఆ యధ్యాసవలననే జేయము నగుచున్నది. స్వతస్సిద్ధముగా నయ్యది జ్ఞానమాత్రమేకాన 
నిందు విరోధము లేదు. 

ఓయీ! ఇచట శ్రీకృష్ణునకు బ్రహ్మజ్ఞానమాత్రమే వివక్షితమగుచో “భక్త్యా మామభిజానాతి” 
అని మాత్రమే చెప్పియుండవలెను. “జ్ఞాత్వా విశతే తదనంతరం” అని చెప్ప పనిలేదు. అనినచో 
నట్లు కాదు. 'భక్తితో నన్ను తెలిసికొనుచున్నాడు” అనిమాత్రమే చెప్పినచో నిన్ను దెలిసికొని 
నందులకు ఫలమేమని ఆశంక కలుగును. దానిని నివర్తింప చేయుటకొరకు నన్ను తెలిసికొనిన 
వాడు నన్నే పొందునని చెప్పెను. అనగా బ్రహ్మజ్ఞానము నకు బ్రహ్మయే ఫలము. వేరుఫలము 
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లేదు. బ్రహ్మసాక్షాత్మారమైనపిదప తెలియదగిన వస్తువుకాని పొందదగిన వస్తువుకాని లేదు. 
కనుక జ్ఞానముకంటె వేరుఫలము లేదని సిద్ధించినది. బ్రహ్మజ్ఞానస్వరూపుడు అతడే ఆత్మ కాన 
బ్రహ్మజ్ఞానముకంటె వేరుగ బ్రహ్మప్రవేశమనునది లేదు. 

ఓయీ! కర్మయోగమువలన చిత్తశుద్ధినాందిన పురుషుండు క్రమముగా జ్ఞాననిష్టను 
బొంది బ్రహ్మను పొందునని “సిద్ధిం ప్రాప్తః” అను 50వ శ్లోకము మొదలు “విశతే తదనంతరం” 
అను 55వ శ్లోకమువరకు నుండు గ్రంథముచే చెప్పంబడినది. అట్టి (బ్రహ్మప్రాప్తి బ్రహ్మజ్ఞానము 
కంటె వేరుకాదని నిరూపింపంబడినది. కాన జ్ఞాననిష్టచే (బ్రహ్మను దెలిసికొనుచున్నాడను 
విషయము తేలినది. ఈ జ్ఞాననిష్టయే “భక్త్యా మాం అభిజానాతి” అను శ్లోకముచే “భక్తి” 
శబ్దముచే చెప్పంబడినది. జ్ఞానలక్షణమగు భక్తి నాల్గవదని యింతకుమున్ను నిరూపింపంబడినది. 
ఈ గ్రంథ మిట్లుండ జ్ఞాననిష్టచే బ్రహ్మను దెలిసికొను చున్నాడనియు, జ్ఞానమాత్రముచే బ్రహ్మను 
దెలిసికొననేరడనియు పర్యవసించుచున్నది. జ్ఞానముచేతనే బ్రహ్మను దెలిసికొనుట సిద్ధించుచో 
జ్ఞానముకంటె వేరుగ జ్ఞాననిష్టను విధించుట వ్యర్థమగును. జ్ఞాననిష్టను సంపాదించులకు 
ఉపాయమును చెప్పదలచియే “బుద్ధ్యా విశుద్ధయా యుక్తః” ఇత్యాది గ్రంథ మవతరించినది. 
కాన జ్ఞానముచే బ్రహ్మను దెలిసికొనలేదనియు, జ్ఞాననిష్టచే బ్రహ్మను దెలిసికొనగలదనియుం 
దేలినది. ఇయ్యది విరుద్ధముకదా? ఎట్లన లోకములో నెవనికి నేవిషయమునందు జ్ఞానము 
కలిగినదో వా డప్పుడే ఆ విషయమును దెలిసికొనుచున్నాడు. జ్ఞానావృత్తిరూపమగు జ్ఞాననిష్టను 
ఆపేక్షించి యూరకుండుటలేదు. జ్ఞానముచేత జ్లేయము సాక్షాత్మారముకానిచో జ్ఞానాభ్యాసము 
చేతమాత్ర మదెట్లు సాక్షాత్మరించును? “అయం ఘటః అను జ్ఞానముచే ఘటము తెలియనిచో, 
అదే జ్ఞానము నావృత్తి పరచిమాత్రము జ్ఞాత ఆ ఘటము నెట్లు తెలిసికొనును? అని ప్రశ్నింపరాదు: 

జ్ఞాననిష్టయన జ్ఞానావృత్తికాదు. మరేమనిన, జ్ఞానము ఆత్మానుభవనిశ్చ యావసానము 
నొందుటయే జ్ఞాననిష్టయనబడును. అనగా “అహం బ్రహ్మోస్మి” యను జ్ఞానము పుట్టుటకుగాని 
దృఢపడుటకుగాని కారణములగు నేయే బుద్దియోగాదులు కలవో అట్టికారణములతో గూడిన 
జ్ఞానముకాని అట్టిజ్ఞానము పుట్టుటకు నయ్యది పరిపాకము చెందుటకును ప్రతిబంధములైన 
మానదంభాదులులేని జ్ఞానము కాని ఆత్మానుభవమును అపాదింపంజేయగలదు. అంతవణకు 
నుండుజ్ఞానమే జ్ఞాననిష్ట యనంబడును. ఇట్టి జ్ఞాననిష్ట ఆర్త జిజ్ఞాసు అర్జార్థుల భక్తి త్రయముద్వారా 
నాల్గవభక్తియని చెప్పబడుచున్నది. ఇట్టిజ్ఞాననిష్టనే పరాశక్తి యందురు. ఆర్హ్తాదుల భక్తి యపరాభక్తి. 
అయ్యది పరాభక్తికాదు. పరాభక్తిచేతనే భగవత్తత్త్వమును దెలిసికొందురు. కాన జ్ఞాననిష్టారూపమగు 
భక్తిచే నన్ను దెలిసికొనుచున్నాడని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పినమాటలో విరోధ మేమియు లేదు. 

ఓయి! ఇచట జ్ఞానమనియు, జ్ఞాననిష్టయనియు, జ్ఞాననిష్టచే పరమేశ్వర జ్ఞానమనియు, 
(బ్రహ్మజ్ఞానమనియు) జ్ఞానత్రయము కనిపించుచున్నది. లోకములో జ్ఞానము పరోక్షమనియు 
అపరోక్షమనియును రెండేరకముల ప్రసిద్ధమైనది. మూడవ రకమగు జ్ఞానము ప్రసిద్ధముగ 
లేదు. కాన అప్రసిద్ధమగు నీ మూడవజ్ఞాన మెక్కడిది? వినుము. అపరోక్షజ్ఞానము బుద్ధివృత్తిరూప 
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మనియు అనుభవరూపమనియు రెండు రకములు. ఇందు బుద్ధివృత్తి జ్ఞాననిష్ట యనంబడును. 
అనుభవము బ్రహ్మజ్ఞానమన బడును. లేక పరోక్షజ్ఞానమే రెండురకము లనవచ్చును. శ్రవణము 
వలన కలిగిన “అహం బ్రహ్మస్మి” యను జ్ఞానమొకరకము. మననమువలన కలిగిన “బ్రహ్మైవాహ 
మస్మి” బ్రహ్మయే నేను అను నిశ్చయజ్ఞానము మటియొకరకము. దీనినే జ్ఞాననిష్టయందురు. 
నిదిధ్యాసమువలన కలిగెడి అపరోక్షాత్మసాక్షాత్మారము బ్రహ్మజ్ఞానము. అని యిట్లు జ్ఞానము 
మూడురకము లనదగును. 

లేక పరోక్షము, అపరోక్షము, అనుభవము నని జ్ఞానము మూడురకములనియు, ఇందు 
పరోక్షాపరోక్షజ్ఞానములు రెండు సాధనములనియు, అనుభవజ్ఞానము ఫలమనియు జెప్పవచ్చును. 
ఇందు పరోక్షజ్ఞానము గురుశా(స్తాదులవలనం గలుగును. అపరోక్షజ్ఞానము బ్రహ్మాకారమగు 
బుద్ధివృత్తి. ఇయ్యది జ్ఞాననిష్టారూపము. అనుభవ జ్ఞానమనగా బ్రహ్మోత్మసాక్షాత్మారము. ఇట్లును 
జ్ఞానము మూడురకములనవచ్చును. 

లేక “నేను బ్రహ్మను కాను” అను విపరీతజ్ఞానమును బోగొట్టెడిజ్ఞాన మొకరకము. 
ఇది గురుశాప్రోపదేశమువలనం గలుగును. (2) నేను బ్రహ్మనా? సంసారినా? అను సంశయ 
మును బోగొట్టుజ్ఞానము రెండవది. ఇది సమాధివలన లభ్యమగును. ఇదియే జ్ఞాననిష్టారూపము. 
ఉనను బ్రహ్మనే” అను నిశ్చయాత్మకమగు బ్రహ్మాత్మసాక్షాత్మారము “మూడవజ్ఞానము” అనియైనను 
జ్ఞానము మూడురకములని నిరూపించుట యుపపన్న మగును. కాన జ్ఞాననిష్టచే బ్రహ్మజ్ఞానము 
సంభవించుచుండ నివృత్తిమార్గమును విధించు వేదాంతేతిహాసపురాణస్మ ఎతిలక్షణమగు శాస్త్రజాత 
మంతయు సార్థకమగుచున్నది. 

(1) శ్రుతి :- “విదిత్వా... వ్యుత్ణాయాథ భిక్షాచర్యం చరన్తి” - 

విదిత్వాబ్రహ్మను పరోక్షముగం దెలిసికొన్సి అథ=అనంతరము; వ్యుత్ణాయ= సంసారము 
నుండి లేచి (సంన్యసించి), భిక్షాచర్యం చరన్తి= భిక్షాటనమును జేయుచున్నాడు. 

(2) “తస్మాన్న్యాసమేషాం తపసామతిరిక్తమాహుః” కావున నీ తపస్సులన్నిటి లో 
సన్వ్యాసమును గొప్పదానినిగా జెప్పుచున్నారు. 

(3) "న్యాస ఏవాత్యరేచయత్‌” సన్వ్యాసమే అన్నిటికంటె గొప్పదగుచున్నది. 

అట్లే నారాయణోపనిషత్తునందు “సత్యం తపో దమశ్శమో దానం ధర్మః ప్రజనన మగ్నయో 
అగ్నిహోత్రం యజ్ఞః మానసంన్యాసః” అని పన్నెండు ముక్తికారణముల నుపన్యసించి “తాని వా 
ఏతాన్యవరాణి తపాంసి, న్యాస ఏవాత్యరేచయత్‌” సత్యాదులు సామాన్యములగు తపస్సు లనియు, 
వీనియన్నిటికంటె సన్వ్యాసమే గొప్పతపస్సనియు జెప్పబడినది. అట్లే ఆ నారాయణమునందు 
మటియొక యనువాకమున సత్యాది న్యాసాంతములగు మోక్షోపాయములను జెప్పి (తస్మాత్‌ 
న్యాసమేషాం తపసాం' “అతిరిక్త్రమాహుః) ఈ తపస్సు లన్నిటికంటె సన్వ్యాసము గొప్ప తపస్సని 
జెప్పబడినది. 
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మతియు, న్యాస ఇత్యాహుర్మనీషిణో బ్రహ్మాణం” - మనీషిణః = స్మ తికర్తలు; న్యాస 
ఇతి = సన్వ్యాసమగు మోక్షోపాయమును; బ్రహ్మాణమ్‌ = హిరణ్యగర్భరూపముగా; ఆహుః = 
చెప్పుచున్నారు - అని చెప్పంబడినది. సన్యాసము హిరణ్యగర్భ ప్రాప్తికి అంతరంగ సాధనమగుట 
వలన హిరణ్యగర్భరూపమగుట చెల్లును. 
మతీయు 'న్యాస ఇతి బ్రహ్మా+హి పరః- పరో హి బ్రహ్మా అనియు నచటనే కనిపించు 
చున్నది. పరఃబ్రహ్మ = హిరణ్యగర్భుడు; న్యాసఇతి = సన్యాసము మోక్షహేతువు అని చెప్పెను. 
ఆ హిరణ్యగర్భుడు, పరో హి = పరమాత్మరూపుడు కదా అని శ్రుత్యర్థము. 
ఇట్లు జీవులందరికంటె ప్రప్రథముండగు హిరణ్యగర్భునకు సమ్మతమగుటవలన 
సన్న్యాసమే అన్నిటికంటె గొప్పది. అట్లుకానిచో పై శ్రుతులన్నియు విరోధించును. 
కర్మలను విడుచుటయే సన్వ్యాస మనంబడును. ఇందు గొన్ని శ్రుతుల నుదాహరించు 
చున్నాము. 
(1) వేదానిమం మనుష్యలోకమముం స్వర్గలోకం చ పరిత్యజ్య, త్యజ ధర్మ మధర్మం చ. 
(2) అథ పునరవ్రతీ వా స్నాతకో వా అస్నాతకో వా, ఉత్సన్నాగ్నిః అనగ్నికో వా 
యదహరేవ విరజేత్‌ తదహరేవ ప్రవజేత్‌. 
(3) బ్రహ్మచర్యం సమాప్య గృహీ భవేత్‌ గృహాద్వనీ భూత్వా ప్రవ్రజేత్‌. 
శ్లో; అనన్యచిత్తతా (బ్రహ్మనిష్టా సా కర్మరే కథమ్‌ । 
కర్మత్యాగీ తతో బ్రహ్మనివ్థామర్హతి నేతరః ॥ 
శ్లో; త్యాగ ఏవ హి సర్వేషాం మోక్షసాధనముత్తమమ్‌ । 
త్యజతైవ హి తత్‌ జ్ఞేయం త్యక్తుః ప్రత్యక్‌ పరం పదమ్‌ ॥ 
శ్లో సశిఖం వపనం కృత్వా బహిస్సూత్రం త్యజేద్చుధః I 
యదక్షరం పరం బ్రహ్మ తత్పూత్రమితి ధారయేత్‌ ॥ 
శ్లో; కుటుంబం పుత్రదారాంశ్చ వేదాంగానిచ సర్వశః । 
యజ్ఞం యజ్ఞోపవీతం చ త్యక్త్వా గూఢః చరేన్మునిః I 
శ్లో ఏతద్ద్విజన్మసాఫల్యం బ్రాహ్మణస్య విశేషతః । 
ప్రాప్యైతత్‌ కృతకృత్యో హి ద్విజో భవతి నాన్యథా ॥ 
ఇత్యాది (శ్రుతి స్మృతులన్నియు సన్యాసము ఉత్కృష్టమగు మోక్షోపాయమని చెప్పు 
చున్నవి. సన్వ్యాసమునకు మోక్షోపాయత్వ మంగీకరింపక, పైవాక్యములను వ్యర్థపుచ్చుట 
యుచితము కాదు. పైగా గీతాశాస్త్రమునగూడ “సర్వకర్మాణి మనసా సన్యస్య”) “సర్వారంభ 
పరిత్యాగీ” అను శ్లోకములచే సన్వ్యాసము మోక్షోపాయమని శ్రీకృష్ణు డంగీకరించియుండెను. 
కాన వీనిని వ్యర్థపుచ్చుటకాని అర్థ వాదలని త్రోసిపుచ్చుటకాని యుచితముకాదు. ప్రత్యగాత్మ 
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నిర్వికారస్వరూపముతో నుండుటయే మోక్షము అనగా ప్రత్యగాత్మయొక్క నిష్కృష్ట స్వరూపమే 
మోక్షమని తేలినది. ఇయ్యది యవిద్యానివృత్తివలనగాని యబ్బదు. అవిద్యా నివృత్తి ఆత్మజ్ఞాన నిష్టచే 
సాధ్యమగును. ఆత్మజ్ఞాననిష్ట సర్వకర్మసన్న్యాసము వలన నలవడును. కావున మోక్షమునకు 
సన్వ్యాసమే ఉత్తమకారణమని భావము. 

మోక్షమును గోరువాడు సన్యాసము నవలంబింపక కర్మమార్గము నవలంబించుట 
తూర్చుసముద్రమునుగూర్చి వెళ్లగోరువాడు పదమటిసముద్రమునుగూర్చి వెళ్ళువానితోం 
ప్రయాణముచేసినట్లగును. కర్ములకు స్వర్గాదుల విషయమై ప్రవృత్తి మార్గమనియు, సన్యాసులకు 
మోక్షవిషయమై నివృత్తిమార్గమనియు నీశ్వరుండు విభజించి నిర్మించి యుండెను. కర్మానుష్టానము 
ప్రవృత్తిమార్గము. కర్మసన్న్యాసము నివృత్తిమార్గము. స్వర్ణమునుగోరు అజ్ఞాని కర్మమార్గముతోనే 
స్వర్గమునకు బోవలెను. సన్న్యాసమార్గముతో బోవ వీలులేదు. మోక్షము నందందలచిన 
విద్వాంసుడు సన్వ్యాసమార్గముచేతనే మోక్షము నందవలయును. కర్మమార్గముచే మోక్షము 
నంద వలనుపడదు. ఇట్లు అజ్ఞ ప్రాజ్ఞులకు విరుద్ధఫలముగల మార్గములు రెండు కలవని 
'దూరమేతే విపరీతే విషూచీ అవిద్యా, యా చ విద్యా చ ఖ్యాతా” అని [శ్రుతి చెప్పుచున్నది. 
ఇందు ప్రవృత్తిమార్గమన్నను, కర్మమార్గమన్నను అవిద్యామార్గమన్నను అర్థభేదము లేదు. అట్లే 
నివృత్తిమార్గము, జ్ఞానమార్గము, విద్యామార్గము, మోక్షమార్గము, అనుటలోను అర్ధభేదములేదు. 
“నాన్యః పంథా విద్యతేత_ యనాయ'- మోక్షముకొటకు వేరుమార్గము లేదు. అనుథశ్రుతి 
విద్యామార్గమే మోక్షహేతువని నొక్కి వక్కాణించుచున్నది. కాన మోక్షార్థి సన్వ్యసించి జ్ఞాననిష్టయందే 
యుండవలయును. స్వర్గార్థి సన్న్యసించక కర్మనిష్టయందే యుండవలయును. వీరిరువురు వారివారి 
మార్గముల వీడరాదు. తూర్చుసముద్రమునకు వెళ్ళగోరువాడు పడమటిసముద్రపుదారి పట్టిన 
ఫలము నందలేడు. అట్లే పడమటిసముద్రమున కేగదలచినవాడును తూర్పుసముద్రపుదారిం 
బట్టిన వ్యర్థుడగును. వీరిరువురకు ఫలభేదమున్నందున మార్గభేద మావశ్యకము. ఒకేమార్గ 
మెన్నటికిని వీరికి కుదరదు. అట్లే కర్మజ్ఞానమార్గములకుకూడ కలయిక (సహభావిత్వము) 
అసంభవము. కాన ముముక్షువగు విద్వాంసునకు నివృత్తిమార్గమే (సన్వ్యాసమే) శరణ్యము. 

కొండకు ఆవగింజకు నెంతటి తారతమ్యము కలదో కర్మ జ్ఞానమార్గములకంతటి 
తారతమ్యము కలదని ప్రమాణవిదులు (విద్వాంసులు) నిశ్చయించిరి చూడుడు - కర్మా 
నుష్టానము క్రియాకారకభేదబుద్ధి ప్రయుక్తము. స్వర్గప్రాపకము. బంధహేతువు. దేహేంద్రియ 
వ్యాపారసాధ్యము. అనాత్మ తాదాత్యాధ్యాసమూలకము. వర్ణాశ్రమాద్యభిమానగస్తము. యజ్ఞ 
అగ్నిహోత్రాద్యనేకవిధము. ఇట్టిలక్షణము గలది కర్మమార్గము. 

ఇక కర్మత్యాగాత్మకమగు సన్యాసము (క్రియాకారకాదిభేదబుద్ధిని పోగొట్టునది, 
బ్రహ్మప్రాపకము - మోక్షహేతువు. దేహేంద్రియవ్యాపారోపరమసాధ్యము - అనాత్మ తాదాత్యధ్యాస 
నివృత్తిమూలకము - వర్ణాశ్రమాద్యభిమానరహితము. “అహం బ్రహ్మాస్మి అగు నేకవిధము. 
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ఇట్టిది జ్ఞానమార్గము. కాన స్వరూపమునను, ఫలమునను, పరస్పరము జ్ఞానకర్మమార్గద్వయము 
అత్యంతవిరుద్ధము. కనుకనే సకాములగు అవిద్వాంసులు కర్మ మార్గమున జొచ్చుచున్నారు. 
నిష్మాములగు విద్వాంసులు జ్ఞానమార్గమునం జేరుచున్నారు. కావున ముముక్షువులకు సర్వకర్మ 
సన్వ్యాసపూర్వకమగు జ్ఞాననిష్టయే మోక్షము నందుటకు శరణ్యము. జ్ఞాననిష్ట ప్రాప్తించకపూర్వము 
అవిద్వాంసునకు సర్వకర్మసన్వ్యాసమెట్లు ప్రాప్తించు నని శంకింపవలదు. పరోక్షబహ్మజ్ఞానికి 
సర్వకర్మసన్వ్యాసము సంభవించును. కాన పరోక్షముగ (బ్రహ్మను దెలిసికొని సర్వకర్మలను 
సన్వ్యసించి జ్ఞాననిష్ట నభ్యసించి పరిపక్వమగు నీ జ్ఞాననిష్టచే ముముక్షువు పరబ్రహ్మను 
దెలిసికొనుచున్నాడు. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “పరిశుద్ధమైన బుద్ధియోగాదులచే 
ఆత్మసాక్షాత్మారము గలుగుననియు, ఆవల భగవంతుడును దనకు స్వామియు నగు పుండరీకాక్షుని 
యందు మిక్కిలి ప్రేమానుభవరూపమగు భక్తి గలుగుననియు అట్టి భక్తిచే నిజముగ భగవంతుని 
దెలిసికొని ఆవల నాభక్తివలననే సాధకుడు భగవంతుని జేరును” అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఇది 
అత్యంతానుచితము. 

దేహాద్యతిరిక్తమయిన ఆత్మస్వరూపము సాక్షాత్మారమయినపిదప పద్మములవంటి 
నయనముగల అతి సుందరాకారమయిన దేహమునందు పరమాత్మ యను బుద్ధి పుట్ట నేరదు. 
దేహాతిరిక్రమయిన ఆత్మను తెలిసికొన్నపురుషుడు పరమాత్మ దేహాత్మకుడని తలచడు. అట్లు 
తలచినపుడుకాని, వానికి పుండరీకనయనునియందు భక్తిపుట్టదు. దేహమునం దీశ్వరభ్రాంతి 
పూర్వకమగు భక్తిచే పరమాత్మసాక్షాత్మారము కలుగదు. సచ్చిదానందము పరమాత్మయొక్క 
తత్త్వము. అయ్యది అనాత్మబుద్ధి నశించినపుడుకాని సిద్ధించదు. “భగవంతుడు పుండరీక 
నయనుడు” అను అనాత్మమగు దేహమునం దీశ్వరబుద్ధిచే పరమాత్మ తత్త్వమగు సచ్చిదానంద 
రూపము సాక్షాత్మరించదు. 

ఏ యాతృజ్ఞానికి దేహము, ఇంద్రియములు, మనస్సు, బుద్ధి, అవ్యక్తము ఆత్మ కాదనియు 
చైతన్యజ్యోతిస్సుయే ఆత్మయనియును నిశ్చయముండునో అట్టివాడు సర్వాంతరము స్వయం 
ప్రకాశము నగు సచ్చిదానందరూపమును విడచి, పద్మములవంటి నేత్రములుగల యీ దేహము 
పరమాత్మయని యెట్లు నమ్మును? అన్నిటికంటె లోపలివా డాత్మ. అన్నిటికంటె బయటిది 
దేహము. కాన సర్వాంతరుడు సర్వబాహ్యు డగుటెట్లు? “య ఆత్మని తిష్టన్‌” అను అంతర్యామి 
బ్రాహ్మణము రామానుజీయులకు ప్రమాణమేకదా? 

కావున సర్వాంతరుడు సర్వాంతర్యామియు జ్ఞానానందరూపుడునగు ఈశ్వరుడు సర్వ 
బాహ్యుడు పురుషబుద్ధ్యధీనమగు సతాకలవాడు జడరూపుడు నెట్లగును? కావున అనాత్మవేత్తకే 
సగుణబ్రహ్మయందు భక్తిగాని, ఆత్మవేత్తకు కాదు. ఆత్మవేత్త నిరుణమయిన సచ్చిదానంద 
పరబ్రహ్మమునందు రమించును. “యస్వాత్మరతిరేవ స్యాత్‌” అను గీతాస్మృతియు “ఆత్మరతి 
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రాత్మక్రీడః” అనుశ్రుతియు నిందు ప్రమాణములు. 


కావున పుండరీకనయనత్వాది విశిష్టభగద్విగహమునందలి (పేమరూపమగు భగవద్భక్తి 
వలన సచ్చిదానందబ్రహ్మ సాక్షాత్కార మనునదెంతమాత్రము కుదరదు. 

అట్టిభక్తివలన చిత్తశుద్ధినొంది దాన బ్రహ్మజ్ఞానమును వడసి బ్రహ్మసాక్షాత్మారము నొందిన 
నొందవచ్చును. కాని భక్తికి సాక్షాత్‌ బ్రహ్మసాక్షాత్మార హేతుత్వముమాత్రము లేదు. కావున 
భక్తిచే బ్రహ్మసాక్షాత్మారము నొంది భక్తిచేతనే బ్రహ్మను బొందు ననునది యసంభవము. బ్రహ్మ 
సాక్షాత్కారము నొందినపిదప సర్వద్వైతము నివర్తించుచుండ “పొందువాడు పొందదగినది” 
అను వస్తుద్వయమే లేదు. జీవుడు (బ్రహ్మభిన్నుడయినను, (బ్రహ్మోభిన్నుడయినను - వీనికి 
నిరాకారుడు, పరిపూర్ణుడు, నిరవయవుడు, నిర్విశేషుడు అగు (బ్రహ్మయందు ప్రవేశము కుదరదు. 
అవకాశమున్నపుడుగాని అన్యవస్తువు ప్రవేశింపలేదు. (బ్రహ్మనిరవకాశుడు; సావకాశుడగుచో 
పరిపూర్ణుడు కాకపోవును. 

మరియు రామానుజమతమున జీవబ్రహ్మలకు సాయుజ్యమే లేనందున జీవుడు 
బ్రహ్మయందు ప్రవేశించుటయే సుతరాం అనుపపన్నము. కాన సముద్రమునందు నదీజలమువలె 
కాని, లక్ష్యమునందు బాణమువలెకాని, జీవుడు బ్రహ్మయందు ప్రవేశించుట యసంభవము. 
(బ్రహ్మసాక్షాత్మారసమయమున నే విద్వాంసునకు వెనుకటిముక్తులు బ్రహ్మయందు బ్రవేశించి 
యున్నటుల వేరుగ గనిపించుటలేదు. “యథా నద్యస్యందమానాస్సముద్రే£_ స్తం గచ్చంతి” 
అను[శ్రుతి జీవుడు నామరూపములను వీడి బ్రహ్మరూపముతో నుండునని చెప్పుచున్నది. కాని 
జీవుడు బ్రహ్మయందు బ్రవేశించునని చెప్పుటలేదు. ఆ (శ్రుతికి తాత్పర్య మదికాదు. జీవులు 
బ్రహ్మాంశులుకారు. బ్రహ్మ నిరంశుడు. అట్టివానికి అంశమనునది లేదు. “మమైవాంశో జీవలోకే” 
అను గీతావచనము. బెపాధికమగు అంశభావమును చొచ్చుకొని ప్రవర్తించినది. 


ఇంక ఘటాకాశము ఘటము నశించినతరువాత మహాకాశములో చేరినట్లు అంతః 
కరణావచ్చిన్నమగు చైతన్యము అంతఃకరణము నశించినతోడనే నిరవచ్చిన్న చైతన్యమును 
జేరుననియును అనరాదు. ఘటము నశించినతర్వాత ఘటాకాశమనునది యుండిననేకదా? 
అయ్యది మహాకాశములో చేరును. అదియే (ఘటాకాశమే) లేనపుడు అది మహాకాశములో 
జేరుటెట్లు? ఉపాధినాశానంతరముకూడ ఘటాకాశము జీవుడున్ను కలడన్నచో నపుడు బ్రహ్మ 
ప్రవేశమే లేదు. ఉపాధిని విడచికూడ ఘటాకాశ మహాకాశములకు జీవబ్రహ్మలకు భేదము 
చెప్పినట్లయినది. ఉపాధినాశానంతరము నిరుపాధికములగు వాటికి ఘటాకాశ మని, జీవుడని 
వ్యవహారమే కుదరదు. ఉపాధి నశించినతరువాత మహాకాశము నుంచి ఘటాకాశమునకుగాని, 
పూర్ణదైతన్యమునుంచి జీవచైతన్యమునకుగాని భేదము (గ్రహింపశక్యము గాదు. అట్టిభేద 
మపుడుగూడ నుండుచో, ప్రవేశానంతరముకూడ నా భేదముండితీరవలయును. దాని నంగీకరింప 
వీలులేదు. ఘటము నశించినతరువాత మహాకాశములో జేరిన ఘటాకాశము కనిపించుటలేదు. 
కావున నుపాధియున్నపుడే ఘటాకాశము మహాకాశము అను భేదవ్యవహారము. ఉపాధి 
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నాశానంతర మీవ్యవహార ముండదు. కాన ఘటాకాశ మహాకాశములకువలె జీవేశ్వరచైతన్యము 
లకు ద్వైతము సిద్ధించి నందున జీవు డీశ్వరునిలో ప్రవేశించునను ముచ్చటయే లేదు. 55 

శ్లో; _ సర్వకర్మాణ్యపి సదా కుర్వాణో మద్వ్యపా(శ్రయః । 

మత్రసాదాదవాప్పోతి శాశ్వతం పదమవ్యయమ్‌ ॥ 56 

అ. స్వకర్మానుష్టానముచే భగవంతుని పూజించుటయే భక్తియోగము. దీనికి జ్ఞాననిష్ట 
యందు యోగ్యత కలుగుటయే ఫలము. కావున జ్ఞాననిష్టకు నిమిత్తమయిన భక్తి యోగము 
సర్వశాస్త్రార్షోపసంహారప్రకరణమున స్తుతింపబడుచున్నది. 

అర్జునా? ఎల్లపుడు నిషిద్ధకర్మలనుగూడ ననుష్టించువా డయినను భగవంతుని యందు 
సర్వాత్మభావము నుంచినచో వాడు భగవదనుగ్రహమున శాశ్వతమగు స్థానము నొందగలడు. 
ఇచట సర్వాత్మభావమనగా, “భగవంతుడే సర్వాత్మ” అను భావమని యొక అర్థము. 

సమస్తదేహేంద్రియాది వ్యాపారములు ఈశ్వరార్థములుకాని, మదర్థములు (నాకొరకు) 
కావను భావమని మరియొకయర్థము. “సమస్తమనోభావన” అని యింకొక యర్థము. 
ఎటులయినను సర్వాత్మనా భగవంతుని ఆ(శయించిన వాడనిభావము. 


ఈశ్వరానుగ్రహమువలన భక్తియోగము ననుష్టించువాడుకూడ పరమపదము బొందును. 
జ్ఞానము నొసంగుటయే యీశ్వరానుగ్రహము. “ఈశ్వరానుగ్రహాదేవ పుంసా మద్వైతవాసనా” 
అని చెప్పబడియున్నది. 

లేక “నాయనుగ్రహమువలన శాశ్వతం పదం” ప్రత్యగభిన్నమగు బ్రహ్మను “అవాప్పోతి 
జానాతి” తెలిసికొనుచున్నాడు. అని చెప్పవచ్చును. ఈశ్వరానుగ్రహమువలన సాధకునకు 


సమ్యగ్‌జ్ఞానోదయము కలుగునని భావము. 56 
శ్లో; _ చేతసా సర్వకర్మాణి మయి సన్ఫ్యస్య మత్పరః । 
బుద్ధియోగముపాశ్రిత్య మచ్చిత్తస్సతతం భవ ॥ ర్‌7 


అ. కావున నోయి యర్షునా? సమస్తకర్మలను వివేకబుద్ధితో నాయందు సన్య్యసించి 
వాసుదేవుడ నగు నేనే పరదేవత నను భావము నాయందుంచి బుద్ధియోగము నవలంబించి 
యనన్యశరణుడవై సదా నీదుచిత్తము నాయం దుంచుము. ఇచట సన్వ్యాసమన సమస్తకర్మ 
లను యీశ్వరార్పణ మొనర్చుటకాని, ముఖ్యసన్వ్యాసముకాదు. అనన్యశరణత్వమన బుద్ధియోగమే 
మోక్షము నొందుటకు శరణ్యమని నమ్మియుండుట. న్స్‌ 

శ్లో మచ్చిత్తస్సర్వదుర్గాణి మత్రసాదాత్తరిష్యసి / 

అథ చేత్త్వమహంకారాన్న శ్రోప్యసి వినంక్ష్యసి ॥ 58 ॥ 

అ. అర్జునా? నీవట్లు సదా నీదుచిత్తమును నాయందుంచినచో దుస్తరములయిన సంసార 

నిమిత్తములను దాటగలవు. అట్లుకాక అహంకారము నవలంబించి, నామాటలను వినక నీయిచ్చ 
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298 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
వచ్చిన ట్లాచరించుచో నశించెదవు. కావున నేను చెప్పినట్లు విని మదారాధన రూపమగు 
స్వధర్మమయిన యుద్ధమును జేయుము. 5కి 
శ్లో యద్యహంకారమాణ్రిత్య న యోత్స్య ఇతి మన్యసే । 
మిధ్యైష వ్యవసాయస్తే ప్రకృతిస్త్వాం నియోక్ష్యతి ॥ 59 


అ. నీవు అహంకారముచే “నేను యుద్ధమును జేయను” అని నిశ్చయించికొన్నను ఆ 
నిశ్చయము వ్యర్థమే యగును. నీదు క్షత్రియస్వభావమే నిన్ను యుద్ధమునందు దింపగలదు. 59 

శో స్వభావజేన కౌంతేయ! నిబద్ధస్స్వేన కర్మణా 

కర్తుం నేచ్చసి యన్మోహాత్మరిష్యస్యవశో9_పి తత్‌ ॥ 60 ॥ 

అ. ఓయి కుంతీపుత్రుడా? నీవు క్షత్రియస్వభావమువలన నేర్చడిన పరాక్రమాది 
గుణములతో గట్టుపడితివి. ఇట్టినీవు అజ్ఞానవశమున నేపనిని చేయదలచవో ఆ పనిని ప్రకృతి 
పరతంద్రుడవై తప్పక జేతువు. నీ నిర్ణయ మంతయు వ్యర్థమగును. కావున నే నుపదేశించకపూర్వ 
మొకానొక నిశ్చయములో నీవున్నను దానిని మార్చుకొని యిప్పటి కయినను యుద్ధమును 


జేయ నిశ్చయించుకొనుము. 60 
శో ఈశ్వరస్సర్వభూతానాం హృద్దేశేత_ర్టున! తిష్టతి 1 
బభ్రామయన్‌ సర్వభూతాని యంత్రారూఢాని మాయయా ॥ 61 


అ. ఓయి అర్జునా? నీవు కేవలము ప్రకృతిపరతంత్రుడవు మాత్రమే కాదు. ఈశ్వర 
పరతంత్రుడవుకూడ నగుచున్నావు. ఈశ్వరుడు సకలభూతముల హృదయ ప్రదేశముననుండి 
కొయ్యబొమ్మలను బొమ్మలాటకాడు త్రిప్పినట్లు నిఖిలభూతములను త్రిప్పుచున్నాడు. 

ఇచట “అర్జునా? అని శ్రీకృష్ణుడు సంబోధించుటలో పరిశుద్ధ్దాంతఃకరణము గల నీకు 
శాస్త్రనిషిద్ధమయినమార్గమునందు ప్రవృత్తి తగదని సూచిత మగుచున్నది. 

అర్జున శబ్దమునకు పరిశుద్దమను నర్దమును చెప్పుటలో “అహశ్చ కృష్ణమహ మర్గ్జునం 

జ టి టి థి ణః జ 
చ” అను వచనము ప్రమాణము. 

దీని యర్థము “కృష్ణం అహః” మేఘాచ్చాదనచే అపరిశుద్ధమయిన పగలు, “అర్జునం 
అహః” మేఘాచ్చాదనలేకుండుటచే పరిశుద్ధమయిన పగలు అని. 

బ్రహ్మాది స్తంబపర్యంతమయిన చరాచర ప్రపంచమును నిర్మించి, హృదయ ప్రదేశమున 
నుండి, వారివారి నాయాపనులయందు ప్రవేశపెట్టి యీశ్వరునకందరు పరతంత్రులయియుండ, 
అర్జునా? నీవుమాత్ర మెట్లు స్వతంత్రించి ప్రవర్తించగలవు? 

ఓయి, అపరిచ్చిన్నుడు, పరిపూర్ణుడు, మహత్పరిమాణముగల పరమేశ్వరుడు పరిమిత 
మయిన భూతములయొక్క హృత్ర్రదేశమునం దెట్లుండును? అపరిమితమయిన పదార్థము 
పరిమితప్రదేశమున నుండనేరదుకదా? నిజమే, ఇది దోషముకాదు. “హృత్పుండరీకే విమలే 


అష్టాదశాధ్యాయము 299 
ప్రవిష్టశ్శాస్తా జనానాగ్‌మ్‌” “అంగుష్టమాత్రః పురుషో మధ్యే ఆత్మని తిష్టతి” అను శ్రుతి యీశ్వరుడు 
హృదయ ప్రదేశమునం దుండుననియు, అంగుష్ట పరిమితమగు దేహము కలవాడనియును 
(శ్రుతి చెప్పుచున్నది. దీనినిబట్టి యీశ్వరునకు మాయావశమున నేడడుగుల పరిమితమయిన 
రామకృష్ణాది శరీరము లేర్చడినట్లు, అంగుష్ట పరిమితమగు శరీరముకూడ నీశ్వరునకు మాయచే 
నేర్చడవచ్చును. ఆ శరీరముతో హృత్పుండరీకమునం దుండుట యీశ్వరునకు జెల్లును. 

అయితే, సాకారుడై అంగుష్టమాత్రపరిమాణముగల ఈశ్వరుడు హృదయ పుండరీకమున 
నుండుచో ఏల గనిపించడు. నిజమే, బాహ్యేంద్రియమగు కన్ను (చక్షుస్సు) బాహ్యవస్తువును 
జూచునుకాని, లోపలివస్తువుయొక్క స్వరూపమును గ్రహింపజాలడు. చక్షురింద్రియము 
వెలుపలనున్న ఘటపటాదులను జూచుచున్నాడు కాని, లోపలి మాంసాదుల నెవ్వడును జూచుట 
లేదు. 

అయితే మృతశరీరమునందు యీశ్వరుడు కలడా? లేడా? ఉన్నచో మృత శరీరమును 
దహింపజేసినచో ప్రాణవిశిష్టమయిన నీశ్వరునికూడ దహింపజేసినట్లె? ఈ యది యీశ్వరునకు 
గొప్పకష్టముకదా? ఇక లేదన్నచో, నెందువలన లేడు? 

1 మృతశరీరమునుంచి లేచి బయటికి వెళ్ళినందున లేడా? 

2. బయటికి వెళ్ళువాడు యేల కంటి కగపడడు? 

8. మృతశరీరమునుంచి లేచి బయటికి వెళ్లు అంగుష్టమాత్రపురుషుని ప్రక్క్మనున్నవా 
డెవ్వడైన జూచుచున్నాడా? 

4. కాక సన్నిపాతదోషముచే పలువరుసలు రెండును గట్టిగా కజిచుకొనిపోవ, నోటినుంచి 
దారియే లేనపుడు ఆ పురుషు దేమార్గమున బయటికి వెళ్లెను? 

5. ఒక అంగుళము పరిమాణముగలవాడు కంటినుంచికాని, చెవినుంచికాని ముక్కుల 
నుంచికాని వెడలుట సంభవము కాదుకదా? 

6. గుదద్వారమున బయల్వెడలెనని కల్పించుట, యీశ్వరు డంతటివానికి ఇయ్యది 
నీచాతినీచముకదా? 


7. మరియు, అద్దముతో తయారుచేసిన సందులేనిపెట్టెలో చావు సిద్ధమయినవానిని 
పడవేయగా, వా డందు మరణించుచున్నాడు. అట్టివానినుంచి యంగుష్టపరిమితిగల యీశ్వరు 
డెట్లులేచిపోవును? దర్పణమయమయిన ఆ పెట్టెకు ఏమూలను దారిలేదుకదా? 


8. మరియు అతిసూక్ష్మమయిన పురుగుల శరీరములోని హృదయ ప్రదేశము అత్యల్పము. 
అందు అంగుష్టపరిమితు డెట్లుండును? 


కావున హృదయప్రదేశమున నున్నపురుషుడు అంగుష్టమాత్రు డనుటకు వీలు లేదు. 
అయితే పై (శ్రుతికి గతి యేమందురేమో? మనుష్యహృద్దేశము అంగుష్టపరిమితము 
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కాన, అందుండు యీశ్వరుడుకూడ అంగుష్టపరిమితుడే యని ఉపాసన కొజకు గల్పింపబడినది. 
ఇంతేకాని యిది నిజముకాదు. 

ఓయి? ఇట్టైనచో మాయావచ్చిన్న చైతన్యరూపుడును సత్త్వరజస్తమోగుణభేదముచే 
విష్ణుబ్రహ్మరుద్రరూపుడు నగు ఈశ్వరుడు భూతముల హృద్దేశమున నుండునని చెప్పెదము. 
అనినచో నదియును ఉచితము కాదు. హృదయప్రదేశమున విష్ట్వాది మూర్తిత్రయమున్నదా? 
లేక ఒకేమూర్తి యున్నదా? ఈ రెంటిలో నేపక్ష మవలంబంచినను శంఖ, చక్ర, కమండలు, 
త్రిశూలాదిధరులును, గరుడ, హంస, వృషభధ్వజులును, లక్ష్మీ, సరస్వతీ, పార్వతీ సహితులును 
అగు మహత్తరమయిన దేవదేవోత్తములు అతిస్వల్పమయిన హృత్పుండ రీకమున నుండుట 
పొసగదు. 


మరియు భూతములు కోట్లకొలది కలరు. వీరందిలోను యీ మువ్వురు కలరన్నచో 
అనేకమంది విష్ణువులను, అనేకమంది (బ్రహ్మలను, అనేకమంది శివులను గల్పించవలసి వచ్చును. 
ఇయ్యది ప్రమాణవిరుద్దము. మరియు యాగములో విశసనము చేయబడుచున్న పశ్వాదుల 
హృదయములో నీ మువ్వురిలో నే యొకమూర్తియు గనిపించుటలేదు. కాన సత్త్వగుణా 
వచ్చిన్నమయిన చైతన్యము విష్ణువనియు, రజోగుణావచ్చిన్నమగు (కూడిన) చైతన్యము 
బ్రహ్మయనియు, తమోగుణావచ్చిన్నమగు చైతన్యము రుద్రుడనియు, పేరుపెట్టిరి కాని, 
చైతన్యమున కాకారములేదు. కనుకనే విష్ట్వాది శరీరములు మనబోంట్ల శరీరమువలెను, దేవాదుల 
శరీరములవలెను దృశ్యములు, జడములు, పరిచ్చిన్నములు నగుచున్నవి. అందువలన నవి 
యీశ్వరరూపములుకావు. మాయావచ్చిన్నచైతన్య మొక్కటియే అపరిచ్చిన్నమయినందున నీశ్వర 
రూపము. ఓయి ఇట్టైనచో పరిపూర్ణుడు అపరిచ్చిన్నుడు మాయావచ్చిన్నచైతన్యరూపుడు నయిన 
ఈశ్వరుడు హృదయదేశమున నెట్లుండును? వినుము. సర్వము మాయాపరిణామము. 
ఘటాకారముగ పరిణమించిన మృత్తునందు గంధమున్నట్లు హృదాకారముగ పరిణమించిన 
మాయయందు ఈశ్వరుడు గలడు. అని చెప్పవచ్చును. 

అయితే హృదయ ట్రదేశమున నున్నాడని విశేషముగా జెప్పనేల? సమస్త భూతములయొక్క 
కరచరణ నఖలోమాదులన్నియు మాయాపరిణామములే. మీరు చూపినట్లు వీటన్నిటి యందును 
యీశ్వరు డుండవచ్చును గదా! మరియు నీవిధమున అంతఃకరణముకూడ మాయాపరిణామ 
మయినందున అచ్చటగూడ నీశ్వరచైతన్యముండుట తటస్థించుచుండ అంతఃకరణావచ్చిన్నమగు 
చైతన్యము జీవుడను వేదాంత సిద్ధాంతము విరోధించును. కావున ఈశ్వరుడు సర్వభూతముల 
హృద్దేశమున నుండుననుట యెవ్విధముగను గుదరదు. అని పూర్వపక్షము. 

నిద్ధాంతము : “సత్యం జ్ఞానమనంతం బ్రహ్మ” అను శ్రుతిప్రోక్రమయిన సత్యజ్ఞానా 
నందలక్షణ పరిపూర్ణ సర్వవ్యాపక పరమాత్మయే సర్వభూతములయొక్క హృద్దేశమున 
ప్రత్యగ్రూపముతో నున్నాడని సిద్ధాంతము. అంతఃకరణావచ్చిన్నమగు చైతన్యము ప్రత్యగని చెప్పం 
బడుచున్నది. నిరుపాధికమగు పరిపూర్ణచైతన్యము అంతటను గలదు. అయినను నదే చైతన్యము 
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అంతఃకరణావచ్చిన్నమగుచు భూతములయొక్క హృదయమున నుండును గాన నిందు దోషము 
లేదు. సర్వాంతరమగు (అన్నిటి లోపలనుండు) ప్రత్యక్షైతన్యము శరీరమునందలి యవయవము 
లన్నిటి యందు వ్యాపించియుండ హృదయదేశము నందుమాత్రమే యుండునని చెప్పుట యెట్లని 
యాక్షేపింపందగదు. అంతఃకరణము హృత్పుండరీకమున నుండుటచే దానితోగూడిన చైతన్య 
మచ్చటనే (హృత్పుండరీకముననే) కనపడుచుండుటవలన నీశ్వరుడు హృద్దేశమం దుండునని 
చెప్పితిమి. 

లేక మాయోపాధికుడగు మహేశ్వరుండే హృద్దేశమున జీవరూపముతో నున్నాడందుము. 
మాయోపాధికుడు అంతఃకరణోపాధికు డెట్లగునను నాశంక మీకు వలదు. గుడ్డతో జుట్టిన 
కత్తి గుడ్డచే నావరింపంబడినదైనను నాకత్తిని బెట్టెలోంబెట్టగా నయ్యది పెట్టెచేగూడ నావరింపబడిన 
దగుచున్నది. అట్లే యంతఃకరణోపాధిక చైతన్యముగూడ మాయోపాధికమగును. అవిద్యావచ్చిన్న 
మగు చైతన్యమే మజిల అంతఃకరణావచ్చిన్నముగూడ నగుచున్నదని వేదాంతశాస్త్రమునం 
దచ్చటచ్చట గనుపించుచున్నది. అంతఃకరణావచ్చిన్నమగు జీవుడుకూడ ఇంద్రియావచ్చిన్నుడగుట, 
దేహావచ్చిన్నుడగుటయు “పశ్యామ్యహం” (నేను జూచుచున్నాను) “'మనుష్యో౭_ హం” (నేను 
మనుష్యుడను) అను వ్యవహారములబట్టి మనము జూచుచున్నాము. 

ఈశ్వరుండే జీవు డెట్లగునను నేవగింపు మీకు బనికిరాదు. నిర్విశేషమగు (బ్రహ్మము 
ఈశ్వరుడైనట్లు ఈశ్వరుడుగూడ జీవుడగును. ఇయ్యది శాగ(స్రెకప్రమాణవాదుల మగు మన 
మంగీకరింపకతప్పదు. చూడుడు శాసగ్త్రమెట్లున్నదో! “తత్‌ సృష్టా తదేవానుప్రావిశత్‌” దానిని 
సృజించి దానిలో బ్రవేశించెను. “అనేన జీవేన ఆత్మనా అనుప్రవిశ్య” ఈ జీవస్వరూపముతో 
నందు బ్రవేశించి యిత్యాది (శ్రుతులును “మమైవాంశో జీవలోకే జీవభూత స్సనాతనః” “క్షేతజ్ఞం 
చాపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు భారత” “ఈశ్వరో జీవకళయాప్రవిష్టో భగవానితి” ఇత్యాది 
స్మృతులును “భగవాన్‌ ఏక ఏవేష సర్వక్షేశ్రేష్యవస్థితః” అను పురాణమును నీశ్వరుడే జీవరూపమున 
హృదయమునందు బ్రవేశించి యుండెనని బుజువు చేయుచున్నవి. 

శాస్తమన్నంతమాత్రమున నీశ్వరుడు అనీశ్వరుడగు (అస్వతం[త్రుడగు) జీవు డెట్లగునని 
యనరాదు. అవిద్యావశమున త్రాడు సర్పమైనట్లు, స్థాణువు చోరుడైనట్లు, ఆకసము నల్లనైనట్లు, 
తలగలవాడు కలలో దలతెగినవాడైనట్లును, స్థిరమైన సూర్యుడు నీటిలో చలించు సూర్యుడై 
నట్లును, నీశ్వరుడుగూడ ననీశ్వరుడగు జీవుండగును. అనుభవసిద్ధ మగు జీవునియందలి 
యనీశ్వరత్వమునుగాని, యీశ్వరునియందలి శాస్త్రసిద్ధమగు నీశ్వరత్వమును గాని మనము 
నిరాకరించజాలము. ఏ యాస్తికుడును నిరాకరింపజాలడు. 

అయితే జీవునియం దిపుడు ఈశ్వరత్వమున్నటులనా? అనీశ్వరత్వమున్నటులనా? 
ఎటులను నిర్ణయింప వీలుగానందున నీరెండును లేనటులేకదా? యని యనరాదు. శాస్త్రము 
వలనను విద్వాంసుల యనుభవమునుబట్టియు సుషుష్యాది దృష్టాంతముల ననుసరించియు 
జీవునియందు ఈశ్వరత్వము నిర్ణయింప వీలుకలుగుచున్నది. లోకమును బట్టియు, నవిద్వాంసుల 
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యనుభవమును నాధారపరచుకొనియు జాగ్రదవస్థా దృష్టాంతమును బురస్మరించుకొనియు, 
జీవునియం దనీశ్వరత్వముగూడ నిర్ణయింప వీలగును. ఒకేనటుండు అవస్థాభేదమున స్రీపురుషా 
కారముల రెండిటిని స్వీకరించినటుల నొకేజీవుడు విద్యావిద్యాదశాభేదములచే ఈశ్వరత్వా 
నీశ్వరత్వముల నొందును. కావున “తత్త్వమస్యాది” మహావాక్యోపదిష్టమగు జీవేశ్వరాద్వైతము 
అన్నివిధముల నుపపన్నమగుచున్నది. 

మహావాక్యార్థమును వివరింతును. “తత్‌” శబ్దమునకు నీశ్వరుడని యర్థము. “త్వం” 
శబ్దమునకు జీవుందని యర్థము. “అసి” యను పదమునకు నాయిరువుర కభేదమని యర్థము. 
మాయావచ్చిన్నచైతన్యమగు నీశ్వరుడే యంతఃకరణావచ్చిన్నుడగుటవలన జీవేశ్వరాభేదము 
స్థిరమగుచున్నది. అట్లే అజ్ఞానావస్థలో సంసారియగు జీవుడు విద్యావస్థలో నసంసారియగు 
నీశ్వరుడగుచున్నాడు. ఘటాకాశము మహాకాశముయొక్క యంశమని నటుల జీవుడు 
ఈశ్వరునియొక్క యంశముగాన నంశాంశులగు జీవేశ్వరులకు ఘటాకాశ మహాకాశములకువలె 
అభేదము సుస్పష్టము. బింబభూతమైన ముఖ మద్దము నందు బ్రతిబింబరూపముతో నున్నటుల 
బింబభూతుండగు నీశ్వరు డంతఃకరణమునందు (బ్రతిబింబమైన జీవరూపముతో నున్నాడు. 
ఆ యంతఃకరణము హృద్దేశమున గలదు. కాన నీశ్వరుండే జీవరూపముతో భూతములయొక్క 
హృదయఫలకమున నుండుటవలన బింబ (ప్రతిబింబములగు ముఖ (ప్రతిముఖములకువలె 
జీవేశ్వరుల కభేదము నిరాఘాటము. ఈశ్వరుడు బాహ్యచైతన్యము. జీవుడు లోపలి చైతన్యము. 
కాన బాహ్యాకాశదహరా కాశములకు వలె జీవేశ్వరుల కభేదము. జీవుడు సోపాధికచైతన్యము. 
ఈశ్వరుడు నిరుపాధిక చైతన్యము. కావున సోపాధిక నిరుపాధికములగు ఘటాకాశ 
మహాకాశములకు వలె జీవేశ్వరుల కభేదము. భోగ్యమగు బాహ్య బ్రహ్మము జ్ఞాతయగు 
జీవరూపముతో శరీరములోపల హృదయమునందు గలడు. కావున బాహ్యవాయువు భోగ్య 
మెట్లగునని శంకింపందగదు. సర్పములు వాతాహారములు అనగా, గాలిని భక్షించి యుండునవి 
అట్లే బుషులుగూడ గాలిని భక్షించి బ్రతుకుదురు. వీరిప్రాణము బాహ్యవాయువు కాహారముగా 
దీసికొనుచున్నది. కావున బాహ్యవాయువు భోగ్యమనియు ఆంతరమగు ప్రాణవాయువు భోక్త 
యనియు ననుటలో దోషము లేదు. 

ఇక లక్షణాపక్షమున అంతఃకరణావచ్చిన్నత్వము, మాయావచ్చిన్నత్వము, బింబత్వము, 
ప్రతిబింబత్వము, జ్ఞాతృత్వము, జ్లేయత్వము, సర్వజ్ఞత్వము, కించిజ్ఞత్వము, ఈశ్వరత్వము, 
అనీశ్వరత్వము, సంసారిత్వము, అసంసారిత్వము, సోపాధికత్వము, నిరుపాధికత్వము, మున్నగు 
విశేషణాంశములను పరిత్యజించినచో, శుద్ధచైతన్య మొక్కటే కావున అద్వితీయ (బ్రహ్మము 
“తత్త్వమసి” యన్న వాక్యముచే లక్షణచేం జెప్పబడుచున్నాడని తెలియవలయును. 

ఓయీ; ఇట్లీశ్వరుండు జీవరూపముతో భూతములయొక్క హృదయమున నుండుచో 
నియామ్య నియామకభావ మెట్లు కుదురును? జీవుడు నీశ్వరుడు ననునిద్దరు లేరుకదా! ఒకడు 
నియామకుడు, మజియొకడు నియామ్యుడును గావలెనుకదా! అనినచో నట్లుకాదు. ఈశ్వరునిచే 
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జీవుడెన్నటి కిని నియమింపంబడడు. ఈశ్వరుండే జీవుండు. ఇందు సందియము లేదు. కాని 
జీవరూపముతోనున్న యీశ్వరునిచే దేహేంద్రియసంఘాతము నియమింపంబడుచున్నది. జీవు 
డీదేహమున నున్నపుడే కార్యకరణసంఘాత దేహమునకు బ్రవృత్తియే లేదు. కావున 
జీవరూపముతోనున్న ఈశ్వరుడే దేహమును నియమించును. లౌకికులును శాస్త్రప్రవర్తకులు 
నగు తార్మికాదులును జీవస్వరూపమును గుర్తించక (బ్రహ్మోదిస్తంబ పర్యంతమగు చరాచరాత్మక 
కార్యకారణసంఘాతమునే చేతనావిశిష్టముగ నున్నందున జీవుడని యభిప్రాయపడి జీవులు 
ఈశ్వరునిచే నియమింపబడుదురని యనుచున్నారు. ఈ కార్యకారణసంఘాతమగు దేహమునందు 
నేనను అభిమానమువలననే మనమందట మును నెవరిచేతనో నియమింపబడిన వారమువలె 
పరాధీనులమగుచు ప్రవర్తించునటులం దలచుచున్నాము. “కేనాపి దేవేన హృది స్థితేన యథా 
నియుకోంస్మి తథా కరోమి” అను స్మృతికూడ నీయర్ధమునే బుజువు చేయుచున్నది. అదే 
భావముతో మానవులెల్లరును జననమరణ సుఖదుఃఖాది లక్షణమగు సంసారము 
ననుభవించుచున్నారు. 

నిజస్థితిలో నిర్వికారుండగు జీవునకు ప్రవృత్తియే లేదు. కార్యకరణసంఘాతము (దేహము) 
భిన్నమగుటవలననే దానియందు నే నను అభిమానమువలన జీవులుకూడ అనేకులని తార్మికాదు 
లనుచున్నారు. ఇయ్యది భ్రాంతి. నిజమున జీవుడొక్కడే. “వ్రక్లో దేవస్సర్వభూతేషు గూఢః” 
అను మంత్రవర్ణమట్లు చెప్పుచున్నది. ఈశ్వరుడొక్కదేయని తార్మిక్రాదులుకూడ నంగీకరించిరి. 
ఆ ఈశ్వరుడే జీవుడు. ఇట్టితరి జీవులనేకు లెట్లగుదురు? కావున కార్యకరణసంఘాతాత్మకులగు 
ప్రాణులే ప్రత్యగాత్మరూపముతోనున్న యీశ్వరునిచే నియమింపంబడుచున్నారు. సర్వాంతరాత్మ 
యగు ప్రత్యక్పురుషుడుమాత్రము ఈశ్వరునిచే నియమింపబడుట లేదు. 

ఓయీ ఇట్టైనచోం బ్రకృతమున నీశ్వరుడు సర్వభూతములను ద్రిప్పుచున్నాడనుదాని 
కర్థమెమి? ఈశ్వరుడు జీవులను ద్రిప్పుచున్నాడని యర్థమా? లేక ప్రత్యగాత్మ కార్యకరణ సంఘాత 
జాతమును ద్రిప్పుచున్నాడని యర్థమా? అనినచో నెటులైనను నభిప్రాయ మొకటి యే యెనది. 
అజ్ఞానులదృష్టిలో నీశ్వరుడు జీవుల నియమించుచున్నాడన్నచో జ్ఞానులదృష్టిలోం బ్రత్యగాత్మ 
కార్యకరణసంఘాతజాతమును నియమించుచున్నా డనియే తేలును. విద్వద్దృష్టిలో ప్రత్యగాత్మ 
కార్యకరణసంఘాతజాతమును నియమించుచున్నా డన్నను అవిద్వాంసులదృష్టిలో నీశ్వరుడు 
జీవులను నియమించుచున్నాడనియే పర్యవసించును. విద్వాంసుడు ఈశ్వరుండే యాత్మయని 
యనుకొనును. అవిద్వాంసుండు కార్యకరణసంఘాత మాత్మయనుకొనును. అయితే యొకే 
ఆత్మ యద్వితీయుండగు నీశ్వరునిగాను భిన్నభిన్నమైన సంఘాతరూపముగను గ్రహించుటెట్లు? 
అని యనరాదు. ఒకేచంద్రుండు తిమిరదోషము గలవానిచే భిన్నముగాను దోషరహితమైన 
నేత్రముగలవానిచే నొక్కడుగాను గ్రహింపబడు చున్నాడు. అట్లే యొకేసూర్యుని మనము 
ప్రకాశరూపునిగ గ్రహించుచున్నాము. ఉలూకములు (గుడ్లగూబలు) వానినే అంధకారరూపమున 
గ్రహించుచున్నవి. కావున జ్ఞానముచే ఒకేఆత్మను యీశ్వరునిగాను అజ్ఞానముచే నానారూపుడైన 
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జీవునిగను గ్రహించుట కుదురును. 


ఓయి! ఇట్లు గ్రహించువా డెవడు? వినుము. ప్రమాత. వాడుకూడ నిజముగ నాత్మ 
యైనను అంతఃకరణతాదాత్యాధ్యాసవలన ప్రమాత యగుచున్నాడు. ఈ ప్రమాతలే కార్యకరణ 
సంఘాతమునందలి నేనను నభిమానమువలన జీవులని వ్యవహరింపబడు చున్నారు. ఇయ్యది 
యవిద్యవలన జరిగెడిపని. విద్యచే వీరందజు ఈశ్వరస్వరూపులే. అందును చిద్రూపులే. 
కాన జీవేశ్వరాద్వైతమునకు ముప్పు లేదు. భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణు డీశ్లోకమును అవిద్యాదశను 
బుచ్చుకొని చెప్పెనుగాని విద్యాదశయందు చెప్పలేదు. విద్యావస్థలో సర్వభూతము లనునదియే 
లేదు. అంతయునొక్కటే. కావున నజ్ఞానావస్థలో (బ్రహ్మోదిస్తంబపర్యంతములైన యే చరాచర 
భూతములు కనిపించుచున్నవో ఆ భూతముల యొక్క హృదయపుండరీకమున ప్రత్యగ్రూపముతో 
నున్న యీశ్వరుండు ఆ భూతముల నియమించుచున్నాడని శోకార్థము పర్యవసన్నమగుచున్నది. 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “ఈశ్వరుండు అంతర్యామిరూపముతో 
హృద్దేశమున నుండి జీవులను ద్రిప్పుచున్నాడు” (ప్రవర్తింపం జేయుచున్నాడు) అని వ్యాఖ్యానించిరి. 
ఇది యుక్తము కాదు. అంతర్యామిరూప మొకటి (బ్రసిద్ధమగుచో నపుడు ఈశ్వరు 
డంతర్యామిరూపముతో నున్నాడనుట యుచితమగును. అట్టిరూపమే ప్రసిద్ధముకాదు. అంతర్యామి 
యెవరికిని బ్రత్యక్షము కాడు. జీవపారతంత్ర్యమను హేతువుచే నూహింపండగినవాడే యగును. 
కాన మొదట ఆ యంతర్యామియగు నీశ్వరునియొక్క రూపమెట్టిదియో చెప్పవలెను. “రుక్శవర్ణః 
అంగుష్టమాత్రః పురుషో9_౦తర్యామి” అను శ్రుతి యంతర్యామియొక్క రూపమును జెప్పుచున్న 
దనరాదు. “అశబ్దమస్సర్శ్భమరూపమవ్యయం” ఈశ్వరునకు రూపములేదని నిషేధించెడి యీ 
శ్రుతిచే పై వాదము నిరాకరింపంబడుచున్నది. జీవునకే రూపము లేకపోగా నీశ్వరునకు రూపము 
లేదని వేజుగం జెప్పనేల? జీవుడు కృష్ణవర్ణుడనియు నీశ్వరుండు శుక్లవర్ణుండనియు ననరాదు. 
అచట కృష్ణ శుక్ల పదములు సపాపనిష్పాప పరములు. పాపమునందు కృష్ణపదము, పుణ్యము 
నందు శుక్లపదము వాడబడినది. దేహమునుండి వెడలు జీవుం డెవడును నల్లనివాడుగం 
గనిపించుటలేదు. దేహము నందున్న ఈశ్వరుడును దెల్లగా గనపడుటలేదు. కాన అంతర్యామి 
ఈశ్వరుడన సత్యజ్ఞానానంద రూపుడనియే అంగీకరింపవలయును. అ ట్లంగీకరించుచో ఆ 
సత్యజ్ఞానానందములే జీవునకుగూడ స్వరూపముగాన ప్రత్యగాత్మకే అంతర్యామీశ్వరత్వము 
సంభవించుచున్నందున ప్రత్యగాత్మ కంటె వేజుగ నంతర్యామిని కల్పించుట అప్రమాణము - 
అనుభవవిరుద్ధము - అనుపపన్నము నగును. ఇట్లు గల్పించుటలో నంతర్యామి బ్రాహ్మణము 
ప్రమాణమని మీరు భ్రమింపందగదు. అదికూడ ్రత్యగాత్మనే చెప్పుచున్నది. మటియు మన 
కనుభవము లోనున్న జీవపారతంత్ర్యము అంతర్యామీశ్వరుని కల్పించుటలో ప్రమాణమనుటయు 
చెల్లదు. పారతం[(త్యము కార్యకరణసంఘాతమునం దున్నదికాని ప్రత్యగాత్మయందు లేదు. కాన 
ప్రత్యగాత్మయే అంతర్యామి. 

ఈ శ్లోకమున విద్యారణ్యస్వామి పంచదశియం దీక్రిందివిధముగ నన్వయించిరి. 
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“యంత్రారూఢములగు సర్వభూతములను మాయచే బ్రమింపజేయుచున్న వాడగుచు ఈశ్వరుడు 
సర్వభూతములయొక్క హృద్దేశమునం దున్నాడు అని. ఇచట దేహాదిపంజరము యంత్రమనియు, 
దానియందు నేనను నభిమానమారోహమనియు, కావున కార్యకరణ సంఘాతమునందు “అహం 
మమ” అభిమానముగల సర్వజీవులను త్రిగుణాత్మికయగు మాయచే భ్రమింపంజేయుచున్నాడు” 
అని 'దేహాదిపంజరం యంత్రం తదారోహో౭_భిమానితా' అను పంచదశి యందలి (గ్రంథ 
సందర్భముచే వర్ణించిరి. రామానుజులుగూడ నీ యర్థమునే యంగీకరించిరి. ఈ యర్థమునందు 
కార్యకరణసంఘా తాభిమానముగల సకలజీవులకు స్థానమగు హృత్పుండరీకమునందు ప్రత్యగాత్మ 
రూపముతో నీశ్వరుడుండి కార్యకరణసంఘాతమును బ్రవర్తింపంజేయుచున్నాడనియు, అట్లు 
ప్రవర్తింపంజేయబడిన సంఘాతమునందు “నేను అను అభిమానముండుటవలన జీవులు 
స్వయముగా నీశ్వరునిచే తాము ప్రవర్తింపంజేయబడినటుల తలంచుచున్నారనియు దాత్సర్యమును 
(గహింపవలెను. 

ఈ విద్యారణ్యాన్నయమున నీశ్వరుండు ఏసాధనముచే భూతముల ద్రిప్పుచున్నాడు? 
అను నాకాంక్ష కలుగగా “మాయచే” అను సమాధానము దొరుకుచున్నది. ఎట్లు త్రిప్పుచున్నాడు? 
అను నాశంకకు మాత్రము సమాధానము దొరుకుటలేదు. శంకర భగవత్పాదుల చెప్పిన 
యన్వయమునందు “ఎట్లు” అను నాశంకకు సమాధానము కలదు. 'యంత్రారూఢములైన 
బొమ్మలను మాయచే త్రిప్తునట్లవలె అని. అయితే భాష్యకారుల యన్వయమునందుగూడ 
'దేనిచే ననుకరణాకాంక్ష పూర్తికాకుండుట కొజతయేకదా అని యనరాదు. మాయ యీశ్వరుని 
శక్తి. ఈశ్వరుడు భూతములను (ద్రిప్పుచున్నాడని యనినందుననే, అగ్ని కట్టెలను 
దగులపెట్టుచున్నది. అని యనగా నగ్ని తనయందలి దహనశక్తిచేం దగులపెట్టుచున్నదను 
యర్థము లభించునట్లు ఈశ్వరుడు తనయందలి మాయాశక్తిచే [ద్రిప్పుచున్నాడను నర్ధ 
మనివార్యముగ లభించును. 

అయితే 'యంత్రారూఢాని' అనుపదము “సర్వభూతానాం అనుపదమునకు విశేషణ 
మొనర్చనిచో నీభూతములు దేహాదిపంజరమునం దభీమానముగలవారనునర్థము లభించదు 
కదా! అని మీకు సందేహము కలుగవచ్చును. అయ్యది సరికాదు. చేతనావిశిష్టములైన కార్యకరణ 
సంఘాతములనే ప్రవర్తింపజేయుట కుదురునుగాని, నిశ్చేతనములైన దేహేంద్రియాదులను 
ప్రవర్తింపంజేయుట ఈశ్వరునకు గూడ సాధ్యము కాదు. “భ్రామయన్‌” అనుపదముచేతనే 
దేహాది పంజరమునందు “అహం మమ” అభిమానముగల భూతములను అను నర్థము 
లభించును. అట్టి యభిమానములేని బ్రహ్మవేత్తలనుగాని, మృతభూతములనుగాని, యీశ్వరుడు 
ప్రవర్తింపంజేయంజాలడు. కాన “యంత్రారూఢాని” అను విశేషణము లేకున్నను “సర్వభూతాని” 
అనుశబ్దముచే సచేతనములైన కార్యకరణసంఘాతమునే (గ్రహింపవలెను. కావున సచేతనములైన 
సర్వభూతములనగా ప్రమాతలచే (జీవులచే) నేనని యభిమానింపబడు కార్యకరణ సంఘాతములే. 
గాన కార్యకరణసంఘాతాభిమానము గల ప్రమాతలే “సర్వభూతాని” అనుశబ్దముచే సచేతనము 
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లైన కార్యకరణసంఘాతమునే (గహింపవలెను. కావున సచేతనములైన సర్వభూతములనగా 
ప్రమాతలచే (జీవులచే) నేనని యభిమానింపంబడు కార్యకరణసంఘాతములే. గాన కార్యకరణ 
సంఘాతాభిమానము గల ప్రమాతలే “సర్వభూతాని” అను శబ్దమున కర్థమని సిద్ధించినది. 
కనుక యింక 'యంత్రారూఢాని”* అను విశేషణము “సర్వభూతాని” అనుపదమునకు వ్యర్థమే 
యగును. 

మతియు ప్రమాత అజుడు, నిత్యుడు, శాశ్వతుడు “'భవన్తీతి భూతాని” అను వ్యుత్పత్తిచే 
“భూతి శబ్దము కార్యవాచికాని “ప్రమాత్ళ' వాచి కాదు. కావున జన్మలేని ప్రమాతలను భూతశబ్దము 
చెప్పంజాలదు. ఇట్లుండ దేహాదిపంజరమగు యంత్రమునెక్కిన యా భూతము లెవ్వి? అని 
యడుగగా విద్యారణ్యస్వాముల సమాధానమేమి? వారందుకు సమాధానమేమియుం జెప్పం 
జాలరు. కావున “సర్వభూతాని యనుపదమునకు సచేతములైన కార్యకరణసంఘాతములు 
అను నర్భమే న్యాయము. కనుకనే భగవత్పాదులు “ప్రాణినః అని చెప్పిరి. ఇట్లు 
కార్యకరణసంఘాతములకే భామణమును (త్రిప్పుటను) చెప్పుటచే జీవునకు నిజముగ నది 
లేదని తోచుచున్నది. ఇయ్యది జీవులకు గొప్పగుణము. కావున శాంకరభాష్యమే శంకరము. 
(సుఖకరము). 

నిజస్థితిలో 'నొకానొకనేర్చరి యంత్రారూఢములైన బొమ్మలను మాయచేవలె 'నీశ్వరుడు 
సర్వభూతములను మాయచే భ్రమింపజేయుచు సర్వభూతములయొక్క హృద్దేశమున గలడు” 
అని “మాయయా” అను పదమును మటొకమారు ఆవృత్తిపరచి అన్వయింపవలెను. అట్ల 
న్వయించుచో కథమాకాంక్షవలె కరణాకాంక్షకూడ పూర్తియగును. 


అయితే యిట్టియన్వయము నంగీకరించినచో “ఇవి శబ్బాధ్యాహారము “కుశల శబ్బా 


ధ్యాహారమును మాయయా” అనుపదమునకు నావృత్తియు దోషము కదా యని యనరాదు. 
గుణమున్నపుడు పదాధ్యాహారముకాని పదావృత్తికాని దోషముకాదు. ఇట్లన్వయించక ఏకవాక్యము 
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అ. ఓయి అర్జునా? ప్రకృతీశ్వరులకు పరతంహత్రుడువగు నీకు వేరుగతి లేదు. మనో 
వాక్మాయకర్మలచే నాసర్వేశ్వరుని శరణుబొందుము. వానియను[గ్రహమున నీవు సంసారబాధను 
తొలగించుకొని శాశ్వతమగు మోక్షస్థానమును బొందగలవు. కావున నీవు “నేను క్షత్రియుడను 
యువకుడను” అను నభిమానమును వదలి ప్రత్యగభిన్నపరమాత్మ నాశ్రయించుము. “అహం 
బ్రహ్మాస్మి” అనుభావముతో పరమాత్మ నాశ్రయించినవానికి సంసారనివృత్తి పూర్వకముగ 
(బ్రహ్మాత్మసాక్షాత్మారము కలుగగలదు. 


ఓయి “శ్రీకృష్ణుడు నిన్ను ప్రకృతి నియోగించగలదు” “ఈశ్వరుడు నిన్ను పేరణ 
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చేయుచున్నాడు” “నేను చెప్పినదానిని వినకున్న నీవు నశింతువు, కాన యుద్దమును జేయుము” 
అని పూర్వముచెప్పి యిప్పుడు పరమేశ్వరునాశ్రయించమనుచున్నా డదియేల? ఈ యది 
జ్ఞాననిష్టకదా? ఇట్టి జ్ఞాననిష్ట కర్మనిష్టకు విరోధికదా? అని యనరాదు. నేను జెప్పినట్లీ శ్వరాధన 
బుద్ధితో యుద్దము జేసి పిదప సంసారనాశముకొఅకు నీశ్వరుని శరణుబొందుమని శ్రీకృష్ణుని 
యాశయము. కర్మనిష్టవలన జ్ఞాననిష్ట కలుగును. కర్శనిష్ట జ్ఞాననిష్టకు సాధనము. అయినను 
ఈ రెంటికి విరోధము గలదు. రెండుకట్టెలను మధించి నందున బుట్టిన అగ్ని యా కట్టెల 
రెంటిని తగులపెట్టును. అట్లే కర్మలవలనబుట్టు జ్ఞాననిష్ట కూడ కర్మలను నిర్మూలము చేయును. 


లేక ఈశ్వర ప్రకృతులకు నీవు పరతంత్రుడ వయినందున యుద్ధమునందు బ్రవర్తించినను 
త్రికరణశుద్ధిగ నీశ్వరునే శరణుబొందుము. ఈశ్వరుడు “క్షత్రియస్య విజితమ్‌” (క్షత్రియునకు 
జయము) అని శాసించియుండెను. కాన నేను యీశ్వరారాధనార్థమై యుద్ధమును జేతును. 
“పృథివిని జయించుటకుగాని, స్వర్గమును జయించుటకుగాని, ఐహికఫలముల నభిలషించి 
యుద్దమును జేయను.” అని వాక్కుతోను, మనస్సుతోను, బుద్ధితోను నిర్ణయించుకొనుము. 
అట్లు నిర్ణయించుకొని యీశ్వరు నాశ్రయించి యీశ్వరారాధనార్థమయిన యుద్ధకర్మయందు 
నీవు ప్రవర్తింప, నీయం దాయీశ్వరునకు గొప్ప యనుగ్రహము కలుగగలదు. దాన చిత్తశుద్ధిని 
సమ్యగ్‌జ్ఞానమును బొంది సంసారోపరతిరూపమగు మోక్షము నొందగలవు అని యిట్లు యీ 
శ్లోకము కర్మమార్గప్రతి పాదనపరమనియే చెప్పవచ్చును. 

దీనిచే నర్జునునకు నిప్పుడే జ్ఞాననిష్ట నొందందగిన యోగ్యత లేదనియు “నీ విపుడు 
జ్ఞాననిష్టలో బ్రవేశింపక నేను జెప్పినవిధమున యుద్ధము నాచరించి దానిచే జ్ఞాననిష్టను బొందుట 
కర్పుడవై ఆవల జ్ఞాననిష్టలో ప్రవేశింపుము” అని పార్గునకు శ్రీకృష్ణు డుపదేశించి నట్లు సూచిత 
మగుచున్నది. కనుకనే కృష్ణుడు “నియతం కురు కర్మత్వం తస్మాద్యుద్ధ్యస్వ భారత” ఇత్యాది 
వాక్యములను గతాధ్యాయములందు జెప్పెను. 

అథవా యర్జునునకు జ్ఞాననిష్టాప్రాప్తియోగ్యత యిపుడే యుండునుగాక. అతనికి 
స్వకర్మమగు యుద్ధము ననుష్టించుటతో నీశ్వరాంశుడగుటచే పని లేకుండునుగాక. అయినను 
లోకసంగ్రహార్థ మర్జునునిచే జ్ఞానహేతువగు కర్మయే మొదట నాచరింపతగిన దను నభిప్రాయము 
తో శ్రీకృష్ణుడిట్లు చెప్పెను. కాన యర్జ్హునుని యందు జ్ఞాననిష్టార్హత కలదా? లేదా? యను 
శంకతో మనకు బనిలేదు. 

రామానుజీయము : రామానుజులు “విష్ణోః పరం స్థానం వైకుంఠాఖ్యం ప్రాప్స్యసి” 
మూలమునందలి స్థానమను పదము నాధారముగా జేసికొని విష్ణుమూర్తియొక్క వైకుంఠమను 
స్థానము నందగలవు. అని వ్యాఖ్యానించిరి. ఇందుకాధారముగా “తద్విష్టోః పరమం పదం, 
సదా పశ్యంతి సూరయః” “తేహనాకం మహిమానస్సచంతే యత్ర పూర్వే సాధ్యాస్సంతి 
దేవాః” “యత్ర బుషయః ప్రథమజాయే పురాణా? ఇత్యాది (శ్రుతుల నుదాహరించిరి. కాని 
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యియ్యది యయుక్తము. వైకుంఠలోక ప్రాప్తి సగుణ[బ్రహ్మవిద్యకు ఫలముగాని నిర్గుణబ్రహ్మవిద్యకు 
ఫలముగాదు. 

వైకుంఠలోకము రెండువిధములు. ఒకటి మేరుపర్వతముయొక్క శిఖరమునందు గలదు. 


అయ్యది శుభ్రునిభార్యయగు వింకుఠయందు బుట్టిన భగవంతుడగు విష్ణుమూర్తిచే లక్ష్మీదేవియొక్క 
ప్రీతికొజికు నిర్మింపబడినది. 


రెండవది బ్రహ్మాండమున కావల సత్యలోకమున గలదు. ఇందు సాలగ్రామార్చ నాదులచే 
మేరుశిఖరమునందలి వైకుంఠలోకము ప్రాప్తించును. సగుణ బ్రహ్మోపాసనచే సత్యలోకమునందలి 
వైకుంఠము ప్రాప్తించును. 

ఈ సత్యలోకము సత్యలోకమనియు, వైకుంఠలోకమనియు, కైలాసలోకమనియును 
మూడు విధముల భిన్నమైనది. అందు హిరణ్యగర్భుందు సత్యలోకమునకు ప్రభువు. విష్ణువు 
వైకుంఠలోకమునకును, శివుడు కైలాసలోకమునకును బ్రభువులు. వీరు మువ్వురు దేహధారు 
లగుటచే జీవులనబడుచున్నారు. కాని సర్వజ్ఞులు రజత్సత్వతమోగుణములవలన సృష్టిస్థితిలయము 
లకు గారణభూతులు. ఈశ్వరులని పూజింపందగినవారు మొదటపుట్టిన వారు త్రిమూర్తులని 
చెప్పందగిన దేవతలు. ఈ మువ్వురియొక్క స్థానములే సగుణముక్తి క్షేత్రములు అని కొందరందురు. 

“హిరణ్యగర్భస్సమవర్తతా గ్రే భూతస్య జాతః పతిరేక ఆసీత్‌” అను శ్రుతివలన హిరణ్యగర్భు 
డొక్కడే మొదటపుట్టినవాడనియు వాడే సత్యలోకమునకు ప్రభువనియు వానిస్థానమే సగుణముక్తి 
క్షేత్రమనియు సగుణమ్ముక్తిక్షేత్రము లనేకములున్నట్లు ప్రమాణము లేదనియు మరికొంద రందురు. 


అయితే ఆధారవాచియగు మూలమునందలి స్థాన శబ్దమునకు పరమాత్మ స్వరూపమను 
నర్థమెట్లని మీ రడుగవచ్చును. కాని సమస్తప్రపంచకల్పనకు పరమాత్మ యధిష్టానమగుటచే 
సర్వాధారమగు బ్రహ్మస్వరూపము స్థానశబ్దమున కర్ణమగుట వింత కాదు. “తిష్టత్యస్మిన్‌ 
సర్వంజగత్‌” వీనియందు సర్వప్రపంచము కలదు. అను వ్యుత్ప్సత్తివలన స్థానశబ్ద మేర్చడినది. 
ఈ వ్యుత్పత్తినిబట్టి స్థానశబ్దము నిఖిలప్రపంచాధారమగు (బ్రహ్మస్వరూప మనియే చెప్పిరి. 
వైకుంఠాదిలోకములను జెప్పదు. కాన శాశ్వతస్థానము బ్రహ్మయేకాని వైకుంఠాదికము కాదు. 
ఈ బ్రహ్మమే “తద్విష్టోః పరమం పదం సదా పశ్యంతి సూరయః ఇత్యాది వాక్యములవలనం 
జెప్పబడుచున్నది. ఎల్లప్పుడు విద్వాంసులు చూచునట్టి పరమపదము బ్రహ్మస్వరూపమేకాని 
విష్ణులోకము కాదు. చక్షుర్లోచరముకాని వైకుంఠ లోకమును భూలోకమునందున్న విద్వాంసు 
లెన్నటికిం జూడంజాలరు. విద్వాంసులు బ్రహ్మస్వరూపము నెల్లప్పు డనుభవించుచున్నారు. 
“యత్ర పూర్వే సాధ్యాస్సంతి దేవాః ఇత్యాది (శ్రుతులుమాత్రము సగుణముక్తిక్షేత్రమును 
బ్రతిపాదించునట్టివియే. ఇంక యనంతగరుడాది నిత్యసూరులు వైకుంఠలోకము నెల్లపుడు 
చూచుచున్నారని పైశ్రుతి కర్ణమును వర్ణించినను అంతమాత్రముచే నిర్గుణముక్తి క్షేత్రము లేకపోదు. 
సగుణముక్తి క్షేత్రము శాశ్వతము గాదు. 62 
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శ్లో ఇతి తే జ్ఞానమాఖ్యాతం గుహ్యాద్దుహ్యతరం మయా । 
విమృశ్యైతదశేషేణ యథేచ్చసి తథా కురు ॥ 63 
అ. ఓ అర్జునా! నీకు నేను రహస్యములకంటె నతిరహస్యమైన జ్ఞానము నుపదేశించి 
తిని. దీనినంతయు విమర్శించుకొని నీకు దోచినట్లు చేయుము. “ఆయుర్విత్తం గృహచ్చిద్రం 
మంత్రౌెషధసమాగమాః దానం మానావమానం చ నవగోప్యా మనీషిఖి అని చెప్పుటచే నీ 
తొమ్మిదియు రహస్యములు. అధ్యాత్మజ్ఞాన మంతకంటెంగూడ రహస్యమని భావము. నీకిచ్చవచ్చి 
నటులం జేయుమని శ్రీకృష్ణుడభ్యనుజ్ఞ యిచ్చినంతమాత్రమున యుద్దమునుండి యుపరమింపు 
మని కృష్ణుని యాశయము కాదు. శాస్త్రము నవలోడనగావించి శాస్త్రము చెప్పినట్లు చేయుమనియే 
శ్రీకృష్ణుని యాశయము. కనుకనే “విమృశ్య” 'కురు” అని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పెను. శాస్త్రము విమర్శించి 
నో యుద్ధము చేయుతలంపే యర్జునునకుం గలుగునుగాని మానుకొందమను తలంపుగలుగదు. 
శాస్తమునం దనేకమారులు స్వధర్మమనుష్టింపుమని ఘోషింపబడియున్నది. కాన యథేచ్చమనగా 
“యథా శాస్త్రం యథేచ్చమ్‌” శాస్త్రము నతిక్రమింపకుండగా నీయిచ్చవచ్చినటులం జేయుమని 
తాత్పర్యము. 63 
శ్లో సర్వగుహ్యతమం భూయః శృణు మే పరమం వచః । 
ఇష్టోత సి మే దృఢమితి తతో వక్ష్యామి తే హితమ్‌ ॥ 64 
అ. కాని అర్జునా, నీకింకను బరమరహస్యమైన మాటను జెప్పెదను. నీవు నాకు 
మిక్కిలి యిష్టుడ వను భావము కలదు. అందువలన నీహితమును గోరి నే నిట్లు చెప్పుచున్నాను. 
ఈ నేను జెప్పెడిమాట నీకు హితమైన వాని యన్నిటికంటెను జ్ఞానప్రాప్తికి సాధనమగుటచే 


మిక్కిలి హితమైనది. 64 
శ్లో; మన్మనా భవ మద్భక్తో మద్యాజీ మాం నమస్సురు । 
మామేవైప్యసి సత్యం తే ప్రతిజానే ప్రియో సి మే ॥ 65 


అ. నాయందు నీమనస్సు నుంచుము. అనగా నన్నే ధ్యానింపుము. నన్నే భజింపుము. 
నన్ను పూజింపుము. నన్ను నమస్మరింపుము. ఇట్లు సర్వవిధముల సాధ్యసాధన ప్రయోజనములను 
నాయందు సమర్పించియున్నచో నీవు నన్నే పొందగలవు. నీవు నాకిష్టుడవని నే నొట్టు పెట్టి 
చెప్పుచున్నాను. నేను సత్యప్రతిజ్ఞుడను కాన నేను జెప్పినది వ్యర్థముకాదు. న్‌ కవిశ్వాసము 
వలదు. కాన చేయందగిన కర్మయంతయు నీశ్వరారాధన బుద్ధితోం జేయవలెనని నమ్మి 
యుద్ధమును స్వధర్మమనుష్టింపుము. గాన నీకు గ్రమముగం బరమపదపప్రాప్తి కలుగంగలదు. 

ఈ గీతాశాస్తమునం గర్మయోగము జ్ఞానయోగము నని రెండుమార్గములు పరినిష్టితములై 
యున్నవి. “జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినాం” అని ప్రారంభించి, నడుమ 
నచ్చటచ్చట నీ మార్గద్వయము ముచ్చటింపబడినది. ఆ మార్గద్వయమే తుద కిచ్చట 
నుపసంహరింపం జేయదగియున్నది. భక్తిధ్యానయోగాదు లన్నియు నీ రెండు మార్గములందే 
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చేరిపోవును. అందు నీ యది కర్మయోగమునకు నుపసంహారపరమగు శ్లోకము. ముందు 
జెప్పంబోవు శ్లోకము జ్ఞానయోగోపసంహారపరము” అని విభాగమును గ్రహింపలెను. 65 

అవతారిక :- కర్మయోగనిష్టకు పరమరహస్యమగు భగవచ్చరణత్వము నుపసంహరించి 
ఇపుడు కర్మయోగనిస్టకు ఫలమైనట్టియు సర్వవేదాంతములయందును సారముగా విధింపబడి 
నట్టియు సమ్యగ్ధర్భనమును నుపసంహరింపవలెనని చెప్పుచున్నారు. 

శ్లో॥ సర్వధర్మాన్‌ పరిత్యజ్య మామేకం శరణం వ్రజ । 

అహం త్వా సర్వపాపేభ్యో మోక్షయిష్యామి మా శుచః ॥ 66 

అ. ఇయ్యది సకలగీతా శాస్త్రమునకు చరమశ్లోకము. “అశోచ్యానన్వశోచఃత్వం” అనునది 

మొదటి శ్లోకము. 


“నివ సర్వధర్మములను బరిత్యజించి నన్నాక్షనినే శరణుపొందుము. నేను నిన్నుపాపము 
లన్నిటినుండి విముక్తునిం జేయుదును. నీవు దుఃఖింపవలదు” అని శ్లోకార్థము. 


ఓయీ, జ్ఞానయోగ కర్మయోగములు రెండును ఒకేమారు నొకేపురుషుననుష్టింప 
వీలుకలుగదు కదా! శ్రీకృష్ణుం డర్గునునిగూర్చి రెండుయోగముల నెందుకు జెప్పెను? ఇదియొక 
దోషముకాదు. శ్రీకృష్ణుడు అర్జునుని నిమిత్తముగాంబెట్టుకొని ముల్లోకముల యుపకారము కొజకు 
గీతాశాస్తము నుపదేశించెను. 

( సారథ్యమర్హునస్యాజౌ కుర్వన్‌ గీతామృతం దదౌ, 
లోకత్రయోపకారాయ తస్మై కృష్ణాత్మనే నమః ” అని పెద్దలనుచున్నారు. 

కాన కర్మనిష్టాయోగ్యులకుం గర్మనిష్ట, జ్ఞాననిష్టాయోగ్యులకు జ్ఞాననిష్టయు శ్రీకృష్ణుడు 
చెప్పెను గాన నిందు తప్పు లేదు. 

లేక ఒక్కనిచే నొకేమారు రెండుయోగములు ననుష్టింప వీలుగాకున్నను కర్మయోగా 
నంతరము జ్ఞానయోగ మనుష్టింప వీలగును గాన నర్జునునికొణకుగూడ మార్గద్వయ ముపదేశింప 
వచ్చును. మొదట కర్మయోగ మనుష్టింపుము. చిత్తము శుద్ధమైనపిదప జ్ఞానయోగ మనుష్టింపు’ 
మని. ఇందు విరోధమేమి? 

కార్యము నియోగము, అపూర్వము, నని మారుపేరులు కలిగినట్టియు యజ్ఞాదుల 
వలన కలిగెడి పుణ్యరూపమగు సంస్మారము ధర్మ మనబడును. అందుకు కారణము లగుటచే 
యజ్ఞాదికర్మలుగూడ ధర్మములే యగుచున్నవి. విధింపబడని కర్మలవలన కలుగు దుష్ఫృతము 
అధర్మము. తన్నిమిత్తములైన దుష్టకర్మలు గూడ అధర్మములే. 

ఇచట మూలమున సర్వధర్మములను పరిత్యజింపుమని కృష్ణుడు చెప్పగా సర్వ 
అధర్మములను జేయుమని ప్రాప్తించును. అధర్మానుష్టానము నరకహేతువగుటచే దుష్టము. 
మోక్షశాస్తమునం దట్టి విపరీతార్థమును జెప్పుట తగదు. కాన శోకము నందలి ధర్మపద 
మధర్మమునకుగూడ నుపలక్షకము. ఆస్తికుడైన ముముక్షువునకు ధర్మములే పరిత్యాజ్యము లని 
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చెప్ప నధర్మము పరిత్యాజ్యమని వేజుగం జెప్పనేల? కాన నర్ధాపత్తిప్రమాణమువలననే సర్వాధర్మ 
పరిత్యాగము లభ్యము. 

1. ఇచట ధర్మశబ్దము లక్షణచే కర్మమాత్రమును బోధించును. కర్మలు విహితములు 
నిషిద్ధములు అని రెండురూపములు కావున నా రెండును ధర్మశబ్దార్థములు కాగలవు. 


2. లేక ధర్మశబ్దము అభిధావ్యాపారముచే విహితకర్మను బోధించుచు లక్షణచే తనకు 
విరుద్ధమైన అధర్మమునుగూడ బోధించును. 


8. లేక “ధర్మాన్‌ అను బహువచనముచేతనే అన్నిధర్మములు ననునర్థము లభించుచుండ 
సర్వశబ్దము వ్యర్థమగును గాన నట్టి సర్వశబ్దము యొక్క బలముచే నధర్మము లను నర్థము 
సిద్ధింపగలదు. ఎటులైనను అధర్మపరిత్యాగము కూడ నిచట శ్రీకృష్ణునకు వివక్షితము. 

వస్తుతః ఆస్తికునకు అధర్మపరిత్యాగము, ధర్మస్వీకారము పూర్వతంత్రమే విధించినది. 
ముముక్షువయి, శమదమాదిసాధన సంపత్తిగల బ్రహ్మవిచారాధికారికి పూర్వతంత్రము విధించిన 
సర్వధర్శ్మములను పరిత్యజించమనియే ఉత్తరతం(త్రము విధింపవలెను. అధర్మపరిత్యాగమును 
విధించుటతో దీనికి పనిలేదు. కనుకనే బాదరాయణులు “సర్వధర్మాన్‌ పరిత్యజ్య” అని చెప్పిరి. 
లేకున్నచో “ధర్మాధర్మాన్సరి త్యజ్య మామేకం శరణం వ్రజ” అని చెప్పియుండెడివారు. 

“సర్వధర్మాన్‌ పరిత్యజ్య” అని చెప్పగా మందబుద్దులకు అధర్మానుష్టానము శ్రీకృష్ణున 
కిష్టమనుబుద్ది కలుగునేమోయని తలచి, దానిని నివారింప భాష్యకారులు ధర్మశబ్దముచే అధర్మము 
కూడ (గ్రహింపబడునని చెప్పిరి. 

సర్వధర్శ్మములన నిత్యనైమిత్తికకామ్యకర్శలు, హింసాదికృత్యము లధర్మములు. వ్యాసులు 
కంఠతః సర్వధర్మపరిత్యాగమాత్రమును జెప్ప అధర్మమునుగూడ విడువుమని మీరెట్లందురు? 
నిజమే వ్యాసులకిచట సర్వకర్మసంన్యాసపూర్వకమగు నైష్మర్యము వివక్షితము. ధర్మములను 
విడచి, అధర్మము నాచరించినచో, నిష్మర్మకానేరడు. వ్యాసులకిట్టి యభిప్రాయము కలదని 
“నావిరతో దుశ్చరితా న్నాశాంతో నాసమాహితః” అను శ్రుతివలనను “త్యజ ధర్మమధర్మం చ 
ఉభే సత్యానృతే త్యజ” అనుస్మ ఎ్రతివలనను తెలియుచున్నది. పైశ్రుతిస్మ ఎతులయందు అధర్మమును 
విడువుమని విధింపబడియున్నది. శ్రుతిస్మృతులకు విరుద్ధమయిన యర్థమును వ్యాసు లెన్నటికి 
జెప్పరని భావము. 

దీనివలన సర్వకర్మసన్వ్యాసముచే భగవచ్చరణాగతిరూపమగు జ్ఞాననిష్టను సంపాదింప 
వలెనని తేలినది. సర్వకర్మసంన్యాసము జ్ఞాననిష్ట కంతరంగసాధన మనునది స్పష్టము. కనుకనే 
శ్రీకృష్ణుడు, “లోకే స్మిన్‌ ద్వివిధా నిష్టా పురా ప్రోక్తా మయానఘ! జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం 
కర్మయోగేన యోగినామ్‌” అని మొదటనే చెప్పిరి. సాంఖ్యులనగా సర్వకర్మసన్వ్యాసులగు విద్వాంసు 
లని యర్థము. కావున ధర్మాధర్మముల నన్నిటిని వదలి నన్నొకనినే శరణుపొందుమని పూర్వార్థ 
మున కర్థము. 
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మూర్తామూర్తమగు నిఖీలప్రపంచమునకు ఆత్మయగు నీశ్వరు డొక్కడేకాని భిన్నుడుకాడు. 
ఈత డొక్కడే బ్రహ్మవిష్ణురుద్రాది ప్రాణులయందును చేతనాచేతనాత్మకములగు కార్యముల 
యందును గలడు. కార్యములయందు కారణపదార్థముండు మృదాది దృష్టాంతములయందు 
ప్రత్యక్షము. కాన పరమకారణమగు బరమాత్మ సర్వభూతములయం దుండుటయు, సర్వ 
భూతముల కాత్మయగుటయు నుచితము. “యతో వా ఇమాని భూతాని జాయంతే” అను 
శుతి నిఖిల ప్రపంచమున కీశ్వరుడు కారణమని చెప్పుచున్నది. కావున నీశ్వరుడు పరమ 
కారణుడు. కాన ఘటాది నిఖిల మృత్పదార్థములకు మృత్తి కెట్లు ఆత్మ (స్వరూప) భూతమో,అట్లే 
స్వకార్యములయిన సర్వభూతములకు ఈశ్వరుండ ట్లాత్మ ఘటాదులయందు మట్టి యెట్లుకలదో, 
సర్వభూతములయందు ఆత్మ యట్లు కలదు.కాన ఈశ్వరుడు సర్వాత్మయనియు, సర్వభూతస్థు 
డనియు జెప్పబడినది. 

ఓయి! మృద్ధటములు రెండు నొకేవిధమగు లక్షణము కలవి. మృత్తు జదము. ఘటము 
కూడ జడము. అందువలన ఘటములకు మృత్తిక యాత్మ (స్వరూపము) కావచ్చును. ఇట్లు 
ఈశ్వర జగత్తులకు సాలక్షణ్యము (సమాన స్వరూపము) లేదు. ఈశ్వరుడు సత్యజ్ఞానానంద 
రూపుడు. జగత్తు అనృ్భతజడదుఃఖరూపము. కాన నీశ్వరుడు జగత్తున కాత్మ కానేరడు. 
అందువలననే యీ రెంటికి కార్యకారణభావముకూడ కుదరదు. కార్యకారణభావము లేనందున 
సర్వభూతస్థత్వము (సర్వభూతములయం దుండుట) కూడ గుదరదు. అనినచో నది సరికాదు. 

“యతో వా” ఇత్యాది శ్రుతిప్రామాణ్యమునుబట్టియు, రజ్ఞుసర్పాది దృష్టాంతముల 
బట్టియు, స్వప్నమునందుగూడ రథగజాదులను జూచుటనుబట్టియు, ప్రపంచోత్పత్తియందు 
వివర్తవాదము నాశ్రయింతుము. ఈశ్వరవివర్తమగు ప్రపంచము యీశ్వరాత్మకమగుట కద్దులేదు. 
“జగదస్తి, భాతి, ప్రియం” (ప్రపంచము కలదు. ప్రపంచము కనిపించుచున్నది. ప్రపంచము 
యిష్టమయినది) అను ప్రతీతినిబట్టి యీశ్వరధర్మములగు సచ్చిదానందములు ప్రపంచమునం 
దనుగతములని నమ్మదగియున్నది. కాన (త్రాడు సర్పముయొక్క స్వరూపమయినట్లు 
సచ్చిదానందరూపుడగు నీశ్వరుడు జగద్రూపు డగును. త్రాటియందు పామువలె నీశ్వరునియందు 
మాయచే ప్రపంచము కల్పితము. కనుకనే రజ్జ్ఞుయాధాత్యము తెలిసినవానికి సర్పము 
గోచరించదు. బ్రహ్మవేత్తలకు ప్రపంచమును గోచరించదు. అవిద్య యుండునంతవరకు 
ప్రపంచము గోచరించుచున్నందున వ్యవహారమునకు లోపముండదు. (బ్రహ్మకంటె వేరుగ 
జగత్పదార్థముకూడ విద్వాంసులకు గోచరించదు. ఇదియంతయు గడచిన గ్రంథమున విస్తరించి 
చెప్పబదినందున మరల యచట జెప్పబనిలేదు. 

ఇచట నీశ్వరుని శరణమెందుట యన “ఈశ్వరుడే నేను. నాకంటె వేరు వస్తువు లేదు 
అను నిశ్చయముతో నుండుట. “తత్సత్యం, స ఆత్మా, తత్త్వ”మని “అతో అన్యదార్తం” ఇత్యాది 
శ్రుతులు ఆత్మ అద్వితీయమనియు, ఆత్మకంటె వేరువస్తువు లేదనియును జెప్పుచున్నవి. అట్లే 
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“క్షేతజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు భారత” 

“అహమాత్మా గుడాకేశ! సర్వభూతాశయస్థితః” 

న వాసుదేవాత్పరమస్తి కించిత్‌” 

“తస్మాన్నవిజ్ఞానమృతే౭_స్తి కించిత్‌” 

ఇత్యాది స్మ లతిపురాణాదులను కారణభూతుడగు నాత్మకంటె వేరుగ కార్యమగు వస్తువు 
లేదని చెప్పుచున్నవి. 

ఇట్లు పరమకారణుడగు నీశ్వరునికంటె వేరుగ కార్యప్రపంచము లేదు. ఈశ్వరు నందు 
కనపడు నామాకారములు మిథ్యాభూతములు. సుషుప్యాద్యవస్థలయందు ద్వితీయ వస్తువు 
లేకుండుట యెల్లర కనుభవసిద్ధము. అనుభవించువాడులేనిదే అనుభవము కుదరనందున 
అనుభవించునట్టి యాత్మ యొకడు కలదని యంగీకరింపకతప్పదు. 

ఇక సర్వధర్మపరిత్యాగపూర్వకముగ భగవచ్చరణాగతికి ఫలము ఉత్తరార్థమునం జెప్పు 
చున్నాడు. “అర్జునా! ప్రత్యగభిన్నపరమాత్మనగు నేను “బ్ర హ్మైవాహమస్మి' అను నిశ్చితబుద్ధితోనున్న 
నిన్ను బంధనరూపములగు పుణ్యపాపములన్నిటి నుండియు విడిపింతును”. ముముక్షువునకు 
పాపము సంసారబంధకమగునటుల పుణ్యముకూడ నట్టిదియే యగును. రెంటినుండి 
విముక్తుడగువాడుగాని ముక్తుడు కాజాలడు. ఈశ్వరశరణాగతిరూపమగు జ్ఞాననిష్టయం దధికారికి 
విహితకర్మలంజేయ నందున దోషములేదు కావున వాడు యథావిధి సర్వకర్మలను సన్మ్యసించి 
జ్ఞాననిష్టయం దధికృతుం డగును. కావున సర్వధర్మపరిత్యాగ ఈశ్వరశరణాగతులచే సర్వపుణ్యపాప 
రూపమగు బంధవిముక్తి ముముక్షువునకు సులభమని భావము. ఈ ముముక్షుఫలము 
స్వర్గాదులవలె మరణానంతర మనుభవింపందగినది కాదు. ఇప్పుడే యనుభవగోచర మగును. 
అట్లు నీ కాత్మసాక్షాత్మారము కలుగునటుల నీబుద్ధిని నిర్మలపరచి దానియందు చక్కగ జ్ఞాన 
దీపమును బ్రకాశింపంజేతును. దీనివలన సర్వధర్మపరిత్యాగపూర్వకమగు ఈశ్వరశరణా గతికి 
జ్ఞానోదయమును కలుగజేయుటయను నీశ్వరానుగ్రహము ఫలమనియు మోక్షము నిత్యసిద్ధ 
మగుటచే నది ఫలము కాదనియు తేలినది. కావున “నే నీసంసారము నెట్లు తరింతు’ నని నీవు 
పరితపింపంబనిలేదు. నీవు నిజముగ నసంసారియగు నీశ్వరరూపుండవు. ఆత్మజ్ఞాననిష్టవలన 
నీకు నీదురూపము సాక్షాత్మారమగుటతోడనే సంసారము దానంతట నది యుపరమించును. 
రజ్ఞాస్వరూపము సాక్షాత్మారమైనతరువాత లోగడ కలిగిన సర్పాభాసము నివర్తింపకమానదు. 
నిదాసమయమున నొకానొకడు తాను మహారాజు నని భ్రమించెననుకొనుడు. మెలకువ కలిగిన 
తోడనే తాను దరిద్రుడనని తనకు దెలిసియుండ లోగటి మహారాజభ్రాంతి నిలిచియుండునా? 
కావున అసంసారియగు నీశ్వరుని యొక్క స్వరూపసాక్షాత్మారమువలన సంసారనివృత్తి తప్పదు. 
ఇయ్యది 'తరతి లోకమాత్మవిత్‌” ఇత్యాది శ్రుతిసిద్ధము. కావున నీశ్వరుడే యాత్మయగును. 
జ్ఞానమువలననే మోక్షమని అద్వైతము సిద్ధించినది. 


284 


314 శ్రీ మదృ్భగవద్దీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


“ఓయీ, జ్ఞానమువలననే మోక్షమగు నంశము అద్వైతుల కభిమతమైనను అయ్యది 
కుదరదు. ప్రకృతగీతాశాస్తమున భగవంతు డావిషయమును నిష్మర్షగాం జెప్పలేదు.” అను 
శంక రాగా నాయంశమును స్థాపించుటకు విచార మారంభింపబడుచున్నది. 

“ఓయీ, యీ గీతాశాస్తమున మోక్షసాధనముగా నిశ్చయింపంబడినది జ్ఞానమా, కర్మయా 
లేక యుభయమా? కొన్ని వాక్యములు జ్ఞానమువలన మోక్షమని చెప్పుటచేతను, మటికొన్ని 
వాక్యములు కర్మ లవశ్యకర్తవ్యములనియు కర్మ్శలచేతనే సంసిద్ది (మోక్షము) అనియును చెప్పుటచే 
నీ సంశయ మేర్చడుచున్నది. ఇట్లే జ్ఞానకర్మలు రెండు కర్తవ్యములని చెప్పుటచే నుభయము 
మోక్షసాధనమనిగూడ సంశయము కలుగును. కనుక యీ విచార మవసరము. దీనివలన 
నేదియో యొకటి నిశ్రేయస సాధనమని తేలగలదు. ఇదియే యీ విచారమునకు ఫలము. 
ఇట్లు విచారించి నిర్ధారణచేసిననేకాని ముముక్షువు ఏదియో యొకదానియందు ప్రవర్తింప 
వీలులేదు. దీని నిట్లు సందేహముగ విడిచినచో మోక్షార్థియగు పురుషుడెందును బ్రవర్తింపనేరడు. 
పురుషార్థమునుండి (భ్రష్ణుయడగును. కావున మోక్షసాధనమును నిర్ణయించుటకొజ కీవిచార 
మావశ్యకము. మథనములేనిదే యమృతము పుట్టనట్లు విచారములేనిదే నిశ్చయార్థము లభింపదు. 
కావున తప్పక విచారించుట యవసరము. 

సిద్ధాంతము ;- కేవల మాత్మజ్ఞానమే నిశ్రేయసహేతువు. ఆత్మయందు క్రియాకారక 
ఫలభేదబుద్ధి యవిద్యవలన ననాదికాలమునుందియు నారంభించి విస్తరించియున్నది. అట్టి 
భేదబుద్ధిని ఆత్మజ్ఞానమే పోగొట్టును. మోక్షము నవశ్యముగా నిచ్చితీరును. 


నాకీపని. నే నీపనికి కర్తను. నేను దీనిఫల మనుభవింతును' అను నవిద్య యాత్మకు 
అనాదికాలమునుండియు వచ్చినది. ఇట్టి యవిద్యకు “నేను గేవల యాత్మరూపుడను, అకర్తను, 
అప్రియుడను, అఫలుడను. నాకంటె వేరుగ మటియొకటి లేదు” - అను నాత్మజ్ఞానమే నివర్తకము. 
దీనివలనం గేవల కర్మలుగాని జ్ఞానసముచ్చితకర్మలు గాని మోక్షప్రదము లను పక్షద్వయము 
నివృత్తమగుచున్నది. 


*శయీ, అవిద్యవలన భేదబుద్ది యాత్మయందు బుట్టుచో నవిద్యకు బూర్వకాలమున 
నాభేదబుద్ధి యాత్మయం దుండ వీలులేదు. అవిద్యకుబూర్వము ఆత్మ కేవలుడే. అవిద్యపుట్టినపిదప 
భేదబుద్ధియు దానివలన సంసారమును ఆత్మకేర్పడినది. ఇట్టైనచో విద్యవలన ముక్తుడైన ఆత్మకు 
గూడ మజల సంసారమేల యేర్చడకూడదు? 


మొదటలేని యవిద్య యాత్మయందు జేరినట్లు విద్య్వవలన నశించిన యవిద్య మాత్రము 
మఖఅల ఆత్మయం దేలచేరదు? పుట్టుటకు బూర్వమువలె నశించినతరువాత గూడ వస్తువునకు 
లేకపోవుట యనునది సమానమేకదా? లేని వస్తువు పుట్టునని యంగీకరింపగా నశించిన 
వస్తువుమాత్రము మజలంబుట్టునని యేల యంగీకరింపరు? ఇట్లుండ స్వర్గమును బొందిన 
వానికివలె ముక్తిని బొందినవానికిగూడ పునరావృత్తి ప్రసక్తించును. కావున ఆత్మయందు 
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సమాధానము :- అవిద్య యనాదికాలమునుండి వచ్చియున్నది. అది యిక్కాలమున 
బుట్టినదని చెప్పవీలులేదు. కాన అవిద్య పుట్టకపూర్వమనుమాటయే కుదరదు. ఇంత మాత్రమున 
నశించిన అవిద్యకూడ మరలివచ్చుననుట తగదు. నశించిన ఘటముకాని నశించిన దీపముగాని 
మరల పుట్టుటలేదు. ఆత్మయందు క్రియాదికము స్వతస్సిద్ధముగా కలదనుటయు పొసగదు. 
అట్లన్నచో “నిష్కలం నిప్మియం శాంతం” అనునట్టి శ్రుతులు విరోధించును. కావున నాత్మయందు 
క్రియాకారక ఫలభేదబుద్ద్ధి అనాదిసిద్ధమైన యవిద్యవలన నేర్పడినదేకాని స్వభావసిద్ధమైనది 
కాదు. ఇట్టి యవిద్యను పైనజెప్పిన యాత్మజ్ఞానము నశింపంజేయును. అవిద్య నశించినచో 
భేదబుద్ధి నశించును. భేదబుద్ధి నశించిన ఆత్మకు సంసారములేదు. ఆత్మ ముక్తుడగును. ఇట్టి 
మోక్షమునకు కర్మ సాధనము కానేరదు. కర్మసాధ్యమైనది కార్యమగును. మోక్షము కార్యముకాదు. 
కాన దానికి కర్మసాధనమగుట పొసగదు. సాధ్యమగు వస్తువునకు నేదియో యొకటి 
సాధనమగునుగాని యసాధ్యమున కేదియు సాధనము గాజాలదు. కాన యసాధ్యమగు 
(అకార్యమగు) మోక్షమునకు కర్మ సాధనమగుట కుదరదు. నిత్యమైన వస్తువు కర్మచేగాని 
జ్ఞానముచేగాని చేయబడనేరదు. చేయబడునది అనిత్యమగును. అందుకు ఉదాహరణము 
ఘటము. మోక్షము నిత్యమని యన్నిమతములవా రంగీకరించిరి. కాన నిత్యమగు మోక్షము 
కార్యము కాదు. ఇంక దానికి కర్మ సాధన మగు టెట్లు? 


ఓయీ, కర్మచేగాని జ్ఞానముచేగాని మోక్షముచేయబడనిచే కర్మవలె జ్ఞానముకూడ 
మోక్షసాధనము కానేరదుకదా! అపుడు జ్ఞానముకూడ యేల వ్యర్థముకాదు? అనినచో నట్లుకాదు. 
మేము జ్ఞానముచే మోక్షము సాధింపబడునని యనము. జ్ఞానముచే అవిద్య నివర్తించునని 
యందుము. అవిద్యామాలము సంసారము. సంసారమూలమైన యవిద్య నశింపగా జ్ఞాని 
కేవల - ఆత్మస్వరూపముతో నుండును. ఇదియే యాత్మకు ముక్తి. కావున జ్ఞానము అవిద్యను 
నివర్తింపజేయుచు తద్ద్వారా మోక్షఫలమునందు పర్యవసించుటచే జ్ఞానము మోక్షసాధనమని 
యంగీకరింపంబడినది. జ్ఞానముచే చేయబడుపని యవిద్యా నివృత్తియే కైవల్యరూపమగు మోక్షము 
నిత్యసిద్ధము. ఇయ్యది నిత్యసిద్ధమైనను నవిద్య నివర్తించనిదే సిద్ధించినట్లు తోచనందున అవిద్యను 
పోగొట్టునట్టి జ్ఞానము మోక్షసాధనమని చెప్పవలసివచ్చినది. తన యింటి లోనున్న హిరణ్యనిధిని 
తాను గుర్తింపజాలక యంజనాదులచే దాను నూతనముగా సాధించికొన్నట్లు విద్వాంసుడుకూడ 
అవిద్యావశమున సిద్ధించనట్లున్న నిత్యసిద్ధమగు మోక్షమును జ్ఞానముచే సాధించుకొనుచున్నాడు. 
ఇంతమాత్రముచే నిత్యసిద్ధమగు మోక్షమునకు జ్ఞానముచే కలుగుట యనునది సిద్ధింపదు. 
మోక్షమనగా బ్రహ్మ, బ్రహ్మ నిత్యాపరోక్షము. ఇయ్యది కార్యము కాదు. కావున మోక్షస్వరూపము 
నావరించిన యవిద్యను బోగొట్టుచున్నందున జ్ఞానము మోక్షసాధనమని చెప్పంబడినది. ఇంతియే 
కాని మోక్షము జ్ఞానకార్య మెన్నడుకాదు. 


అవిద్యాలక్షణమగు అజ్ఞానాంధకారమును జ్ఞానదీపము రూపుమాపి కైవల్యఫలము 
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నందింపజేయును. లోకములోగూడ దీపముయొక్క వెలుతురు (ప్రదీపప్రకాశము) రజ్జుశుక్తికాదుల 
నావరించి సర్పరజతాది అధ్యాసలకు గారణమగు నంధకారమును రూపుమాపి రజ్ఞుశుక్తికాదులను 
స్వస్వరూపముతో నిలబెట్టుచున్నది. అట్లే జ్ఞానముకూడ ఆత్మస్వరూపము నావరించియున్న 
దేహేంద్రియాద్యధ్యాసలకు గారణమగు అజ్ఞానమును మరల్చి ఆత్మను స్వస్వరూపముతో 
నిలబెట్టును. ఇయ్యది విద్వదనుభవసిద్ధము. 

ఇట్లయినచో కర్మమాత్ర మవిద్యానివర్తక మగుచు మోక్షసాధనమేల కాగూడదు అని 
యనరాదు. క్రియాకారకాది భేదబుద్ధులతోగూడిన కర్మ అవిద్యా మూలకమగుటచే అవిద్యను 
బోగొట్టంజాలదు. చీకటి చీకటిని బోగొట్టుట యసంభవము. పైపెచ్చు భేదబుద్ధి విశిష్టములైన 
కర్మలు అవిద్యను బలపరచును. కనుకనే కర్మసముచ్చితజ్ఞానముకూడ మోక్షసాధనము కాదు. 
కావున అవిద్యానివృత్తి రూపమగు మోక్షముకూడ కర్మకార్యము కాదనియు జ్ఞానకార్యమే 
యగుననియు సిద్ధించినది. 


ఇట్లు కర్మ మోక్షసాధనమగు పక్షమును నిరసించి దానిచేతనే సముచ్చయము కూడ 
మోక్షసాధనముకాదని తేలినను జ్ఞానకర్మలకు సముచ్చయమే కుదరదని యుపపత్తి జూపుచున్నాడు. 
దృష్టఫలముగల ఛేదనక్రియయందును అగ్నిమథన క్రియయందును ప్రవర్తించిన కర్రధికారములు 
తద్భిన్నఫలము నిచ్చెడిపని యందు ప్రవర్తించవు. అనగా కట్టెను జీల్చుటకు యత్నించువాడు 
చీల్చెడిపనినే చేయును. అగ్నిని మధించుటకు బ్రయత్నించువాడు అగ్నిపట్టు పనినే చేయును. 
ఇతరపనిని జేయడు. అట్లే దృష్టఫలమగు కైవల్యముకొబకు (మోక్షముకొబకు) ప్రయత్నించువాడు 
కైవల్యము సిద్ధించెడి జ్ఞాననిష్టయందే ప్రవర్తించునుగాని కైవల్యమునకు విరుద్దఫలమునిచ్చెడి 
యితరకర్మయందు ప్రవర్తించడు. “అహం బ్రహ్మాస్మి” అను బుద్ధివృత్తిరూపమగు జ్ఞాననిష్ట 
యందుండు విద్వాంసుడు “నేను కర్తను - భోక్తను” అను జ్ఞానపూర్వకముగ నెరవేర్చందగిన 
అగ్నిహోత్రాదికర్మలయందు బ్రవర్తింపడు. అకర్తృ అభోక్సృ బ్రహ్మాత్మజ్ఞానమునకును నేను కర్తను 
భోక్తను అను జ్ఞానమునకును జాల విరోధము. మనస్సు మున్నగు ఇంద్రియములు 
బాహ్యవిషయము లందు వ్యాపించియుండ “అహం బ్రహ్మాస్మి” అను బుద్ధివృత్తి పుట్టదు. సమాధి 
నిష్ణునకే నేను బ్రహ్మననెడి బుద్ధి పుట్టును. కావున కర్మజ్ఞాననిష్టలకు సముచ్చయమే అసంభవము. 

ఓయీ! జ్ఞానకర్మల కొకేమాజు సముచ్చయము కుదరకున్నను క్రమముగ నా రెంటికి 
సముచ్చయమేల సంభవింపరాదు. వినుము. కర్మనిష్టయనంతరము జ్ఞాననిష్ట కలుగుననియా 
నీయభిప్రాయము? జ్ఞాననిష్టయనంతరము కర్మనిష్ట కలుగుననియా? కర్శనిష్ట జ్ఞాననిష్టకుం 
గారణమగుటచే నిందు మొదటిపక్షము మాకిష్టమే. అంతమాత్రమున జ్ఞానకర్మలకు 
సముచ్చయమున్నట్లు కాదు. జ్ఞాననిష్టా నంతరము ముముక్షువు కర్మనిష్టను విడచుచున్నాడు. 
ఒకానొకడు కర్మనిష్టను వదలియే జ్ఞాననిష్టయందు బ్రవర్తించుచున్నాడు. ఇక జ్ఞాననిష్టా నంతరము 
కర్మనిష్టయను రెండవపక్ష మసంభవము. జ్ఞాననిష్టకు ఫలము కైవల్యము. దానిని గోరిన 
విద్వాంసుడు జ్ఞాననిష్టను వదలి మరల కర్మనిష్టయందు బ్రవర్తించుటలో గారణముండదు. 


అష్టాదశాధ్యాయము 317 


విద్వాంసుడు నిరర్ధ్థకముగం గర్మ నాచరింవడు. కైవల్యార్థియగు పురుషుడు మొదటి 
యజ్ఞానాదులచేం గర్మనిష్టయందు (బ్రవర్తించినను, దాన తనకు గృతార్థత లేదని తలంచి 
జ్ఞాననిష్టను స్వీకరించును. దానియందు గైవల్యఫలమనుభవించి కృతార్థుడగును. ఇట్లు కృతార్ణుడైన 
విద్వాంసుడు మఅల కర్మనిష్థనవలంబింప పనియేమి? కృతకృత్యుడైన తత్త్వవేత్తకు గర్తవ్య శేష 
మేముండును? అది యున్నప్పుడుగదా కర్మలయందు బ్రవర్తింప వలెను? శ్రీకృష్ణుడు (ఏతద్బుద్దా 
బుద్ధిమాన్‌ స్యాత్‌ కృతకృత్యశ్చ భారత) అనికదా చెప్పినది. కావున జ్ఞాననిష్ట యందు 
బ్రవర్తించువాడు మజిల కర్మలయందు బ్రవర్తింపనేరడు. దృష్టఫలమును గోరుపురుషుండు 
దృష్టఫల మందుబాటులోనుండ తత్సాధనమును విడచి యదృష్టఫలార్థమైన యితరసాధనముల 
యందు టబ్రవర్తింపడు. ఇయ్యది లోకసిద్ధము. కర్మ నిష్టవలె జ్ఞాననిష్టగూడ కైవల్యఫలము 
నిచ్చునదిగానిచో నపుడు పొరపాటున జ్ఞాననిష్టను విడచి కర్మనిష్టయందు (బ్రవర్తింపవచ్చును. 
అట్లులేదు. కావున కైవల్యమును గోరుపురుషుడు అజ్ఞానమువలనగాని, యనధికారమువలనం 
గాని మొదట కర్మనిష్టయందు బ్రవర్తించినను నందు దానుగోరిన ఫలము దొరకక వివేకాది 
సాధనసంపత్తిని జేకూర్చుకొని జ్ఞాననిష్టయందు బ్రవేశించి యందు దానుగోరిన కైవల్యఫల 
మనుభవించుచు మజల కర్శనిష్ట కేలవచ్చును? ఎట్లును రాడు. కాన జ్ఞాననిష్టుడగు విద్వాంసునకు 
జ్ఞాననిష్టాసమయకాలమందుగాని యన్యకాలమందుగాని కర్మనిష్ట సంభవింపదు. కుదరనుగూడ 
కుదరదు. 


ఓయీ! ఒకపురుషునియం దొకఫలముకొఅకు రెండుక్రియలు కుదరకున్నను రెండు 
ఫలముల నుద్దేశించి రెండుపనుల ననుష్టించుట సంభవింపవచ్చును. ఎట్లన నాకలిదీరుట, 
స్వర్గమునందుట యీ రెండుఫలముల నుద్దేశించి యొకేపురుషుని యందు భుజించుట, 
అగ్నిహోత్రము నాచరించుట - యీ రెండుపనులు కలవు. అట్లే యొకే పురుషునియందు 
కైవల్యఫలముకొఅకు జ్ఞాననిష్టయు, స్వర్గముకొబికు కర్మనిష్టయు నుపపన్నమగును. కావున 
జ్ఞానకర్మలకు యుగపత్సముచ్చయము (సమకాలమునం గూడియుండుట) లేకున్నను భిన్నకాల 
సముచ్చయము సంభవింపవచ్చును. అనినచో నిజమే. కైవల్యఫలమగు జ్ఞానము సంప్రాప్తమైన 
పిదప క్రియాఫలమైన స్వర్గమునందు కోరిక యుండుచో మీరుచెప్పినట్లు సముచ్చయము 
కుదరవచ్చును. అట్టికోరిక యుండుటయే యసంభవము. మహాప్రవాహస్థానీయ మైన ఫలము 
సం(ప్రాప్తమైనపిదప తటాకాది స్థానీయములైన క్షుద్రక్రియాఫలముల నెవడు కోరును? కావున 
కైవల్యఫలార్థియగు పురుషునకు స్వర్గఫలమునందలి కోరిక యసంభవమగుటచే జ్ఞాననిష్టయందు 
బ్రవర్తించిన విద్వాంసునకు గర్మానుష్టానము ప్రసక్తించునని మీరు కలలోగూడ నూహింప 
వీలులేదు. కాన జ్ఞాననిస్టకు కర్మ సాహిత్య మసంభవము. రాజ్యమును బొందుటయే ఫలముగాగల 
యుద్దాదులయందు బ్రవర్తించిన క్షత్రియునకు రెండెకరములనేలను సంపాదించునట్టి యాచ్చ్నాదుల 
యందు ప్రవృత్తి యెట్లుండదో అట్లే జ్ఞానమునందు (బ్రవర్తించు విద్వాంసునకు గర్మలయందు 
బ్రవృత్తి కలుగదు. కర్మఫలములన్నియు జ్ఞానఫలమునం దంతగా గర్మలయందు (్రవృత్తి 
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యెట్లుండదో అట్లే జ్ఞానమునందు బ్రవర్తించు విద్వాంసునకు గర్మలయందు బ్రవృత్తి కలుగదు. 
కర్మఫలములన్నియు జ్ఞానఫలమునం దంతర్భావము చెందును. 'సర్వం కర్మాఖిలం పార్థ! జ్ఞానే 
పరిసమాహ్యతే' అని శ్రీకృష్ణుడే చెప్పియుండెను. 

ఓయీ! క్షేత్రపురగ్రామాదులు రాజ్యాంగములు. అంగియగు రాజ్యము సంప్రాప్తము 
కాగా తదంగములగు క్షేత్రాదు లనివార్యముగం బ్రాప్పించును. కావున రాజ్యమునుగోరిన 
క్షత్రియులకు క్షేత్రాదులయం దాసలేకపోవుగాక, అట్లు కైవల్యమునకు స్వర్ణాదు లంగములు 
కావుగదా? కైవల్యము నందినంతమాత్రమున స్వర్ణమునందలేరుకదా? కావున కైవల్యార్థికి 
స్వర్గాదులయం దాస యేల యుండదు? ఇది యొక దోషము కాదు. కైవల్యము నందిన వానికి 
స్వర్గాదికము గూడ ప్రాప్తించినట్లే. కైవల్యమన నాత్మస్వరూపము. ఆత్మ పరిపూర్ణుడగుటచే 
సర్వవ్యాపి. స్వర్గ్ణాదులనుగూడ ఆత్మ వ్యాపించియే యున్నాడు. ఇంక యాత్మ స్వరూపమందినవాడు 
స్వర్గాదులం బొందకుండు టెట్లు? అథవా కైవల్యమన నాత్మ ఆత్మ యీశ్వరుడు. ఈశ్వరు 
డవాప్త సర్వకాముడు. కావున నెవడాత్మను బొంది యున్నాడో వాడన్నికోరికలు తీరియే యున్నాడు. 
ఇంక వేరుగా వానికి స్వర్గము నందలి కోరిక యెట్లు? 

లేక కైవల్య మాత్మస్వరూపము. ఆత్మయన బ్రహ్మ బ్రహ్మ స్వర్గాదిసర్వప్రపంచమున 
కాధారము. కావునను ఆత్మను బొందినవాడు స్వర్గాదికమును బొందినట్లే. లేక కైవల్యము 
(బ్రహ్మస్వరూపము. బ్రహ్మ సర్వాత్మ. కనుక బ్రహ్మనందినవాడు స్వర్గాదికమును బొందినట్లే. 
కనుకనే ఏకవిజ్ఞానముచే సర్వవిజ్ఞాన ప్రతిజ్ఞ కుదురుచున్నది. సర్వము బ్రహ్మస్వరూప మగుటయే 
యిందుకు గారణము. కాన బ్రహ్మప్రాప్తి కలుగగా సర్వప్రాప్తి సంసిద్ధము. కాన దృష్టాంత 
దార్‌ష్టాంతికములకు సాధర్యము లేదని శంకింపవలదు. కనుక జ్ఞానకర్మలకు సముచ్చయ 
మసంభవము. కర్మ నిశ్రేయససాధనము కాదు. కర్మసముచ్చయముకూడ నిశ్రేయస సాధనము 
కానేరదు. జ్ఞానము కైవల్యము నిచ్చుటలో కర్మయొక్క సాహాయ్య మిసుమంతయు కుదరదు. 
కర్మ యవిద్యామూలకము. జ్ఞాన మవిద్యానాశకము. కనుక నీ రెంటికి విరోధము. జ్ఞానము 
తన విరోధిని సహాయపరచుకొనుట యసంభవము. జ్ఞానము అవిద్యకే విరోధికాని కర్మకు 
విరోధికాదని యనరాదు. కర్మ భేదజ్ఞానమూలకము, భేదజ్ఞాన మవిద్యామూలకము. అద్వైత 
జ్ఞానముచే భేదజ్ఞానము దానికి గారణమగు నజ్ఞానము నివర్తింప నింక కర్మ యెట్లు తలయెత్తును. 
కాన అద్వైతజ్ఞానము కర్మ విరోధి యగుటచే కర్మసాయము నపేక్షింపదు. 

చీకటి చీకటిని బోగొట్టుచో కర్మ యజ్ఞానమును బోగొట్టును. సూర్యుడు లేనందు 
వలనం గలిగెడి యంధకారమును దీపము లేనందువలనం గలిగెడి యంధకారము నివర్తింపం 
జేయలేదు. అంధకారమూలమైన పిశాచాది భ్రాంతి అంధకారమును బోగొట్టలేదు. ఇట్లే 
అజ్ఞానమూలకమగు కర్మకూడ అజ్ఞానమును బోగొట్టజాలదు. 


రామానుజులు జ్ఞానపూర్వకమగు కర్మయజ్ఞానమును బోగొట్టుననిరి. కాని వా రట్లనుట 
యే పొరబాటు. కర్మ జ్ఞానపూర్వకము కానేరదు. నిష్కియాత్మ స్వరూపజ్ఞానము కర్మలయందు 
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ప్రవృత్తిని భంగపరచును. ఆత్మజ్ఞానపూర్వకముగ కర్మయనునది అసంభవము. “నేను కర్తను” 
అను ఆత్మజ్ఞానము భ్రమకాని ప్రమ కాదు. అట్టిజ్ఞాన మజ్ఞానమూలక మగుటచే అజ్ఞానమును 
బోగొట్టనేరదు. కావున కర్మ మోక్షసాధనము కానందునను కర్మ సముచ్చయము జ్ఞానమున 
కుపపన్నము కానందునను కేవలకర్మవలన మోక్షమనికాని కర్మసముచ్చితజ్ఞానమున మోక్షమని 
కాని యీ రెండు పక్షములు చెల్లకపోవుచుండ కేవలజ్ఞానమే మోక్షసాధన మనుసిద్దాంతము 
స్థిరపడుచున్నది. 

మీమాంసకమతము : ఓయి, కేవలజ్ఞానమువలన మోక్షమనునది యుక్తముకాదు. 
కైవల్యము నిత్యము. నిత్యమయినది జ్ఞానమువలనగూడ బొందబడదు. జ్ఞానముచే బొందదగిన 
కైవల్య మనిత్యమే యగును. పైగా జ్ఞానముకొరకు సర్వకర్మసన్న్యాసమును జేసినచో, 
నిత్యకర్మానుష్టానములేని దోషమున నరకపాతముగూడ గలుగును. కావున సర్వకర్మసన్వ్యాస 
పూర్వక కేవలజ్ఞానము వలన మోక్షమని యద్వైతులు చెప్పినది సమంజసముకాదు. 


అయితే నిత్యకర్మలు చేయనిచో ప్రత్యవాయము చేసినచో ప్రాజాపత్యాది లోకములు 
బొందుట యనుబంధము. ఎటులయినను అనర్థమే కాన కర్మలవలన మోక్షములేదు. 
జ్ఞానమువలన మోక్షమనెడి మతమును దూషించితిరి. కాన పురుషునకు మోక్షములేనట్లే కదా? 


కాదు. నిత్యమయిన మోక్షము కర్మలవలన, జ్ఞానమువలనగాని కలుగదు. అట్లు కలుగుచో 
మోక్ష మనిత్యమేయగును. 


ఇక మోక్షమెట్లు సిద్ధించునన్నచో నిత్యకర్మానుష్టానమువలన ప్రత్యవాయము తొలగును. 
నిషిద్ధకర్మలను నాచరించనందువలన యాతనాశరీరముగాని పశ్వాది శరీరములుకాని 
సంభవించవు. కామ్యకర్మలను మానినందున దేవాదిశరీరములు కలుగవు. ఫలానుభవముచే 
ప్రారబ్ధకర్మ క్షీణించును. ఆ మీద వర్తమానదేహము పతనముజెందినతోడనే శరీరారంభకములగు 
ధర్మాధర్మములు లేనందున పురుషునకు స్వరూపావస్థానమను మోక్షము అప్రయత్నముగా 
సిద్ధించును. కావున ముముక్షువు మోక్షసిద్ధి కొరకు రాగద్వేషాదులవిడచి నిత్యకర్మ ననుష్టింపవలెను. 
అని మీమాంసకుల యాశయము. 

ఈ యది యుక్తముకాదు. గడచిన యనేకజన్మలయం దాచరించిన స్వర్గ, నరకాదిఫలము 
గల పుణ్యపాపరూపమగు సంచితకర్శలు ఫలము నారంభించక మిగిలి యున్నవి. వాటి కీజన్మలో 
ఫలానుభవములేదు. అనుభవించకుండగనే కర్మయు నశించదు. ప్రారబ్ధకర్మను అనుభవించి 
పోగొట్టుకొనినట్లు సంచితకర్మనుగూడ ననుభవించియే పోగొట్టు కొనవలయును. కాన వాని 
(సంచితకర్మల) ఫల మనుభవించుటకు శరీరాంతరములను పరిగ్రహించుట యవసరము. 
నిత్యకర్మ ప్రత్యవాయమును బోగొట్టినను సంచితకర్మలను నశింపజేయనేరవు. జ్ఞానముమాత్రము 
ప్రారబ్దమును మినహా మిగిలిన కర్మజాతము నంతయును రూపుమాపును. కావున శరీరాంతర 
పరిగ్రహము అనివార్యమయి నందున నిత్యకర్మానుష్టాతకు మోక్షము అప్రయత్నసిద్ధమనుటకు 
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320 శ్రీ మదృ్భగవద్దీతా భాష్మార్నప్రకాశికానువాదము 
వీలులేదు. 


ఓయి! ఈ జన్మమునందు ప్రమాదవశమున జేసెడి పాపములు ఫలానుభవ మవసరము 
లేకయే తప్రకృవ్చప్రాయశ్చిత్తాదులచే నెట్లు నశించుచున్నవో, అట్లే సంచితకర్మలు కూడ 
నుత్తరజన్మయందు ఫలమనుభవింప బనిలేకుండగనే కేవల నిత్యకర్మానుష్టానము వలననే 
నశించును. అనగా నిత్యకర్మాచరణమున కలిగెడి యాయాసదుఃఖమే సంచిత కర్మలకు ఫలము. 
కనుకనే కర్ములు ఉపాత్త దురితక్షయార్థం అని సంకల్పించుచున్నారు. నిత్యకర్మలు ప్రాయశ్చిత్త 
తుల్యములు. కాని, నిత్యములకు, ప్రాయశ్చిత్తములకును గొంచెము భేదము గలదు. ఈ జన్మ 
యందలి పాపమును బోగొట్టునవి ప్రాయశ్చిత్తములు. జన్మాంతర పాపములను బోగొట్టునవి 
నిత్యకర్మలు. కావున ఆరబ్ధకర్మలు ఫలానుభవముతోను, సంచితములు నిత్యకర్మానుష్టానముతోను 
క్షీణించగా, ఆగాములగు కామ్యప్రతిషిద్ధములను ఆచరించుటమానగా కైవల్యము పురుషునకు 
అయత్నసిద్ధమే యగును. 

సిద్ధాంతము : “తమేవ విదిత్వాతిమృత్యుమేతి”“నాన్యః పంథా విద్యతే[యనాయ” 

అ. “యదా చర్మవదాకాశం వేష్టయిష్యంతి మానవాః | తదాదేవ మవిజ్ఞాయ 
దుఃఖస్యాంతో భవిష్యతి” అను శ్రుతులు జ్ఞానమువలననే మోక్షమని చెప్పుచున్నవి. (ఈ శ్రుతుల 
కర్ణము లోగడ వ్రాయబడినది.) 

నిత్యకర్మానుష్టానమున సంచితకర్మలన్నియు నశించవు. నిత్యకర్మానుష్టానము నందలి 
ప్రయాసదుఃఖము సంచితములకు ఫలమని యంగీకరించినను దురిత (పాప) సంచితములకు 
ఫలమగునుగాని పుణ్యసంచితములకు ఫలముకాదు. మరియొక శరీరమును పరిగ్రహించి వాని 
ఫలమును దప్పక యనుష్టింపవలయును. సంచితములలో పుణ్యసంచితము లుందవనుటకు 
వీలులేదు. 


మరియు ధర్మాధర్మములకు గారణములయిన రాగద్వేషమోహములు ఆత్మ జ్ఞానము 
లేనిదే నశించవు. రాగద్వేషాదులు నశించనిదే తత్మార్యములయిన ధర్మాధర్మములు నశించవు. 
ధర్మాధర్మములుండడగా వాటిఫలము ననుభవించుటకు శరీరాంతరపరిగ్రహము ఆవశ్యకము. 
కాన మోక్షము కుదరదు. 

మరియు నిత్యకర్మానుష్టానమునకు ప్రత్యవాయనివృత్తియే ఫలముకాదు. పుణ్యఫలము 
కూడ కలదని (శుతిస్టృతులయందు వినబడుచున్నది. కాన (శ్రుతి స్మృతిసిద్ద మయిన నిత్య 
కర్మానుష్టానముయొక్క పుణ్యఫలమును అనుభవించుటకు శరీరపరిగ్రహము అనివార్యము కాన 
మోక్ష మయత్నసిద్ధముకాదు. 

మరియు నిత్యకర్మానుష్టానము జన్మాంతర దురితమునకు ఫలమని కాని, జీవనార్థము 
విధింపబడిన నిత్యకర్మలకు జీవనముకంటె వేరుఫలము లేదనికాని యనుట యుచితముకాదు. 
నిత్యకర్మలు ప్రారబ్ధకర్మకు ఫలభూతములా? ఇందు మొదటి పక్ష మవలంబించినచో మీకోరిక 
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తీరదు. మీరు నిత్యకర్మానుష్టానాయాసము సంచితకర్మలకు ఫలమని యనుచున్నారు. అప్రవృత్త 
ఫలములయిన సంచితములకు నిత్యకర్మలు ఫలము కానేరవు. సంచితములు ఫలమిచ్చుటకే 
ప్రవర్తించనపుడు వాటి ఫలములు నిత్యకర్మలని మీరనుట యాశ్చర్యము. ఈ జన్మయందు ఫల 
మిచ్చునవి ప్రారబ్ధకర్మలనియు, అట్లు ఫల మీయనివి సంచితములనియు నీ రెంటికిని భేదము. 
ఇట్టి పరిస్థితిలో నిత్యకర్మానుష్టాన దుఃఖము సంచితఫలమనుట యెట్లు? ఏకర్మ్శచే నేజన్మ 
యారబ్ధమయినదో ఆ జన్మయందు ఆ కర్మయొక్క ఫలమునే యనుభవింపవలయును. అట్టి 
నియమము లేనిచో దేవాదిజన్మల యందుగూడ నారకఫలమును అనుభవింపవలసివచ్చును. 
అ ట్లనుభవించుటలేదు. 


మరియు నిత్యకర్మానుష్టానమువలన కలుగు దుఃఖము, పూర్వముచేసిన సంచిత 
దురితము లన్నిటికి ఫలమా? కొన్నిటి కిమా (త్రమే ఫలమా? మొదటిపక్షముచితము కాదు. 
(బ్రహ్మహత్యా సువర్ణస్తేయ పరదారగమనాది పాపములన్నిటికి నిత్యకర్మా నుష్టానమునందలి 
ఆయాసము ఫలమని కల్పించుట ప్రమాణవిరుద్దము. అనుచితమును. ఇంక రెండవపక్షమున 
ఏదురితమున కీదుఃఖము ఫలమో విశేషించి నిర్ణయింపవీలులేదు. అట్లు నిర్ణయించియున్న 
శాస్రాదులును లేవు. గడచినజన్మల యందు భిన్నభిన్నములయిన దురితములు చేసి యుండ 
వాటికన్నిటికిని నిత్యకర్మానుష్టానాయాసదుఃఖమే ఫలమని కల్పించుట హాస్యాస్పదము. 

మరియు కర్మానుష్టానాయాసము సంచితకర్మకు ఫలమయినచో తలమీద నెక్కువ బరువు 
మోయుటవలన గలుగు దుఃఖముమాత్రము సంచితకర్మకు ఫలమేలకాదు? కాన భిన్నభిన్న 
పాతకములకు ఫలముగూడ భిన్నభిన్నముగనే యుండునని యనవలయును. 


మరియు మీరు ఫలమీయకుండగ వెనుకజేసిన పాపపుణ్యములు నశించవని యనిరి. 
అట్టి మీరు ('ప్రసూతఫల్య”) ఫలమునీయ సిద్ధముగానున్న పూర్వదురితమునకు నిత్యానుష్టాన 
దుఃఖము ఫలమనిరి. ఫలమునీయ సంసిద్ధముకాని పాపమునకీయది ఫలమని మీ రనుటలేదు. 
అప్పటికి అప్రసూతఫలమయిన దురితకర్మ మిగిలియున్నటైకదా? దానికొబికు శరీరపరిగ్రహ 
మావశ్యకమేకదా? “అ(పసూతభఫలస్య” ఫలమునీయని కర్మల కియ్యది ఫలమనుటయు 
లోకవిరుద్ధము. ఇంక వెనుకజేసిన పాపమంతయు ప్రసూతఫలమే కాని (ప్రారబ్ధమేకాని) 
అప్రసూతఫలమగు (సంచితమగు) కర్మయుండదని యన్నచో, నపుడు నిత్యకర్మానుష్టానాయాసదుః 
ఖమే పూర్వకృత దురితములకు ఫలమని విశేషించి చెప్పుబని లేదు. ద్వంద్వరోగాదులవలన 
గలుగు దుఃఖముకూడ పూర్వకృత దురితమునకు ఫలమగును. అయ్యది కాదనవీలులేదు. 


మరియు నిత్యకర్మలను జేయమని చెప్పెడి “అహరహస్సంధ్యాముపాసీత” అను మొదలగు 
విధులు వ్యర్థములగును. ఈ విధులు లేకున్నను సంచితఫలమగు నిత్యకర్మానుష్టానాయాస 
దుఃఖ మనివార్యముగ ననుభవించదగియుండుటచే, దాని బలముననే నిత్యకర్మలయందు 
ప్రవృత్తి కలుగును. ఇంక నీ విధులతో పనియేమి? నిత్యకర్మానుష్టానమునకు ప్రత్యవాయనివృత్తియే 
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ఫలమను మీరు నిత్యకర్మానుష్టానమువలన దుఃఖము ఫలమనుట యెట్లు తగును? నిత్యకర్మలకు 
ప్రాజాపత్యాది లోకప్రాప్తియను నదృష్టఫలము శ్రుతిస్మృతుల యందు గనబడుచున్నది. ఫలములేని 
వ్యాయామాదులకు దృష్టఫలము గల్పించినట్లు నిత్యకర్మలకుగూడ నట్లే దృష్టఫలమును గల్పించుట 
పాడిగాదు. వ్యాయామమువలన కలుగుదుఃఖము పూర్వదురితమునకు ఫలితముకాదు. అట్లే 
నిత్యానుష్టాన దుఃఖముకూడ పూర్వదురితమునకు ఫలము కానేరదు. వ్యాయామజన్యమగు 
దుఃఖము వ్యాయామఫలమే. నిత్యానుష్టానాయాసముకూడ నిత్యకర్మఫలమే, పూర్వదురితమునకు 
ఫలముకాదు. 

మరియు పాపమును నిమిత్తముగ జేసికొని ప్రాయళశ్చిత్తమును విధింప నా ప్రాయ 
శ్చిత్తము ననుష్టించునపుడు కలుగుదుఃఖము ఆ పాపమునకే ఫలమగును. అట్లే జీవనాదుల 
నిమిత్తముగ జేసికొని విధించబడిన నిత్యకర్మల ననుష్టించునపుడు గలుగు దుఃఖముకూడ 
జీవనాదినిమిత్తములకే ఫలమగునుగాని పూర్వదురితమునకు ఫలముకానేరదు. ఇచట 
ప్రాయశ్చిత్తకర్మలకు నిత్యకర్మలకు సామ్యములేదని శంకింపరాదు. పాపమును నిమిత్తముగ 
జేసికొని ప్రాయశ్చిత్తము విధింపబడినది. జీవనాదుల నిమిత్తముగ జేసికొని నిత్వకర్మలు 
విధింపబడినవి. కాన రెండును నైమిత్తికములే. ఈ రెంటికిని అంశాంతరమున భేదమున్నను 
ఈ యంశమునందు మాత్రము సామ్యమున్నందున నీ రెండు నైమిత్తికము లనదగును. కాని 
నిజస్థితిలో నీ రెంటికి సామ్యమున్నను, నిత్యకర్మలు పూర్వముచేసిన దురితక్షయార్థము లని 
పూర్వమీమాంసకులు చెప్పినదిమాత్రము కుదరదు. దురితక్షయార్థములు ప్రాయశ్చిత్తములు. 
జీవనాద్యర్థములు నిత్యకర్మలు. 

ఓయి! నిత్యకర్మలలో గొన్ని దురితక్షయార్థములు, కొన్ని జీవనాద్యర్థములు. బ్రాహ్మణునకు 
యజన, అధ్యయన, దానములు దురితక్షయార్థములు. యాజన, అధ్యాపన, ప్రతిగ్రహములు 
జీవనార్థములు. అనినచో నట్లుకాదు. యజనాదులు దురితక్షయార్థములని యొప్పినచో 
ప్రాయశ్చిత్తములగునుగాని నిత్యములు కానేరవు. కాక బ్రాహ్మణవర్ణమునకు ధర్మములయిన 
యజనాదులు దురితక్షయార్థములని కల్పించుట అన్యాయము. 


చేయకపోతే ప్రత్యవాయము నిచ్చెడివి నిత్యములనియు, ప్రాయశ్చిత్తములట్టివి కానందున 
నీ రెంటికి భేదమనియు వర్ణధర్మములుమాత్రము దురితక్షయార్థములే యనియు ననరాదు. 
ప్రాయశ్చిత్తముకూడ చేయకపోయినచో నరకపాతమను బ్రత్యవాయము కలుగును. అట్లుకానిచో 
ప్రాయశ్చిత్తముల నాచరించువాడే యుండడు. వర్ణధర్మములవలననే దురితక్షయము కలిగినచో 
ప్రాయశ్చిత్తవిధులే వ్యర్థములగును. 

ఓయి! ఈ జన్మయందు జేసిన దురితమును బోగొట్టునవి ప్రాయశ్చిత్తకర్మలు. వాటిని 
ఆచరించనిచో దురితఫలమును జన్మాంతరమున అనుభవించవలయును. ఇంతియేకాని 
ప్రాయశ్చిత్తమును ఆచరించనందున క్రొత్తగా నొక యపూర్వమగు దురితము పుట్టదు. నిత్యకర్మలు 
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జన్మాంతరీయ దురితక్షయార్థములు. వాటిని చేయనిచో క్రొత్తగా నొకదురితము పుట్టును. కాన 
నిత్యప్రాయళ్చిత్తములకు భేదము కలదన్నచో - నిజమే భేదముండుగాక! ప్రాయశ్చిత్తముచే 
నివర్తింపదగిన దురితమువలె నిత్యకర్మచే నివర్తింపదగిన దురితము ఫలమిచ్చుటకొరకు 
నారంభించబడినదా? లేదా? ఇందు మొదటిమతమున నిత్యకర్మలకు (ప్రాయశ్చిత్తములకును 
దృష్టాంతదార్‌ష్టాంతికభావము కుదరదు. ప్రాయశ్చిత్తముచే బోగొట్టదగిన హింసారూపమయిన 
దురితము ఫలమునిచ్చుట కీజన్మయం దారంభించలేదు. నేను జేసిన పాపము నాకు ఫలము 
నీయకుండుగాక అను భావముతో పాపి ప్రాయశ్చిత్తము నాచరించుచున్నాడు. 


మరియు ఫలమిచ్చుటకు సంసిద్ధమయిన దురితము ఫలానుభవముతోనే క్షీణించు 
నను శాస్తముందుటచే దురితక్షయముకొరకు నిత్యానుష్టానముకాని తద్విధికాని వ్యర్థమే యగును. 
లోకములో వ్యాయామాదులయందు గలుగు శ్రమ పూర్వదురితములకు ఫలము కానపుడు 
నిత్యకర్మానుష్టానమునందలి శ్రమమాత్రము పూర్వదురితములకు ఫలమని చెప్పుటెట్లు పొసగును? 
ఈ యాపత్తి నివారించుకొనుటకు దుఃఖమంతయు పూర్వదురితము నకు ఫలమేయని 
అంగీకరించుచో నట్టితరి నిత్యకర్మల నాచరించి యందలి దుఃఖము వలననే పూర్వదురితమును 
పోగొట్టుకొనవలెనని చెప్పనేల? బరువుమోసి దుఃఖపడి దురితమును పోగొట్టుకొనకూడదా? 
వ్యాయామముచేసి శ్రమపడి పూర్వదురితమును దీర్చుకొనగూడదా? కామ్యకర్మలాచరించి అందలి 
దుఃఖమువలన దురితమును బాపుకొన గూడదా? 


మతియు గామ్యకర్మానుష్టానమందలి దుఃఖముకూడ వెనుకటి పాపమునకు ఫలమగుచో 
నిత్యకర్మలకు నర్ధాపత్తి ప్రమాణమువలనం గల్పింపంబడిన పూర్వకృత దురితఫలత్వము (వెనుకం 
జేసిన పాపములకు ఫలమగుట) యెట్లు పొసంగును? సఫలము లైన కామ్యకర్మలను అనుష్టించుట 
యందు గలిగెడి దుఃఖముగూడ పూర్వదురితములకు ఫలమగుచుండ నిష్పలనిత్యకర్మానుష్థాన 
మందలి దుఃఖమే పూర్వదురితములకు ఫలమని చెప్పుటకు శక్యముగాదు. కావున నిత్యకర్మల 
యందు ఫలమును గల్పించుటకు అర్థాపత్తి ప్రమాణము నవలంబించుట యనుపపన్నమగును. 
కాక నిత్యకర్మానుష్టానమునకు ప్రారబ్దములైన దురితములవలనం జేసెడి నిత్యకర్మల యందలి 
ప్రయాస దుఃఖమే ఫలమగుచో నట్టిఫలము ప్రారబ్ధవశమువలననే యనుభవమునకు వచ్చుచుండ 
నింక నిత్యకర్మలను విధించు టెందులకు? కాన నిత్యకర్మవిధానము వేరువిధమున కుదరకుండుట 
యే నిత్యములకు దుఃఖాతిరిక్తఫలము కలదని తేలుచున్నది. మటియు మీమాంసకుల మతము 
నందు రెండుమూడు విరోధములు సంప్రాప్తము లగుచున్నవి. నిత్యకర్మ లాచరింపంబడుచుండగా 
నితరములైన దురితకర్మలయొక్క ఫల మనుబవింపంబడునని యంగీకరించు టొక విరోధము. 
అట్లంగీకరించియు నా నిత్యకర్మాను ష్టానాయాసమువలనం గలగు దుఃఖానుభవము నిత్యకర్శకు 
ఫలమని చెప్పుట మరియొక విరోధము. ఇట్లు నిత్యకర్మలకు దుఃఖము ఫలమని యంగీకరించియు 
నిత్యకర్మలకు ఫలము లేదనుట మూడవ విరోధము. కావున మీమాంసకమత మిట్లు విరోధ 
జాలముతో నిండియున్నది. కనుక నిత్యకర్మలకు ఫలము వినపడనందున వాని నాచరించునపుడు 
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324 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
కలుగు దుఃఖము పూర్వకృతదురితములకు ఫలమనుట సముచితముగాదు. 

మతియు నగ్నిహోత్రాదికర్మలు నిత్యములనియు కామ్యములనియుం జెప్పుటలో స్వరూప 
భేద మేమియు లేదు. “వసంతే వసంతే జ్యోతిషా యజేత” అను వాక్యముచే విధింపంబడిన 
నిత్యమగు జ్యోతిష్టోమమే స్వర్గకామునిచే ననుష్టింపబడినదగుచో కామ్యమగు చున్నది. కావున 
నిత్యకర్మకంటె కామ్యకర్మలకు కామమను నంశమొక్కటియే యధికము. మిగిలినదంతయు 
సమానము. కావున కామ్యకర్మకుగూడ నిత్యకర్మకువలె ననుష్టానాయాస దుఃఖము ఫలముకాన 
నిత్యానుష్టానదుఃఖముచేతనే కామ్యకర్మయొక్క ఫలముగూడ ముగియ వలయును. అనగా 
నిత్యానుష్టాన ఆయాసదుఃఖానుభవముద్వారా నిత్యకర్మ యెట్లు క్షయము చెందునో అట్లే 
కామ్యానుష్టానాయాసదుఃఖానుభవముద్వారా కామ్యకర్మముకూడ క్షీణించును. కాన కామ్యకర్మలకు 
స్వర్గాదిలక్షణమగు ఫలము వేరుగ కలదని చెప్పుటకు సాధ్యముకాదు. 

ఇకమీరు నిత్యములకే అయాసదుఃఖము ఫలముకాని కామ్యములకు నాయాస 
దుఃఖము ఫలము కాదనియు వాటికి వేజుగ స్వర్గాదిఫలము కలదనియు నంగీకరించుచో 
నపుడు ఆ కామ్యకర్మల ననుష్టించునప్పుడు కలిగెడు నాయాసదుఃఖముగూడ వానికి భిన్నఫలమని 
ప్రసక్తించును. అట్లు లోకమునం గనిపించదు. అనగా నిత్యకామ్యాగ్ని హోత్రములకు స్వరూప 
భేదము లేనపుడు అనుష్టానాయాసదుఃఖరూపమైన ఫలభేదముగూడ నుండదు. అపుడు 
అనుష్టానాయాసదుఃఖముచే నిత్యము క్షయించినట్లు కామ్యకర్మముమాత్ర మేల క్షయింపదు? 
దుఃఖానుభవమున కామ్యము నశించనిచో నపుడు కామ్యకర్మములకు స్వర్గాదిఫలము కలదని 
యంగీకరింతురు. అట్టి క్షయాభావమే యింతవజకు కుదజలేదు. చేసినకర్మయంతయు 
ఫలానుభవముచే నశించునని యంగీకరించిరి. అనుష్టించునపుడు కలిగెడు దుఃఖము కర్మఫల 
మనిరి. ఇట్లు అనుష్టానమునందలి దుఃఖానుభవముచేతనే బాకీతీరిన కామ్యమునకు స్వర్గాది 
ఫలము నిచ్చెడిశక్తి యేది? మొలకను బుట్టించి క్షీణించిన విత్తనము యింకొక మొలకను 
పుట్టించదుకదా! కాన కామ్యాగ్నిహోత్రాదులకు స్వర్గాదిరూప మగు ఫలము వేరుగ కలదని 
చెప్పజాలము. 

ఇంక కామ్యకర్మలకు స్వర్గఫలము వేజుగ కలదని సాధింపనెంచి నిత్యాగ్నిహోత్రము 
ననుష్టించునపుడు కలిగెడి దుఃఖమే కర్మఫలమగునుగాని కామ్యాగ్నిహో త్రము ననుష్టించు నపుడు 
కలిగెడి దుఃఖము కర్మఫలముకాదని కల్పించుచో నపుడు నిత్యదుఃఖమునకు గామ్యదుఃఖమునకు 
భేదమా? అభేదమా? యను వికల్పము పుట్టును. ఇందు మొదటి పక్షమునC బ్రత్యక్షవిరోధము. 
రెండవపక్షమునం గామ్యదుఃఖముగూడ కామ్యకర్మలకు ఫలమే యగును. కావున కామ్యాగ్నిహోత్ర 
ములకు గూడ నిత్యాగ్నిహోత్రములకువలె ననుష్టానాయాసదుఃఖమే ఫలముకాని స్వర్గాదికము 
ఫలముకాదు. కావున కామ్యకర్మలు ఫలము కలవనియు, నిత్యములు ఫలములేనివనియు నీ 
మతమున సిద్ధాంతపరచుట పొసగనేరదు. 
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మరియు శాష్ట్రవిహితములు. శాస్త్రనిషిద్ధములుకాని వ్యాయామము మున్నగు లౌకిక 
కర్మలకుమాత్రమే దృష్టప్రత్యక్షఫలముండును. శాస్త్రవిహిత నిషిద్ధ కర్మలకుమాత్రము కర్మ 
సమకాలమున ఫలముండదు (ప్రత్యక్షఫలముండదు) కనుకనే 

( ప్రత్యక్షేణానుమిత్యావా - యస్తూపాయో న విద్యతే | 
ఏవం విదంతి వేదేన - తస్మాద్వేదస్య వేదతా ॥ ” 

ప్రత్యక్షానుమితిప్రమాణములచే దెలియబడని యుపాయమును బోధించుట వలన వేదము 
సార్థకనామము కలదగుచున్నదని వేదమునకు లక్షణమును జెప్పిరి. దృష్టఫల సాధనము 
ప్రత్యక్షానుమితుల కవిషయము కానేరదు. అదృష్టఫలసాధనమే ప్రత్యక్షాద్యవిషయ మగును. 

కాన గనిపించనిఫలమునకు సాధనమును బోధించియే శాస్త్రము సార్థకమగు చున్నది. 
“బుతౌ భార్యాముపేయాత్‌” “న కలంజం భక్షయేత్‌” “న సురాం పిబేత్‌” ఇత్యాది విధినిషేధ 
వాక్యములకు దృష్టఫల మేమియు లేదు. భార్యనుబొందినందున కలిగెడి సుఖము యీ విధికి 
ఫలముకాదు. ఈ విధిలేకున్నను అన్ఫతుకాలమందుగూడ భార్యను బొందినచో నీ సుఖముండును. 
కాన శాస్త్రవిహితములకును శాస్త్రనిషిద్ధములకును ప్రత్యక్ష ఫలము ఫలముగాదు. అట్లగుచో 
అదృష్టఫలములగు స్వర్గాదులయందు శాస్త్రము శాసింప బ్రయత్నించుట వ్యర్థమగును. కావున 
నిత్యములగాని, కామ్యములగాని యనుష్టించునపుడు కలిగెడి దుఃఖము వాటికి ఫలముకాదు. 
శాస్త్రము దుఃఖముకొరకు కర్మలను విధింపలేదు. పూర్వకృతదురితములు సామాన్యదుఃఖాను 
భవముచే క్షీణించునా? విశేషదుఃఖానుభవముచే క్షీణించునా? ఇందు మొదటి పక్షమున నెత్తిమీద 
శక్తికి మించినబరువు మోసి బాధపడి కూడ దురితమును బోగొట్టుకొనవచ్చును. రెండవపక్షమున 
కర్మానుష్టానాయాసదుఃఖము కంటె వేరుగ పురుషునకు ద్వంద్వరోగాది దుఃఖములు లేకపోవలసి 
వచ్చును. 

అట్టిదుఃఖము లుండుచో, నా దుఃఖములను అనుభవించుటచేతనే దురితక్షయము 
కలుగునుగాన నింక దురితక్షయముకొరకు నిత్యకర్మల విధించుట వ్యర్థమగును. 


ఓయి, “నిత్యకర్మానుష్టానాయాసదుఃఖముచే బోగొట్టుకొనదగిన దురితము వేరు. ద్వంద్వ 
రోగాది దుఃఖానుభవముచే బోగొట్టుకొనదగిన దురితము వేరు. ముసలితనమున వచ్చెడి రోగ 
దుఃఖములచే క్రీణించు దురితము వేరు. తలమీద రాళ్లుమోసిన దుఃఖముచే క్షీణించు దురితము 
వేరు. కనుకనే “న శూద్రే పాతకం కించి న్నచ సంస్మారమర్హతి” అను స్మృతి యుపపన్నమగును. 
అగ్నిహోత్రాదికర్మానుష్టానముచే బోగొట్టుకొనదగిన దురితము శూద్రునకు లేనందున వానికి 
నుపనయనాదిసంస్కారము లేదు. సంస్కారము కర్మకొరకు బుట్టినది. బ్రాహ్మణాదులయం దట్టి 
పాతకముండుటచే బ్రాహ్మణుల కాసంస్మారములు విధింపబడినవి” అని యనరాదు. 

విధింపబడిన అగ్నిహోత్రాదులు ద్వంద్వరోగాది తుల్యములనియు, సపాపులగు ద్విజుల 
కంటె నిష్పాపియగు శూద్రుడు గొప్పవాదనియును, గల్పించెడి మీ సాహసము చెప్పనలవికాదు. 
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సత్వస్వభావుడగు బ్రాహ్మణుడు సపాపుడగుట, తమ స్వభావుడగు శూద్రుడు నిష్పాపుడగుట 
యతివిచిత్రము. ఇట్టైనచో సంస్మారమునకు యోగ్యముకాని చండాల పశుపక్షి స్థావరాదులన్నియు 
తమః స్వభావము కలవయినను నిష్పాపులు కావలయును. అందుకు మీరిష్టపడినచో “వాచికైః 
పక్షిమృగతాం మాన సైరంత్యజాతితాం, శరీరజైః కర్మదో పైర్యాతి స్థావరతాం నరః” అను స్మ లతి 
విరోధించును. శూద్రులు పాపస్వభావులగుట వలననే వారలకు కర్మాధికారములేదు. బ్రాహ్మణులు 
పుణ్యస్వభావు లగుట వలననే కర్మాధికారులు. వేదాధికారులు నగుచున్నారు. భగవంతుడే 
“బ్రాహ్మణో మమ దైవతమ్‌” అని చెప్పెను. “స్రీలకు, శూద్రులకు, బ్రాహ్మణబ్రువులకును వేదమును 
వినెడి యధికారములేదు. నిష్పాపులగుటవలన శూద్రులు సంస్మారానర్దులనియు, పాపు లగుట 
వలన బ్రాహ్మణులు సంస్మారార్హులనియు ననుట చాల యసంగతము. బ్రాహ్మణులకు గల 
యజ్ఞార్హత పాపఫల మనదగదు. అట్లన్నచో నడచుట మున్నగు కర్మలయం దర్హత చరభూతములకు 
పాపమనియు, స్థావరములే పుణ్యతమములనియు ననవలెను. కావున శూద్రులు పాపులగుట 
వలననే వారికి నుపనయనాది సంస్మానార్హత వారికి లేదు. నిష్పాపులగుటవలన గాదు. నూరు 
మారు లుపదేశించినను శూద్రుడు వేదాక్షర ముచ్చరింప నర్హుడుకాడు. ఈ యది పుణ్యఫలము 
కాదు. అట్లయినచో మూగివానికి మాటాడలేకపోవుట కూడ పుణ్యఫలము కావలయును. 


అయితే “న శూద్రే పాతకం కించిత్‌” అను వాక్యమునకు “దేవర్షి పితృ బుణాత్మక 
మగు పాతకమేమియు లేదనియు, బ్రాహ్మణుడు జన్మతోడనే మూడు బుణములు కలవాడనియు, 
శూద్రుడు తమఃస్వభావుడయి అతిపాపి యగుటచే సంస్మానార్హుడు కాడని యును” అర్థము. 
ఇట్లు సత్త్వస్వభావుడగు (బ్రాహ్మణునకు విధింపబడిన యజ్ఞాది నిత్యకర్మలు పాపఫలమెట్లగును? 
యజ్ఞాదిరూపమగు నిత్యకర్మ పాపఫలమగుచో, పాపియగు శూద్రునకు గాని, చండాలునకుగాని 
యది విధింపబడియుండెడిది. కావున మహాఫలము కలవని చెప్పబడు నిత్యకర్మలు పూర్వకృత 
దురితఫలములనుట యుచితముకాదు. పూర్వోపచిత దురితఫలములయిన ద్వంద్వరోగాదులకు 
మహాఫలము (శ్రుతియం దెచ్చటను వినబడుట లేదు. కావున నిత్యకర్మలు దురితఫలములనుట 
సముచితము కాదు. 

మరియు నిత్యములకు, కామ్యములకు, కర్మస్వరూపమునందు భేదములేకున్నను, 
నిత్యములుమాత్ర మనుష్టానాయాసదుఃఖముచే నశించుననియు, అంగేతికర్తవ్యతాదుల యందు 
మార్పు (ఆధిక్యము) లేకున్నను, కేవల ఫలకామనామాత్రముచేం గామ్యకర్మలకు మాత్రము 
స్వర్గాది మహాఫలము కలదనియును జెప్పనలవికాదు. వివాహోపనయనములకు పరస్పరము 
స్వరూపభేదము కలదు. నిత్యకామ్యముల కట్లు స్వరూపభేదము లేదు. అంగేతికర్తవ్యతాభేదము 
లేదు. కారకాదిభేదమున్ను లేదు. ఇట్టిస్థితిలో నీ రెంటిలో నొకటి ఆయాసదుఃఖముచే నశించు 
ననియు, మరియొకటి నశించదనియు ననుటలో యుక్తిలేదు. కాన నట్లనుట అయుక్తము. 
ఫలకామనా మాత్రముచే కామ్యకర్శకు గొప్పతన మీయ వీలు లేదు. పురుషనిష్టమయిన 
ఫలకామన, కర్మకు స్వాభావికశక్తికంటె మించినశక్తిని పుట్టించజాలదు. దుఃఖమాత్రమును 
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గలిగించు నగ్నిహోత్రాదికర్మ పురుషునియందలి కోరికమాత్రముచే స్వర్ణమను మహాఫలమును 
బుట్టింపలేదు. దుఃఖఫలముగల యగ్ని హోత్రముచే స్వర్గమెక్కుద మను గోరిక గుర్రమునెక్కి 
యాకసముమీద విహరింతమను గోరికవంటి దగును. కాన “తురగే గగనవిహారకామ స్సంచరేత్‌” 
అను విధివలె. “జ్యోతిష్టోమేన స్వర్గకామో యజేత” అను విధికూడ వ్యర్థమగును. కాన 
శాస్త్ర విహితమయిన నిత్యాగ్నిహోత్రమునకు దుఃఖమే ఫలమనియు కామ్యాగ్నిహోత్రమునకు స్వర్గము 
ఫలమనియు ననుట యనుచితము. 

కామ్యములకు స్వర్గాదిఫలమున్నదనుట నిర్వివాదము. అట్లే నిత్యములకుగూడ నదృష్ట 
ఫలముండితీరును. లేదనుట చెల్లదు. అట్టి యదృష్టఫలముచే బంధము కలుగును. ఇంక 
నిత్యానుష్టానమున మోక్షమెక్కడిది? 

ఓయి? నిత్యకర్మలకు అదృష్టమగు (అప్రత్యక్షమగు) ఫలము కలదు. అయ్యది 
చేసినపాపములను బోగొట్టుటయే. కనుకనే ప్రాజ్ఞులు (ఉపాత్తదురితక్షయార్థమ్‌”) చేసినపాపముల 
బోగొట్టుటకు, అని సంకల్పించుచున్నారు. ఆ దురితము (ఆ పాపము) ఈ జన్మమునందు 
జేసినదికాని, జన్మాంతరమందు జేసినది కాని, రెండువిధములగు దురితము నిత్యకర్మలచే 
క్షీణించును. ప్రారబ్ధదురితముమాత్రమనుభవించియే తీరవలయును. అయ్యది ద్వంద్వాది 
రోగానుభవరూపము. ఇట్లుండ యాతనాశరీరమును పశుపక్ష్యాది జన్మలను యిచ్చు దురితమును 
రూపుమాపునట్టి నిత్యకర్మ సంసారనాశమగును గాని బంధహేతువుకాదు. కావున నిత్యకర్మలవలన 
మోక్షము సిద్ధించునన్నచో, 

అట్లుకాదు. అవిద్యాపూర్వకమగు శుభాశుభకర్మకు విద్యయే నాశకారణమగును గాని 
యవిద్యాపూర్వకమగు నిత్యకర్మానుష్టానము నాశకారణము కాదు. తమోమూలకమగు 
సర్పాదిభయమునకు తమోమూలకమగు పిశాచాదిభయము నివర్తకము కాదు, అని మీమాంసకుల 
కొకవిధమయిన సమాధానము. 


వస్తుతః నిత్యకర్మలచే దురితము పోవునని యంగీకరించినను, వెనకజేసిన సుకృతము 
నశించదు. అట్లే దురితమూలమయిన అజ్ఞానముకూడ నశించదు. అట్టితటి దురితమూలమయిన 
అజ్ఞానము, సుకృతకర్మసముదాయము నుండ పురుషునకు నిత్యాను ష్టానమాత్రముచే మోక్ష 
మెక్కడిది? కాన నిత్యములు దురితక్షయార్థములని యంగీకరించినను నిత్యానుష్టానమువలన 
ముక్తిలేదని తెలియవలయును. 


ఓయి, అవిద్యామూలకమగు నిత్యకర్మ అవిద్యామూలకమగు పాపకర్శకు నాశము కాదను 
నియమ మంగీకరింపక వీలులేదు. అవిద్యామూలకమయిన అభక్ష్యభక్షణా రూపమగు (తినరాని 
వస్తువులను దినుటరూపమగు) పాపకర్మకు అవిద్యామూలమయిన చాంద్రాయణాదిప్రాయళ్చిత్తకర్మ 
నాశకమగుచున్నది. అట్లుకానిచో, ధర్మశాస్తములోనున్న ప్రాయళ్చిత్తకాండ యంతయు వ్యర్థ 
మగును. అనినచో, 
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నిజమే. అవిద్యామూలకమగు కర్మ అవిద్యామూలమయిన కర్మను నశింపజేయదని 
మేమనము. మరేమనిన అవిద్యామూలమయిన కర్మ అవిద్యామూలమయిన కర్మను నిశ్శేషముగా 
నశింపజేయదని మేమందుము. అజ్ఞానమను మూలము శేషముండుటచే మా నియమమునకు 
భంగములేదు. అజ్ఞానమను మూలము కర్మవలన బోనేరదు. మృణ్మయ మగు ఘటము మృత్తును 
నాశ మొనర్పదు. 

అయితే జ్ఞానపూర్వకమయిన చాంద్రాయణాది ప్రాయశ్చిత్తమే అభోజ్య భోజన 
దురితమును బోగొట్టుననియు, నట్లే జ్ఞానపూర్వకమగు నిత్యకర్మయే అజ్ఞానపూర్వక మగు 
దురితమును బోగొట్టుననియు మీరందురేమో? అట్లనరాదు. కర్మయంతయు అవిద్యాకామములు 
బీజముగా గలదికాని, జ్ఞానము బీజముగా గలది కాదు. జ్ఞానపూర్వకమగు కర్మయే అసంభవము. 
భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుడు అవిద్వద్విషయము కర్మయనియు, విద్వద్విషయము కర్మసంన్యాస 
మనియును నుపపాదించి యున్నాడు. 

“య ఏనం వేత్తి హంతారం యశ్చేనం మన్యతే హతమ్‌ । 
ఉభౌ తే న విజానీతః నాయం హంతి నహన్యతే ॥ ” 


“ వేదావినాశినం నిత్యం య ఏనమజమవ్యయమ్‌ । 
కథం స పురుషః పార్ట, కం ఘాతయతి హంతి కమ్‌ ॥ ” అను నీశ్లోకములు 
రెండును జ్ఞానికి సర్వకర్మాభావమును జెప్పుచున్నది. 
“జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌” అను శ్లోకము జ్ఞానులకును, 
అజ్ఞానులకును జ్ఞానకర్మలను విభజించి చూపుచున్నది. 


“అజ్లానాం కర్మసంగినామ్‌” 
ల 


“తత్త్వవిత్తు మహాబాహో” అను నీ వాక్యములు రెండును విద్వాంసునకు సర్వ 
కర్మసంన్యాసమును జెప్పుచున్నది. 
“ ప్రకృతేః క్రియమాణాని గుణైః కర్మాణి సర్వశః । 
అహంకారవిమూఢాత్మా కర్తా౭_హమితి మన్యతే 1” అనుశ్లోకము అజ్ఞానికి 
కర్త్రత్వమును సూచించుచున్నది. 
న్‌ ఆరురుక్షోర్మునేర్యోగం కర్మ కారణముచ్యతే 
యోగారూఢస్య తస్యైవ శమః కారణముచ్యతే ” అను శ్లోకము ఆరురుక్షువగు 
నజ్ఞానికి కర్మసాధనమనియు, ఆరూఢుడగు జ్ఞానికి సర్వకర్మసంన్యాసమనియును జెప్పుచున్నది. 
“ఆరో జిజ్ఞాసురర్దార్థ జ్ఞానీ చ భరతర్షభ |” 
“ఉదారాస్సర్వ ఏవైతే జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతమ్‌” అను శ్లోకముచే నార్హాదులు మువ్వురు 
నజ్ఞానులు గొప్పవారనియు, జ్ఞానియొక్కడే యాత్మరూపుండనియు భగవంతుందగు శ్రీకృష్ణుడు 
జ్ఞానినే యాత్మగా స్తుతించెను. అందువలన జ్ఞానికి అకర్షత్వము, నజ్ఞానులగు పై మువ్వురకు 
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కర్తృత్వమును సిద్ధించుచున్నది. 
“ తైవిద్యా మాం సోమపాః పూతపాపాః | యజ్ఞైరిష్ట్వా స్వర్గతిం ప్రార్థయన్తే ! 
తే పుణ్యమాసాద్య సురేంద్రలోకమ్‌ । అశ్నంతి దివ్యాన్‌ దివి దేవభోగాన్‌ ॥ ” 
“తేతం భుక్త్వా స్వర్గలోకం విశాలం । క్రీణే పుణ్యే మర్యలోకం విశన్తి । 
ఏవం త్రయీధర్మమనుప్రపన్నాః | గతాగతం కామకామా లభన్తే ॥ ” 
అను వచనములుగూడ నజ్ఞానికి కర్త్షృత్వమును సూచింపుచున్నవి. ఇట్లే అజ్ఞానికిం 


గర్మలను, జ్ఞానికి కర్మాభావమును సూచించు ప్రమాణము లనేకములు కలవు. వాటినిగూడ 
నిట ననుసంధానము చేసికొనవలయును. 


కావున భగవంతుండు విధించిన నిత్యకర్మను భగవదారాధనబుద్దితోం జేయువారు 
భగవత్మర్శకారులనియు వారు సమాహితచిత్తులైనను గర్మాధికారులే యనియు వారు పైపైని 
ఫలములకంటె హీనమగు దిగువఫలమును విడిచిపెట్టుచు గృతార్థతం జెందవలసినవా రనియును 
శ్రీకృష్ణభగవానుడు, 
“ అథ చిత్తం సమాధాతుం న శక్నోషి మయి స్థిరమ్‌ | 
అభ్యాసయోగేన తతో మామిచ్చాప్తుం ధనంజయ ! ॥ 
అభ్యాసే౭_ ప్యసమర్జో౭_ సి మత్మర్మపరమో భవ । 
అథైతదప్యశక్తోసి కర్తుం మద్యోగమాథ్రితః 
సర్వకర్మఫలత్యాగం తతః కురు యతాత్మవాన్‌ Tee 
అని చిత్తసమాధానాదులయందు శక్తిచాలని యజ్ఞానికి ఫలత్యాగమును విధించి వీరందరు 
నజ్ఞానులనియుం గర్మాధికారులనియు నిరూపించెను. 


ఇక అనిర్దేశ్యమగు నక్షరాత్మతత్త్వమును నుపాసించువారలకు “అద్వేష్టా సర్వ భూతానాం” 
అను శ్లోకము నారంభించి ద్వాదశాధ్యాయపరిసమాప్తి పర్యంతము సర్వభూతములయందు 
ద్వేషములేకుండుట, మైత్రి, కరుణ, నిర్మమత్వము, నిరహం కారత్వము, సుఖదుఃఖములయందు 
సామ్యము, సంతోషము మున్నగు సాధనములను; 13వ అధ్యాయమందు “అమానిత్వ 
మదంభిత్వం” ఇత్యాది శ్లోకములచే మజటికొన్ని జ్ఞానసాధనములను శ్రీకృష్ణు డుపదేశించుటచే 
జ్ఞానులకు గర్మాభావము స్పష్టపడుచున్నది. ఇట్లు జ్ఞానులకు గర్మాధికారము లేకుండుటవలననే 
అధిష్టానాది పంచకము కారణముగాగల నిత్యకామ్య నిషిద్ధాదికర్మలను విడచినట్టియు ఆత్మాభేదము 
ను గుర్తించినట్టియు జ్ఞాననిష్టయం దుండు పరమహంస పరివ్రాజకులకే 

“ అనిష్టమిష్టం మిశ్రం చ త్రివిధం కర్మణః ఫలమ్‌ 
భవత్యత్యాగినాం ప్రేత్య న తు సన్వాసినాం క్వచిత్‌” 

అను శ్లోకముచే ననిష్టాదికర్మఫలత్రయములేదని చెప్పెను. మిగిలిన యజ్ఞానులును 

అసన్వ్యాసులు కర్ములు నగువారికి ననిష్టాది కర్మఫలత్రయము తప్పదు. ఈ ప్రమాణములం 
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బట్టి కర్ములకు గర్మచే బంధమనియు, జ్ఞానులకు జ్ఞానముచే మోక్షమనియు, జ్ఞానమువలననే 
మోక్షమనియు గర్మవలన మోక్షములేదనియు నిర్ణయమగుచున్నది. గీతాశాస్త్రము ముముక్షువునకు 
జ్ఞాననిష్టయే శరణ్యమని విభజించి చూపినది. కాన అజ్ఞ్జునకు చిత్త శుద్ధ్వర్థము కర్మయోగ 
మావశ్యకము. జ్ఞానికి మోక్షార్థము జ్ఞాననిష్ట కర్తవ్యము. అజ్ఞాన కృతములైన బంధములు 
అజ్ఞానమయమైన కర్శచే నివర్తించవని యింతకుముం దెన్నియో మాజులు చెప్పంబడి యున్నది. 
జ్ఞానాజ్ఞానములకు విరోధముకాని అజ్ఞానమునకు గర్మకును విరోధము లేదని యుక్తప్రాయమే. 


నిత్యకర్మ జ్ఞానపూర్వకమేకాని యజ్ఞానపూర్వకము గాదని మీ రనరాదు. జ్ఞానమన 
నేదియో యింతవఅకు మీకు బోధపడలేదు. నేనుజేసిన యీపాపమును నీకర్మ రూపుమాపు 
ననునది జ్ఞానమని మీరు పొరబడుచున్నారు. అది యజ్ఞానమే కాని జ్ఞానముకాదు. నేను 
అకర్తను, అభోక్తను చిన్మాత్రుండను, నను నాత్మజ్ఞానమే జ్ఞానమని మేము చెప్పుచున్నాము. 
ఇయ్యది కర్మకు మూలముగాదు. పైపెచ్చు నాశకము. కావున నిత్యకర్మకాని ప్రాయశ్చిత్త కర్మగాని 
కామ్యకర్మగాని ప్రతిషిద్ధకర్మగాని వ్యాయామముమున్నగు లౌకికకర్మలుగాని యివన్నియు 
నజ్ఞానమూలకములే కాని జ్ఞానమూలకములు కావు. అజ్ఞానమూలకమగు కర్మ జ్ఞానముచేతనే 
నివర్తించును. తమోమూలకమగు రజ్జుసర్పభ్రాంతి తమోనివర్తకమగు ప్రకాశముచేతనే తొలగును. 
ఇట్లు కర్మలచే నివృత్తిచెందని యజ్ఞానము తత్మార్యములైన సుకృతకర్మలు నుండగా 
కర్మాజ్ఞానములను నివర్తింపంజేయునట్టి సర్వకర్మసన్న్యాస పూర్వకమగు జ్ఞానము లేకపోవుచుండగా 
బురుషునకు మోక్ష మెక్కడిది? అజ్ఞానము తత్ర్రయుక్తకర్మలు పురుషునకు కంఠపాశములేకదా! 
వానిని ఛేదించుటకు జ్ఞానమను గొడ్డలిని సంపాదింపవలెంగాని నిత్యకర్మయను మటతియొక 
త్రాడును మెడకు జుట్టుకొందురా? 

ఓయీ, శాస్త్రము విద్యాత్మకముగాని యవిద్యగాదు. అట్టి గీతాశాస్త్రమే యజ్ఞానికిం 
గర్మచేయుమని చెప్పుచున్నది. విద్యారూపమైన శాస్త్రముచేం జెప్పంబడినకర్మ యవిద్యాపూర్వక 
మెట్లగును? అన్నచో ఓహో, ఇదియా మీయాశయము. శాస్త్రము చెప్పినంతమాత్రమున 
నిత్యనైమిత్తికాది కర్మలన్నియు విద్యాపూర్వకములని మీరన్నచో ననర్భకారణములైన 
బ్రహ్మహత్యాదులు పనికిరావని మాత్రము చెప్పినది శాస్త్రముకదా? శాస్త్రములేనిదే యట్టివి 
యనర్థకారణములని మీకెట్లు తెలిసినది? అర్జానర్థవిభాగము శాస్తాధీనముకాని పురుషబుద్ధ్య 
ధీనము కాదుకదా? అనర్థములను నిర్ణయించినభాగమును నిషేధశాస్తమందురు. విధిశాసస్తా 
వగతములైనవి. విద్యాపూర్వకము లగుచో నిషేధశాస్తావగతములైన బ్రహ్మహత్యాది మహా 
పాతకములుగూడ విద్యాపూర్వకములే కావలయును. అట్లు మీరంగీకరించుటకు వీలులేదు. 
నిత్యకర్మల ననుష్టించినచో చిత్తశుద్ధిద్వారా క్రమముగా మోక్షము వచ్చును. బ్రహ్మహత్యాదుల 
ననుష్టించినగూడ మోక్షము వచ్చునని యంగీకరింతురా? విద్యాపూర్వక ములైన కర్మల 
ననుష్టించిన మోక్షమని కదా మీ మతము! మీరుచెప్పిన యుక్తివలన బ్రహ్మహత్యాదులుకూడ 
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విద్యా పూర్వకములే యైనవికదా? ఇంక వాని ననుష్టించినచో మోక్ష మేలరాదు? అను ప్రశ్నకు 
మీరేమి సమాధానమిత్తురు? ఏమియు నీయంజాలరు. నోరెత్త వీలుండదు. కాన శాస్త్రార్థమైనను 
గర్మమాత్రము విద్యావిషయ మెన్నటికింగాదు. కర్మ సన్వ్యాస పూర్వక జ్ఞానమొక్కటి యే 
విద్యావిషయమగును. కావున నజ్ఞానవిషయమైన కర్మానుష్టానమువలన మోక్షము లేదు. 

ఈ నియమ మంగీకరించనిచో బాధయేమి? అని యందురేమో! అజ్ఞానములేనిదే 
యేకర్మయందును బురుషునకుం బ్రవృత్తియే కుదరదు. మానవునకు గర్మలయందలి ప్రవృత్తినిబట్టి 
వాని కవిద్యయున్నటుల నిర్ణయింపవలసినదే కాన మీరు చెప్పిన నిత్యకర్మ లవిద్యామూలకము 
లనుటలో సంశయములేదు. వానివలన మోక్షము రాంజాలదు. 

అవిద్యాపూర్వకమగు పుణ్యపాపకర్మ విద్యచేతనే నశించునని సిద్ధాంతి చెప్పగా దానిని 
సహింపలేక పూర్వవాదియగు మీమాంసకుడు శాస్త్రప్రతిపాదిత మైనందునం గర్మ యంతయు 
విద్యాపూర్వకమేయని వాదించెను. ఆ వాదమునుగూడ సిద్ధాంతి నిరాకరించెను. ఇప్పుడు మజల 
పూర్వవాది ప్రకారాంతరముచే గర్మలు విద్యాపూర్వకములని సాధింప యత్నించుచున్నాడు. 
అదెట్లన “ఓయీ, దేహవ్యతిరిక్తమైన యాత్మ తెలియనిచో దేహాంతరముచే ననుభవింపందగిన 
ప్రాజాపత్యస్వర్థాదిఫలములం దేమానవునకును నాశ కలుగదుకదా! అట్టియాశలేనిదే నిత్యకామ్య 
కర్మలందు ప్రవృత్తికుదరదుకదా! కాన దేహాతిరిక్త ఆత్మజ్ఞానపూర్వకముగం జేసెడి నిత్యకామ్యకర్శలు 
జ్ఞానపూర్వకములే యగునుగాని యజ్ఞాన పూర్వకము లెట్లగును? అని. 

ఇందులకు సమాధానము: కర్మ చలనాత్మకము. ఇది యనాత్మకర్తకము గాని 
యాత్మకర్తకము గాదు. ప్రతిమానవుడు “అహం కరోమి” “నేను చేయుచున్నాను అని 
ప్రవర్తించుచున్నాడు. ఈ ప్రవృత్తి (చలనము) దేహాదులయందే కనిపించుచున్నది. కాన దీనికి 
దేహాదులే కర్తలు. నిత్యనైమిత్తికమగు వైదికకర్మగాని వ్యాయామరూపమగు లౌకికకర్శగాని 
యంతయు చలనరూపమే. “ఇది యంతయు ననాత్మయగు దేహమువలన నెరవేజునదే” 
అనాత్మలయిన దేహేంద్రియాదులు వ్యాపించినపుడే కర్మ నెబివేరుచున్నది. అయితే గమనాది 
క్రియలయందీన్యాయము సరిపోయినను నింద్రియాంతఃకరణములకుం జలనము లేకున్నను, 
దర్శన సంకల్పాదిక్రియలు కలుగుచున్నవికదా” అని మీ రభిప్రాయపడ వచ్చును. అదియును 
మీకుం బొరపాటే. “చంచలం హి మనః కృష్ణ” అను శాస్త్రమును బట్టియు లోకానుభవమును 
బట్టియు నొకచోట నిలకడగా నుండకపోవుటయను చాంచల్యము మన ఆది యింద్రియములకు 
గూడం గలదు. మనసునకుగాని యింద్రి యములకుగాని వృత్తివలన చలనమే లేనిచో శబ్దాది 
విషయములను (గహింపలేవు. చక్షు శ్రపీత్రములు వృత్తిరూపమున విషయప్రదేశమునకు వెడలి 
విషయములను (గ్రహించుచున్నవని వేదాంతశాస్త్రము చెప్పుచున్నది. వాయువేగముకంటె 
మనోవేగము గొప్పదని లోకప్రతీతి కలదు. శరీరము రామేశ్వరములోనుండ మనస్సు కాళికేగును. 
ఈ దేహేంద్రియమనస్సులకు చలనములేనందువనలననే సుషుప్యాదులయందు నిర్వ్యాపా 
రత్వము కలుగుచున్నది. కాన కర్మయంతయు దేహేంద్రియమనస్సుల నాశ్రయించి యున్నది 
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గాని యాత్మనాశ్రయించిలేదు. ఆత్మ యచలుండు. “అచలోల_ యం సనాతనళొ అని గీతలలోనే 
కలదు. పరిపూర్ణచైతన్యరూపు డగుటవలన నాత్మ యచలుడగుచున్నాడు. ఇట్లు అచలుడగు 
నాత్మకు చలనాత్మక కర్మాశ్రయత్వ మెట్లు? చలనరూపమగుకర్మ యాత్మకర్తృక మగుటకాని 
యెట్లు? 

ఆత్మ బుద్ధిపరిచ్చిన్నుడనియు, ఆతనికి ఉత్రాంతి (లేచిపోవుట) గతి (వెళ్లుట) మున్నగు 
కర్మలు కలవనియు ననరాదు. 

“ధ్యాయతీవ లేలాయతీవ” అను(శ్రుతినిట్టి బుద్ది చలించుచుండ నాత్మ చలించిన 
ట్లగపడును. ఇంతియేకాని చలనాదిక మాత్మది కాదు. బుద్ధియను నుపాధియొక్క ధర్మము 
నధ్యాసచేయుటచే, ఉత్రాంత్యాదులు ఆత్మకు గలుగుచున్నవి కాని, నిజముగ ఆత్మవికావు. 
స్వభావతః ఆత్మ యచలుడు, అపరిచ్చిన్నుడు. “అజో నిత్యశ్శాశ్వతోల_ యం పురాణ అని 
శుతిప్రమాణము. కాన అచలుడగు ఆత్మకు దేహాద్యనాత్మాశయమగు కర్మయందు “అహం 
కరోమి” యను ప్రవృత్తి కుదరదు. అయినను లోకము గర్మలయందు బ్రవర్తించు చునేయున్నది. 
అందుకాత్మానాత్మల కధ్యాసయే కారణమని యెల్ల రంగీకరించవలయును. ఇట్లంగీకరించుచో, 
నిత్యనైమిత్తికాది కర్మలయందు బ్రవర్తించుటకు, ఆత్మ దేహవ్యతిరిక్తుడను జ్ఞానము కారణముకాదు. 
దేహేంద్రియాంతఃకరణతాదాత్యాధ్యాస వలన నేర్చడిన “నేను కర్తను” “నేను భోక్తను” అను 
మిథ్యాజ్ఞానము కారణము. కాక నిజముగా వీరలకు “నేను దేహవ్యతిరిక్తుడను” అను 
ఆత్మజ్ఞానమున్నచో, శరీరము స్నానము చేయునపుడుకాని, దానియవయవములగు చేతులు 
హోమముచేయునపుడుకాని, “శరీరము స్నానమాడు చున్నది. చేయి హోమముచేయుచున్నది” 
అని యనవలయును. అట్లెవ్వరు ననుటలేదు. పైగా నేను స్నానము చేయుచున్నాను. నేను 
హోమము చేయుచున్నాను. అని యనుచున్నారు. కాని దేహవ్యతిరిక్తాత్మజ్ఞానము కూడ వీరికి 
దృఢముగ లేదు. వీరు మిథ్యాజ్ఞానులే. మిథ్యాజ్ఞానమువలననే వీరికి నిత్యకామ్యాదికర్మలయందు 
బ్రవృత్తి. దేహవ్యతిరిక్త అకర్రభో క్రాత్మజ్ఞానమువలనగాదు. దేహవ్యతిరిక్త్రమయిన ఆత్మ కర్తకాని 
భోక్తకాని కానేరదు. 

అయితే వీరలకు దేహాదులయందు అహమను అనాత్మతాదాత్యాధ్యాస గౌణజ్ఞానము 
కాని మిథ్యాజ్ఞానముకాదు. “ఆత్మావై పుత్రనామాసి” అనుశ్రుతి ననుసరించి, తనపుత్రునియందు 
తా ననుబుద్ధివలె, తన దేహమునందుగూడ తానను బుద్ది గౌణము. తనకు (ప్రైమాస్పదమయిన 
గోవునందు “నా ప్రాణమిది” అను బుద్ధివలె, దేహాదులయందు తాననుబుద్ధికూడ నట్లే గౌణము. 
అని మీరు శంకించవచ్చును. 


ఈ యది యుక్తముకాదు. గౌణ మిథ్యాజ్ఞానములకు భేదము కలదు. పరస్పర భేదము 
తెలియనివాటియందు మిథ్యాజ్ఞానము కలుగును. భేదము తెలిసినవాటియందు గౌణజ్ఞాన 
మేర్చడును. చీకటిలో స్థాణువును జూచి; అది స్థాణువయినది, పురుషుడయినది, అను భేదము 
తెలియనప్పుడే పురుషుడనుభ్రాంతి పుట్టును. ఇట్లె శుక్తి రజస్థలమందుగూడ; గౌణస్థలమున 
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తాను వేరు, తనపుత్రుడు వేరు, అను భేదజ్ఞానముండియే (శుతి నాధారముగ జేసికొని, 
తాననుజ్ఞానము గలుగుచున్నది. అట్లె తానువేరు, తనగోవు వేరు, అని తెలిసియుండియే తనకు 
గోవునందుగల ప్రేమనుబట్టి గోవునందు తా ననుజ్ఞానము బుట్టుచున్నది. ఇట్లు గౌణ 
మిథ్యాజ్ఞానములకు భేదము ప్రసిద్ధము. 

మరియు అజ్ఞానమువలన అది కానిదానియందు అది యనుబుద్ది మిధ్యాజ్ఞానము. 
వివేకమువలన అదికానిదానియందు అది యను బుద్ధి గౌణము. మిథ్యాజ్ఞానము భ్రమ, 
గౌణజ్ఞానము ప్రమ. ఇ ట్లీరెంటికి భేదవ్యవహారము లోకసిద్ధము. 


మరియు దేహాదులయం దహ మనుజ్ఞానము గౌణమగుచో, దేహాదులకార్యములు కూడ 
గౌణములు కావలయును. గౌణాత్మచేసిన పనులు ముఖ్యములు కాకూడదు. గౌణాత్మయగు 
పుత్రుడు భుజించ ముఖ్యాత్మయగు తండ్రి భుజించినట్లు కాదు. కాని ప్రకృతమున 
దేహాదిసంఘాతము చేసినపనిని ముఖ్యమనియే యాత్మ తలంచుచున్నాడు. “నేను వెళ్ళితిని, 
నేను తింటిని, నేను స్నానమాడితిని” అని లోకవ్యవహారము కలదు. కావున సంఘాతముయొక్క 
కార్యములందు ముఖ్యకార్యము లను జ్ఞానముండుటవలనను, గౌణకార్యము లను జ్ఞానము 
లేకపోవుటవలను, సంఘాతమునందు నే ననుజ్ఞానము గౌణము కాదు. మిథ్యయే యగును. 


గౌణజ్ఞానము అధికరణమును స్తుతించునుగాని, ముఖ్యకార్యమును సాధింపదు. యృంహో 
మాణవకః” అనుచోట సింహశబ్దము ఉపమావాచకము లోపించినశబ్దము. సింహ ఇవ, అగ్నిరివ, 
అని యర్థము. ఇచట సింహశబ్దము ఏనుగుయొక్క కుంభస్థలమును భేదించుటరూపమయిన 
సింహకార్యమును సాధించదు. అగ్నిశబ్దమున్ను, దాహాదిరూప మయిన అగ్నికార్యమును 
సాధించదు. (దేవదత్త మాణవకులకు) మరేమనిన, సింహము నందలి క్రార్యగుణమును దీసికొని 
దేవదత్తుడు క్రూరుడనియు, అగ్నియందలి పైంగల్య గుణమునుబట్టి మాణవకుడు 
పింగళుడనియును, దేవదత్త మాణవకులను స్తుతించునని భావము. 

ఇందు తత్త్వమిది. దేహాది సంఘాతములయొక్క కార్యములుకూడ ముఖ్యములు కావు. 
అనాత్మలయిన దేహాదిసంఘాతముల నెట్లు ఆత్మగా దలచుచున్నాడో అట్లే వాటి కార్యములనుగూడ 
ఆత్మకార్యములుగ దలంచుచున్నాడు. కాన సంఘాతకార్యములు మిథ్యాకార్యములేకాని ముఖ్యాత్మ 
కార్యములు కావు. వాటి యందు ముఖ్యకార్యములను జ్ఞానము మిథ్యయే. ఈ మిథ్యాజ్ఞానము 
వలననే అజ్ఞానికి సంసారబంధ మేర్ప్చడుచున్నది. కాన దేహాదిసంఘాతము గౌణాత్మయు కాదు. 
ముఖ్యాత్మయుకాదు. మిథ్యాత్మయే. వాని కార్యములుకూడ గౌణ ముఖ్యములు కావు. 
మిథ్యాభూతములే. 

మరియు గౌణవాక్యమును బ్రయోగించువాడు దేవదత్తుడు సింహముకాదనియు అగ్ని 
మాణవకుడు కాదనియు తెలియుచున్నాడు. అట్లు భ్రాంతుడు మిథ్యాప్రత్యయ గోచరమగు 
స్థాణుపురుషాదికమును తెలియుటలేదు. వీడు పురుషుడు కాదు, ఇది రజతము కాదు, ఇది 
సర్పముకాదు అను జ్ఞానముగలవాడు స్థాణు, శుక్తి, రజ్జువుల జూచి పురుష రజత, సర్పములను 
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(భ్రాంతిని పడడు. దేహాదిసంఘాతము గాణప్రత్యయ విషయమే యగుచో లోకము యీ 
సంఘాతము ఆత్మకాదని తెలిసికొనును. అట్లు లోకము గుర్తించుట లేదు. నేను మనుష్యుడను 
అని తెలిసికొనుచున్నాడు. దేహాదిసంఘాతము అనాత్మయని గ్రహించు విద్వాంసుడుమాత్రము 
సంఘాతమును ఆత్మగా (గహించుటలేదు. కావున సంఘాతమునందు అహం(ప్రత్యయము 
అజ్ఞానులకు మిథ్యయే. 

గౌణసింహాగ్నులగు దేవదత్తమాణవకులచే ముఖ్యసింహాగ్నులకార్యము నెరవేర్చ బడుదు. 
దేవదత్తమాణవకులయం దాశబ్దములు, క్రౌర్య పైంగల్యగుణములను నిమిత్తముగా చేసికొని 
స్తుతికొరకు బ్రయోగింపబడినవి. ఇట్లు స్తుతింపబడు దేవదత్తమాణవకులు “నేను సింహమును 
గాను, నేను అగ్నిని కాను” అని తెలిసికొనుచున్నారు. సింహముయొక్కపని నాదికాదు. అగ్నిపని 
నాదికాదు అనియు గుర్తించుచున్నారు. అట్లు దేహాదిసంఘాతము నేను కాను, దేహాదిసంఘాతము 
యొక్క పని నాదికాదు? అని లోకము గుర్తించుటలేదు. పైగా దేహాది సంఘాతమునందు నే 
నను జ్ఞానము, సంఘాతకార్యములందు నాపని యనుజ్ఞానమున్ను లోకములో నగపడుచున్నది. 
కావున సంఘాతమునందలి అహం ప్రత్యయము (నే ననుజ్ఞానము) గౌణముకాదు. మిథ్యయే. 
కూటస్టుడు, ముఖ్యాత్మ. సంఘాతము మిథ్యాత్మ, పుత్రాదులు గౌణాత్మలు - అని భేదమును 
(గహింపవలెను. 

దేహాదిసంఘాతము జడమనియు నందువలన దానికి కర్తృత్వ ముపపన్నము గాదనియు 
నాత్మయందు స్మృతి యిచ్చాప్రయత్నములు కలవనియు వానిచే నాత్మయే కర్మ చేయుననియును 
దార్మి కాదు లందురు. ఇయ్యది సరికాదు. ఆత్మ యందలి స్మృతి యిచ్చాప్రయత్నాదులు 
మిథ్యాజ్ఞానమును నిమిత్తముగాగల యిష్టానిష్టవ స్త్వ్వనుభవమువలనంబుట్టిన సంస్మారమువలన 
నేర్పడును. అనగా ననాత్మయందు నేనను మిథ్యాప్రత్యయము కలుగగా నా సంఘాతముయొక్క 
పనులయందు “మమేతి” (నాదియను) మిథ్యాప్రత్యయము కలుగును. పిదప తత్భ్సలములైన 
యిష్టానిషులయందు నాచే నిది యనుభవింపం బడుచున్నది. “నాకిది ఫలము” అను మిధ్యాజ్ఞాన 
ముదయించును. ఇట్టి మిథ్యాజ్ఞానపూర్వక మగు ఫలానుభవము వలన సంస్మారము పుట్టును. 
ఆ సంస్మారమువలన స్మృతి యుదయించును. తరువాత స్మృతమైన వస్తువునం దిచ్చ పుట్టును. 
పిదప దానిని బొందుటకొరకుం బ్రయత్నించును. ఇట్లు స్మృతీచ్చా ప్రయత్నములు మిథ్యాజ్ఞాన 
పూర్వకము లగుచున్నవి. ఈ జన్మయందుగాని జన్మాంతరమునందుగాని యనుభవింపంబడని 
పదార్థము స్మృతిగోచరముకాదు. ఈ జన్మయందు బురుషునకు దేహాదిసంఘాతము నందు 
“అహమ్మమ” అభిమానములు, వానివలన రాగద్వేషాదులు, వానివలన ధర్మా ధర్మములు, ఆ 
పిదప ధర్మాధర్మఫలమైన సుఖదుఃఖానుభవము నెట్ల కలుగుచున్నదో యట్లే గడచిన జన్మలయందు 
గూడ. కావున సుఖదుఃఖానుభవ రూపమగు నీ యతీతానాగత సంసారజాతమంతయు 
నజ్ఞానకృతమనియు, ననాదియనియు నూహింపవలెను. ఇట్టి సంసారానుభవము మిథ్యాప్రత్యయ 
పూర్వకముగాని యాత్మకు స్వాభావికముకాదు. ఈ జన్మయందలి మిథ్యాప్రత్యయమునకు 
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జన్మాంతరమునందలి మిథ్యాప్రత్యయము కారణము. పూర్వపూర్వాధ్యాస ఉత్తరోత్తరాధ్యాసము 
గూర్చి కారణమగును. ఇట్లు మిథ్యాప్రత్యయ పూర్వకమగు నీ సంసార మనాదిగా చక్రమువలెం 
బరిభ్రమించుచున్నది. ఇట్లు అజ్ఞానము కారణముగా గలదగుటవలననే సంఘాతమునందు 
“అహం ప్రత్యయము మిథ్యా ప్రత్యయముగాని గౌణముకాదు. కాన సంసారమంతయు నవిద్యాకృత 
మగుటవలన సర్వకర్మసన్న్యాసపూర్వకజ్ఞాన నిష్టచేతనే నిశ్శేషసంసారోపరమము సంభవించును. 
విద్యావిద్య లకే విరోధము. అవిద్యాపూర్వకమగు కర్మచే సంసారమునకు సమూలముగ నుచ్చేదము 
లేదు. కాన జ్ఞానమువలననే మోక్షమని సిద్ధించినది. 

ఎట్లన దేహాదిసంఘాతమునందలి “అహం” ప్రత్యయమను దేహాభిమాన మవిద్యాకృత 
మగుటచే విద్యవలన నవిద్య నివర్తించగా దేహాభిమాన మిక నుండదు. కాన సంసారములేదు. 
దేహాభిమానమున్నంతవజకే సంసారము. అజ్ఞానులు దేహాభిమానము తోడనే సంసారము 
ననుభవించుచున్నారు. ఆత్మానాత్మలను వివేకపజచి తెలిసికొనువాడు దేహాదిసంఘాతమునం 
దాత్మబుద్ధిని యుంచడు. స్థాణువును దెలిసికొనిన పురుషుడు స్థాణువునం దిది పురుషుడను 
జ్ఞానమును పొందడు. 

“ఓయీ! యిచట స్థాణుపురుషదృష్టాంత మనాత్మయం దాత్మభ్రాంతికి ననుకూల పడదు. 
ఉన్నస్థాణువునందు అచట లేనిపురుషునిగూర్చి భ్రాంతి చెందుచున్నాడు. ఆత్మానాత్మ స్థలమున 
విద్యమానమగు దేహాదిసంఘాతమునందే విద్యమానమగు నాత్మను భ్రాంతిపడు చున్నాడు. 
కనుక స్థాణుపురుషదృష్టాంతమున “అవిద్యమానపురుషభ్రమయు, దార్‌ష్టాంతిక మున విద్యమాన 
ఆత్మభ్రమయు నని యీరెంటికి భేదము అస్పష్టము. అనినచో నట్లుకాదు. స్థాణువునందు 
పురుషుడను బుద్ధివలె యనాత్మయందు ఆత్మయను బుద్దిభ్రమయను నంశముమాత్రమే యిచట 
దృష్టాంతదార్‌ష్టాంతికములకు సాధర్యముగ వివక్షితమైనది. 

“ఓయి! ఎవడు స్థాణుపురుషుల నుభయమును దెలిసికొనుచున్నాడో వానికి స్థాణువు 
నందు పురుషభ్రమ కలుగుచున్నది. అంతేకాని యా రెంటిలో నొకదానిని తెలియనివానికి 
గాని యా రెంటిని తెలియనివానికిగానియా భ్రాంతి పుట్టుటలేదు. అట్లే యాత్మానాత్మలను తెలిసిన 
వానికి సంఘాతమునందు ఆత్మభ్రాంతిపుట్టుచున్నదా? లేక యా రెంటిలో నొకదానిని 
తెలియనివానికా? లేక యా రెంటిని తెలియనివానికా? ఇం దేపక్షము మీకు సమ్మతము? 
అన్నిట దోషము కలదు. మొదటిపక్షము కుదరదు. మొదటిపక్ష మవలంబించినచో నాత్మా౭_ 
నాత్మవేత్తయగు సమ్యక్‌జ్ఞానికే సంఘాతమునం దాత్మభ్రాంతి కలుగవలసివచ్చును. రెండవ 
పక్షముకూడ కుదరదు. ఇందు ఆత్మను తెలియనివాని కాత్మభ్రాంతియా? అనాత్మను తెలియని 
వానికా? మొదటిది కుదరదు. పురుషుని తెలియనివానికి స్థాణువునందు బురుష భ్రమ యె 
ట్లసంభవమో యాత్మను తెలియనివారికింగూడ సంఘాతమునం దాత్మభ్రమ య ట్లసంభవము. 
ఇక రెండవపక్షమును కుదరదు. ఏలయన అనాత్మను తెలియనివాడే లోకమునం దుండడు. 
ఇట్లే మూడవపక్షమును గుదరదు. ఆత్మానాత్మలను ఉభయమును దెలియని సుషుప్తి మృత్యాదుల 
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336 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
యం దేరికిని భ్రమ సంభవించుటలేదు. అని యొక యాశంక- 


సమాధానము :- ఆత్మనుగాని యనాత్మనుగాని యెవరు బాగుగా తెలిసికొను చున్నారో 
వారికి సంఘాతమునం దాత్మభ్రాంతిలేదు. స్థాణువునుగాని పురుమనిగాని బాగుగా 
తెలిసికొన్నవానికి స్థాణువునందుకూడ పురుషభ్రమ యుండదు. కావున నెవడు ఆత్మను బాగుగా 
తెలిసికొనలేడో వానికే యనాత్మయం దాత్మ భ్రమ. ఆత్మ బాగుగ విదితమైనచో సంఘాతమునం 
దాత్మభ్రాంతియే సంభవించదు. ఆత్మను బొత్తుగా దెలియనివానికికూడ సంఘాతమునం 
దాత్మభ్రాంతి పుట్టదు. మటేమనిన ఆత్మకర్తయనియు భోక్తయనియుం బుట్టి నవాడనియు 
మృతుడనియును విపరీతముగా నాత్మ నెవ్వడు తెలిసికొనుచున్నాడో, వానికే సంఘాతమునం 
దాత్మభ్రమ. అయితే భమకు బూర్వము విపరీతాత్మజ్ఞాన మెట్లని మీరు సందేహపడవచ్చును. 

కాని బీజాంకురన్యాయముచే భ్రమకంటె పూర్వము విపరీతా౭_ త్మజ్ఞానము, దాని 
కంటెపూర్వము భమ, లేక యజ్ఞానమువలన నాత్మయందు విపరీతజ్ఞానము భ్రమయు నీ 
రెండు నొకేమాటు కలుగును. 

వస్తుతః “అహమ్మను ననుభవసిద్ధమైన యాత్మయనుపదార్థ మొకటి కలదని సామాన్యా 
కారముగ నందటు ఆత్మను దెలిసికొనుచున్నారు. అజ్ఞానులయితే ఆ యాత్మనే దేహాది సంఘాత 
రూపముగ గుర్తించుచున్నారు. కాన సంఘాతమునందాత్మభ్రమ యజ్ఞాను లకు తగును. అనుభవ 
సిద్ధమై కాదనుటకు వీలులేని యీసంఘాతాత్మ(భ్రమ అవిద్యాపూర్వక మగుచు, ననిర్వాచ్యమగు 
చుండ దీనివిషయమై ఎక్కువ ప్రశ్నోత్తరము లనావశ్యకములు. మాయామయమగు వస్తువు 
నెంతవిమర్శించినను దానిస్వరూపము తేలదు. ఈ సంఘాతము మాయామయము. దానియం 
దాత్మభ్రమయు మాయామయమే. కాన నీరెండును మిథ్యయే. కనుకనే సంఘాతమునందు 
నేనను జ్ఞానము మిథ్యాజ్ఞానమని మేమంటిమి. 

ఓయీ, “ఆత్మా వై పుత్ర నామాసిి యను శ్రుతిని ప్రమాణముగ దీసికొని పుత్రుని 
యందు నేనను జ్ఞానమెట్లు గౌణమో యట్లే తన సంఘాతమునందు నేనను జ్ఞానముగూడ 
గౌణమే. మిథ్యయననేల? వినుము. పుత్రుడు గౌణాత్మ కావచ్చును. సంఘాతముమాత్రము 
గౌణాత్మకాదు. తండ్రికుమారులకు జన్యజనక భావరూప సంబంధ మొకటి కలదు. దానిని 
నిమిత్తముగం జేసికొని పుత్రునియందు నేననుజ్ఞానము గౌణమగుచున్నది. ఆత్మకును దేహేంద్రియ 
సంఘాతమునకును నట్టి జన్యజనకభావసంబంధము లేదు. దేహేంద్రియాద్య వచ్చిన్న చైతన్య 
రూపుడగు నాత్మ దేహేంద్రియాదులకు జనకుడగుట యసంభవము. అయితే “ఆత్మన ఆకాశ 
స్సంభూతః అనెడి (శ్రుతికి గతియేమి? అచట ఆత్మపదము దేహేంద్రియాద్య వచ్చిన్నాత్మను 
బోధించును. అచట నాకాశాదులయం దాత్మభ్రాంతిలేదు. (1) కాన సంఘాతమునం దహం 
ప్రత్యయము గౌణమెన్నటికిని కాదు. తప్పక మిథ్యయే. గౌణాత్మ నిజమైన యాత్మయొక్క పనినిం 
జేయలేదు. గౌణాత్మయగు పుత్రుడు ముఖ్యాత్మయగు తండ్రి యొక్క భోజనము నాచరించలేడు. 
తండ్రి గ్రహించిన యన్నపానములచేతనే తండ్రిదేహము వృద్ధి చెందునుగాని పుత్రుడు భుజించిన 
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యన్నపానములచే తండ్రిశరీరము వృద్ధి చెందదు. కాని దేహాదిసంఘాతముచేసిన యజ్ఞాదికర్మలచే 
నాత్మ స్వర్ణాదులం బొందుచున్నాడు. కొడుకుచేసిన యజ్ఞమువలన దండ్రి స్వర్ణమునకేగుటలేదు. 
కాన దేహాది సంఘాతము గౌణాత్మ కానేరదు. మిథ్యాత్మయే. దేహాదిసంఘాతము గౌణాత్మయగుచో 
ముఖ్యాత్మయొక్క పనిని నెరవేర్చలేదు. గౌణసింహమగు దేవదత్తుడు ఏనుగుకుంభస్థలమును 
జీల్చజాలడు. గౌణాగ్నియగు మాణవకుడును గట్టెల మంటపెట్టంజాలడు. ఇచట మిథ్యాత్మయగు 
దేహాది సంఘాతము పుణ్యపాపము లొనర్చి ముఖ్యాత్మను ఊర్చాధోలోకముల కంపుచున్నది. 
కావున మిథ్యాప్రత్యయమునకును గౌణప్రత్యయమునకును భేదము కలదు. దేహాది సంఘాతము 
నం దాత్మజ్ఞానము మిథ్యగాని గౌణముకాదు. “జ్యోతిష్టోమేన స్వర్గకామో యజేత” అను విధి 
ననుసరించి చేసెడి యజ్ఞాదిక్రతువులు మిథ్యాత్మలగు దేహాదులచేం జేయబడుచున్నవిగాని 
గౌణాత్మలచేం జేయబడుచుండుటలేదు. మిథ్యాజ్ఞానముచేతనే దేహాదుల కాత్మత్వముపపన్నమైనది. 
అన్వయవ్యతిరేక ప్రమాణమువలన మిథ్యాజ్ఞాన మున్నంతవజికే దేహాదుల కాత్మత్వము - 
అదిలేనపు డనాత్మత్వమే. కనుకనే యవివేకులగు పిల్లలకు నజ్ఞానకాలమున దేహాది సంఘాతము 
నందు “నేను పొడవైనవాడను - గౌరవర్ణముకలవాడను అను జ్ఞానము కనిపించుచున్నది. 
దేహాది సంఘాతముకంటె నేను వేని తెలిసిన వివేకులకు నాజ్ఞానకాలమున దేహాది సంఘాతము 
నందు 'అహంి ప్రత్యయము పుట్టుటలేదు. అవివేకులకుగూడ కాలాంతరమునందు వివేకము 
గలిగినచో నట్టిమిథ్యాప్రత్యయము బుట్టదు. వివేకవంతులకుంగూడ నొకానొకసమయమున 
ఘోర దుఃఖము ననుభవించునప్పు డా వివేకము చెడి యవివేకులవలె సంఘాతమునం 
దాత్మప్రత్యయము పుట్టవచ్చును. కాన సంఘాతాత్మజ్ఞానము మిథ్యాజ్ఞానపూర్వకముగాని గౌణము 
మాత్రము కాదు. గౌణస్థలమున సామాన్యవిశేషములయొక్క భేదము తెలియంబడును. 
మిథ్యాప్రత్యయమునందు సామాన్యవిశేషములగు సంఘాతాత్మలకు భేదము తెలియంబడదు. 
అనగా సింహో దేవదత్తః అనుచోట సింహమును దేవదత్తుని సామాన్యా కారముగను 
విశేషాకారముగను వేరుగం దెలిసికొనియే మానవుండు 'సింహోదేవదత్తః అని యనుచున్నాడు. 
అట్లే యాత్మను దేహాదిసంఘాతమునున్నూ సామాన్యాకారముగను విశేషాకారముగను వేరుగం 
దెలిసికొని పురుషుడు సంఘాతమును నేనని తెలిసికొనుచో నపుడు సంఘాతమునం దహం 
ప్రత్యయము గౌణమయ్యెడిది. అట్లు విద్వాంసు డనుకొనుటలేదు. విద్య సంఘాతమునం దాత్మ 
(భ్రాంతిని పోగొట్టును. సంఘాతభిన్నమగు సచ్చిదానందాత్మస్వరూపమును సాక్షాత్మారపరచును. 
ఇట్టియెడ సంఘాత భిన్నమగు సచ్చిదానందాత్మను సామాన్యముగను విశేషముగను దెలిసికొన్న 
పురుషుడు మరల సంఘాతము నేనని యెట్లనుకొనును? ఎవడు నేను మనుష్యుడ నని తలంచునో 
వాడు “అనాత్మ - ఆత్మ యను పదార్ధద్వయము కలదని సామాన్యాకారముగనే తెలిసికొనుటలేదు. 
ఇంక సచ్చిదానందరూపుం డాత్మయనియు ననృతజడదుఃఖరూప మనాత్మయనియు నను 
విశేషజ్ఞానము వాని కెట్లుండును? కనుకనే వానికి ననాత్మయందాత్మప్రత్యయము స్థాణువునందు 
బురుషప్రత్యయమువలె భ్రాంతియే. సింహ దేవదత్తులను వేజుగజూచు పురుషుడు సింహో 
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దేవదత్తః అని యనుకొనినట్లు స్థాణుపురుషు లిద్దబిను జూచువాడు అయం పురుషః అని 
యనుకొనడు. ఒక్కస్థాణువును జూచినవాడే పురుషుడని (భ్రాంతిని జెందును. అట్లే ఆత్మానాత్మలను 
వేజువేజుగం దెలిసికొనినవాడు సంఘాత మాత్మయని యనుకొనడు. అనాత్మనొక్కదానినే 
గుర్తించువాడు దాని నాత్మయని యనుకొనును. కావున సంఘాతమునందు “అహం ప్రత్యయము 
గౌణముకాదు. 


“ఓయీ! దేహేంద్రియాదులు మిథ్యాత్మలగుచో నవిచేసెడి యజ్ఞాది కర్మలుగూడ మిథ్యలే 
యగును. ఇట్టితరి మిథ్యయిన యజ్ఞాదికర్మలను చేయుమని ముఖ్యాత్మయగు జీవునిగూర్చి 
శ్రుతిచెప్పుట పొసంగదు. కాన (శ్రుతి యదృష్టవిషయములయందు ముఖ్యాత్మ యగు జీవుని 
పేరేపించుటవలన ముఖ్యాత్మచే చేయందగినపని గౌణములగు దేహేంద్రి యాదులచే నెరవేర్చబడు 
చున్నదని తప్పక యంగీకరింపవలెను. వేద మన్ని ప్రమాణములకంటెం గొప్పది. వేదప్రామాణ్యము 
ను యుక్తులచే సడలింప యత్నించుట తగదు. “ప్రత్యక్షేణానుమిత్యావా, యస్తూపాయో న 
బుద్ధ్యతే, ఏనం విదన్తి వేదేన” అను వచనము ప్రత్యక్షానుమితి ప్రమాణములకు విషయముగాని 
యదృష్టార్థమును బోధించుటచే వేదము ప్రమాణమని చెప్పుచున్నది. కావున నగ్నిహోత్రాది 
కర్మలకు తత్సాధ్యమైన స్వర్గాదిఫలములకు గల సాధ్యసాధన భావరూపసంబంధమును బోధించుట 
యందే శ్రుతి ప్రమాణమగును. ప్రత్యక్షాది ప్రమాణగోచరమగు విషయమునం దయ్యదిప్రమాణము 
కాదు. ప్రమాణములన్నియు నజ్ఞాతార్థమును (తెలియని విషయమును) బోధించుట వలననే 
ప్రమాణము లగుచున్నవి. ప్రమాణమనగా ప్రమాకరణము. ప్రమయన అనధిగత, అబాధిత, 
అర్థవిషయకజ్ఞానము. 

అందు ప్రత్యక్షపమాకరణము ప్రత్యక్షప్రమాణము. అయ్యది చక్షురాదికము. అందు 
చక్షుర్వ్యాపారముకంటె బూర్వము తెలియని ఘటమును నిది ఘటమని పురుషునకు బోధించి 
అయ్యది ప్రమాణ మగుచున్నది. ఇట్లే తనవ్యాపారమునకు బూర్వము తెలియంబడని శబ్దమును 
బోధించి శ్రోత్రము ప్రమాణమగుచున్నది. ఇట్లే మిగిలిన యింద్రియము లును. 


అనుమితిజ్ఞానమునకు కరణమగునది యనుమానప్రమాణము. అయ్యది మనస్సు. 
ఇది పర్వతమునందు గనిపించని యగ్నిని “వహ్ని వ్యాప్యో ధూమః అను హేతువుచేం బురుషునకు 
బోధించి ప్రమాణమగుచున్నది. సాదృశ్యజ్ఞానమునకుం గరణమగునది యుపమానము. 
అదియును దెలియబదని గోగవయమృగములయొక్క సాదృశ్యమును దెలిపియే ప్రమాణమగు 
చున్నది. అట్లే 'పీనో దేవదత్తో - దివా న భుంక్తే “బలిసిన దేవ దత్తుండు పగలు భుజింపడు” 
అనునర్థాపత్తియు దెలయంబడని బలిసిన దేవదత్తు డొనరించిన రాత్రిభోజనమును దెలిపియే 
ప్రమాణమగుచున్నది. ఇట్లే యనుపలబ్టిగూడ నజ్ఞాతమగు ఘటాభావమును బోధించుచున్నది. 
అట్లే శబ్దముగూడ అజ్ఞాతమును జ్ఞాపకపరచియే ప్రమాణమగును. ఆప్తవాక్యము శబ్దము 
ఘటమును దెలియని బాలుడు ఘటమునుజూచి “ఇదియేమి” యని తల్లినడిగి “ఇది ఘటము” 
అను తల్లిమాటవలన ఘటమును దెలిసికొను చున్నాడు. 
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వేదముగూడ పరమాత్ముడగు భగవంతునియొక్క వాక్యము. కాన పరమప్రమాణము. 
అట్టివేదము అజ్ఞాతమగు స్వర్గాగ్నిహో త్రాదులను దెలియంపజచుచున్నది. దృష్టార్థమునందు 
వేదము ప్రమాణముగా నుండుటచే దృష్టమగు మిథ్యాజ్ఞానము కారణముగాగల దేవాది 
సంఘాతమునందలి “అహం ప్రత్యయము గౌణమని కల్పింప శక్యముకాదు. అగ్ని యుష్టమనియు, 
జలము శీతలమనియు ననుభవసిద్ధమై యుండ వేదవాక్యము లెన్ని చేరినను అగ్ని శీతమని, 
జల ముష్టమనియును జెప్పుచు ప్రమాణములు గానేరవు. అట్లే దేహాది సంఘాతమునందు 
“అహం ప్రత్యయము మిథ్యయని విద్వదనుభవసిద్ధమై యుండ దేహేంద్రియాదులు గౌణములని 
చెప్పుచు వేదముకూడ ప్రమాణము గానేరదు. కాన యనుభవమునకు విరుద్ధము కాని 
యర్థమునందే వేదము ప్రమాణము. 


ఒకవేళ వేదము “ీతో అగ్నిః, అప్రకాశశ్చ' అగ్ని చల్లనిది, ప్రకాశము లేనిది” అనిచెప్పినను 
నపు డావాక్యమునకు నర్జాంతరము గల్పింపవలెంగాని యనుభవవిరుద్ధమగు నర్థమునందు 
వేదమునకు (బ్రామాణ్యము నీయందగదు. (అగ్నిః=నిప్పు, శీతః-నష్టః=చల్లారినది, కనుకనే 
“అప్రకాఈ=వెలుతురు లేనిది) దీనిచే 'యజేత అని మొదలగు నదృష్టవిషయములందలి విధివాక్య 
ప్రామాణ్యము ననుసరించి దేహాది సంఘాతము గౌణాత్మయని కల్పించుచో నపుడు సర్వ 
వేదాంతములకు విరోధము వాటిల్లును. వేదాంతములు వేదాంతర్గతములే కాన యయ్యది 
స్వవచనవిరోధమే యగును. వేదాంతముల యందు సమస్త ప్రపంచము మాయచే ఆత్మయందు 
గల్పితమనియు నవిద్యచే దేహేంద్రియాదికమును నాత్మగాం జూచుచున్నాడనియును ఘంటా 
ఘోషముగం జెప్పబడు చున్నది. పైగా విద్వాంసులకు దేహాదిసంఘాతమునందు అహం 
ప్రత్యయము లేదు. నిజముగ నది గౌణమగుచో విద్వాంసుల కేలయుండదు? విద్వాంసుడగు 
తండ్రి “ఆత్మా వై పుత్ర నామాసి” యను శ్రుతి ననుసరించి పుత్రుని గౌణాత్మగా దలచుటలేదా? 
పైపెచ్చు విద్వాంసుడే యట్లు తలచుచున్నాడు. శ్రుత్యర్థమును గుర్తెటుంగని యవిద్వాంసుడు 
పుత్రుని గౌణాత్మనుగ దలచుటలేదు. 

మతియు గౌణస్థలమున గౌణముఖ్యసింహములు రెండును వేజువేజుగ గనిపించు 
చున్నవి. గౌణముఖ్యాత్మలు అట్లు వేజుగం గనిపించుటలేదు. కావున సంఘాతము మిథ్యాత్మయే. 
గౌణాత్మ కాదు. “'యజేతి ఇత్యాది (శ్రుతులు అవిద్వద్విషయములగుచు ప్రమాణము లగుచున్నవి. 
ఎవడు కర్తృత్వముగల సంఘాతమును నాత్మనుగ దెలిసికొను చున్నాడో వాడు యజ్ఞాదికము 
నాచరించు చున్నాడు. దానిఫలము ననుభవించుచున్నాడు. కావున విధివాక్యము లజ్ఞాని 
విషయములని కల్పించి వానికి ప్రామాణ్యమీయవలయునని భావము. 

ఓయీ! ఇట్లగుచో విధివాక్యములకు ముఖ్యమైన కర్త లేనందున శ్రుతి యప్రమాణము 
కదా? అనగా దేహాదిసంఘాతాత్మ నుద్దేశించి 'యజేత' ఇత్యాది విధి పొసగదు. స్థాణుపురుషుని 
గూర్చి యున్మత్తుడు కానివాడెవడును 'నీవిధి చేయుమని నియమించదు. ముఖ్యాత్మ కర్తయేకాడు. 
ఇక (శ్రుతి యప్రమాణమేకదా! యనిభావము. 
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కాదు. వేదము కర్మకాండ, జ్ఞానకాండ యని రెండుభాగములు. అందు కర్మకాండ 
యప్రమాణమైనను జ్ఞానకాండ ప్రమాణమే. జ్ఞాననిష్టాకర్తయగు విద్వాంసులు కలరు. జ్ఞానియగు 
ముఖ్యాత్మయును గలండు. కాన జ్ఞానకాండ సార్థకమగును. 


ఓయీ! కర్మకాండ యజ్ఞానివిషయమగుచు విద్వాంసుల కెట్లు ప్రమాణముకాదో, యట్లే 
జ్ఞానకాండకూడ విద్వద్విషయమగుచు నవిద్వాంసులయెడ నప్రమాణమేకదా? కాన కర్మ 
జ్ఞానకాండలకు అప్రామాణ్యము సమానమైనది. అవిద్వాంసులు జ్ఞానకాండలో బ్రవర్తించరు. 
'వారికది వ్యర్థము, వీరి కిది వ్యర్థము’ అనినచో నట్లుకాదు. బ్రహ్మసాక్షాత్మారమైనతోడనే 
దేహాదిసంఘాతమునందలి “అహం” ప్రత్యయ మెట్లు బాధింపం బడుచున్నదో, యట్లు 
ఆత్మసాక్షాత్మారమెప్పుడును దేనిచేతను బాధింపంబడుటలేదు. కాన బ్రహ్మవిద్యకు వైయ్యర్థ్యము 
నాపాదింపశక్యముకాదు. 'అగ్నిరుష్టఃప్రకాశశ్ళ' అను ప్రత్యయమున కెట్లు బాధలేదో యట్లే 
“అహం బ్రహ్మ యను ప్రత్యయమునకుగూడ బాధ లేదని భావము. 

ఇచట నీయంశమును గ్రహింపవలయును. 

అవిద్వాంసులకు జ్ఞానకాండయందు బ్రవృత్తిలేకపోవుట, (బ్రహ్మవిద్య పనికిరాదని 
బాధింపబడుటవలననా? లేక వారికందధికారములేనందుననా? (1) బ్రహ్మవిద్య యేవిద్యచేతను 
బాధింపబడుటలేదు. అట్లే “అహం(బ్రహ్మ” (నేను బ్రహ్మను) “సచ్చిదానందం బ్రహ్మ” (బ్రహ్మ 
సచ్చిదానందరూపము) అను జ్ఞానముకూడ బాధింపబడుటలేదు. ఈ యది 'నా౭_ హంటబ్రహ్మ 
(నేను (బ్రహ్మనుకాను) అనుజ్ఞానముచేతనే బాధింపబడును. “నేను బ్రహ్మను” అను జ్ఞానము 
కలవానికి నేను (బ్రహ్మను గాను” అనుజ్ఞానమే యుండదు. ఇంక దీనికి బాధప్రసక్తియేది? నేను 
బ్రహ్మనను జ్ఞానముగలవానికి నేను బ్రహ్మను గానను జ్ఞానమంకురింపదు. కనుకనే యిది 
యబాధితార్థ విషయికమగుచు ప్రమ యగుచున్నది. బాధింపబడుచో భమ యయ్యెడిది. 
(భ్రమజ్ఞానము నకు ప్రమాజ్ఞానము బాధాకరము. ప్రమకు బాధకముండదు. దేహాదిసంఘాతము 
అనాత్మ యగుటవలన నది యాత్మయను జ్ఞానము బ్రహ్మజ్ఞానముచే బాధింపబడును. బాధింపబడి 
నందున సంఘాతాత్మజ్ఞానము భ్రమ. బ్రహ్మాత్మజ్ఞానము భ్రమకాదు. బ్రహ్మ సద్రూపము. సత్తు 
యనగా నిత్యము. రజ్జువు వ్యావహారిక సత్యము. రజ్జు సర్ప మరీచ్యుదకాదులు ప్రాతిభాసికములు. 
ఈ ప్రాతిభాసిక పదార్థజ్ఞానము వ్యావహారికజ్ఞానములచే బాధింప బడును. అట్లే వ్యావహారికమగు 
సంఘాతాత్మజ్ఞానముగూడ పారమార్థికమగు (బ్రహ్మ జ్ఞానముచే బాధింపబడును. కావున “సత్యం 
జ్ఞానమనంతం బ్రహ్మ” “అజో నిత్యశ్శాశ్వతః” అను శాస్త్రము ననుసరించి యబాధితమగు 
నిత్యసద్రూపబ్రహ్మవిషయక జ్ఞానము ప్రమయే. “నేహ నానాస్తి కించన” అనుడ్రుతినిపట్టి 
సంఘాతాత్మజ్ఞానము భ్రమయే. సంఘాతము, సంఘాతజ్ఞానము నీరెండును భ్రమయే. సర్వము 
బ్రహ్మయందు గల్పితమని శ్రుతి చెప్పు చున్నది. బ్రహ్మయొక్కడే అబాధితపదార్థమయినందున 
(బ్రహ్మజ్ఞానము మాత్రమే ప్రమయగు చున్నది. బాధితపదార్థ జ్ఞానము భ్రమయనియు, అబాధిత 
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పదార్థజ్ఞానము ప్రమయనియును సిద్ధాంతము. 

బ్రహ్మము సచ్చిదానందమను వేదవాక్యజన్యమగు బ్రహ్మాత్మజ్ఞానము దేనిచేతను బాధింప 
బడదు. ఇతరజ్ఞానముల నన్నిటిని బాధించి యిది పుట్టును. ఇట్టి బ్రహ్మాత్మజ్ఞానము కొరకే 
(బ్రహ్మవిచారాత్మకమయిన వేదాంతమీమాంసాశాస్త్రమును వ్యాసులు రచించిరి. బ్రహ్మాత్మజ్ఞానము 
సమ్యగ్విచారమువలన బుట్టును. సంఘాతాత్మజ్ఞానము విచారములేకుండ గనే పుట్టుకతో బుట్టును. 
కనుకనే యీ యది అవివేకపూర్వకము. కనుకనే వివేకపూర్వకమగు బ్రహ్మజ్ఞానముచే బాధితమగు 
చున్నది. 

మతీయు ప్రకాశతుల్యమయినది బ్రహ్మవిద్య. అంధకారతుల్యమయినది యవిద్య. 
ప్రకాశముచే నంధకారము నశించును. అంధకారముచే ప్రకాశము నశించదు. అట్లె బ్రహ్మవిద్యచే 
అవిద్యామూలకమయిన సంఘాతాజ్ఞానము నశించునుగాని, సంఘాతాత్మ జ్ఞానముచే బ్రహ్మాత్మ 
జ్ఞానము నశించదు. కావున “బ్రహ్మవిద్య బాధింపబడినందున జ్ఞాన కాండలో నజ్ఞానులకు 
(బ్రవృత్తి కలుగుటలే” దను మొదటిపక్షము కుదరదు. 


ఇక రెండవపక్షము మిగిలినది. అవిద్యారాగాదిదోషములచే దూషితులయి, దేహాది 
సంఘాతమే యాత్మయను నిశ్చయము గలిగి నేను కర్తను, నేను భోక్తను అని తలంచుచు, 
జన్మాంతర పుణ్యపాపవశమున విహిత నిషిద్ధములయందు బ్రవర్తించుచున్న యజ్ఞానులకు 
బ్రహ్మవిద్యం దధికారములేదు. 

“అధాతో ధర్మజిజ్ఞాసా” అను సూత్రముచే శమదమాది సాధనసంపన్నులయిన ప్రాజ్ఞులకే 
బ్రహ్మవిద్యయం దధికార మీయబడినది. ఇచటకూడ “జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన 
యోగినాం” అని జ్ఞానులకే బ్రహ్మవిద్యయం దధికారము చూపబడినది. (ఇచట జ్ఞానులనగా 
ఆపాతతః బ్రహ్మాత్మభావమును దెలిసినవారని యర్థము) 

ఇట్లే విద్వాంసులకు కర్మకాండయందు బ్రవృత్తిలేకపోవుట, కర్మవిద్య బాధింపబడుట 
వలననా? వారికందధికారము లేకుండుటవలననా? ఇందు రెండవపక్షము కుదరదు. బ్రహ్మవేత్త 
లయిన బ్రాహ్మణులకు ప్రీశూద్రాదులకువలె కర్మాధికారము లేదనుట పాడిగాదు. బ్రహ్మజ్ఞానము 
నకు బూర్వమే కర్మాధికారముగల బ్రహ్మవేత్తలకు బ్రహ్మజ్ఞానము కలిగినతోడనే కర్మాధికారము 
నశించుచో, వారల కయ్యది (బ్రహ్మజ్ఞానము) దోషమే యగును. దానికి మీ రిష్టపడకూడదు. 
(బ్రహ్మహత్యను బోధించువానివలె బ్రహ్మజ్ఞానము బోధించు నీశ్వరుడు కూడ అనాప్పుడగును. 
బ్రహ్మహత్యచేసినవానివలె బ్రహ్మజ్ఞాననిష్టడుకూడ రాజాదులచే దండ్యుడగును. కావున కర్మవిద్య 
బ్రహ్మవిద్యచే బాధింపబడినందుననే విద్వాంసులకు కర్మలయందు బ్రవృత్తి కలుగుట లేదు. 

“నేహ నానాస్తి కించన” “ఆత్మైవేదం సర్వం” “నిష్కలం నిష్కియం శాంతం” “అశబ్ద 
మస్పర్శ మరూప మవ్యయం” “యో వై భూమా తదమృతం” “అతోన్యదార్తం” ఇత్యాది శ్రుతులచే 
అక్ర భోక్షృ సచ్చిదానందలక్షణమయిన అద్వితీయ [బ్రహ్మోత్మజ్ఞానము కలుగగా, నేను కర్తను, 
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నేను భోక్తను, ఇది నాపని” అను మిథ్యాజ్ఞానము బాధింపబడకుండ నెట్లుండును? వెలుతురు 
వచ్చిన చీకటి యుండునా? కాన (బ్రహ్మవిద్యకు దేనిచేతను బాధలేదు. 

అయితే శాస్తజన్యమగు “అహం బ్రహ్మ యను జ్ఞానము “నాహం బ్రహ్మ అను 
ననుభవముచే బాధింపబడకూడదా? యని మీరు సందేహింపవచ్చును. అది యవిద్వ 
దనుభవమా? లేక విద్వదనుభవమా? రెండవపక్షము కుదరదు. బ్రహ్మజ్ఞానముగల విద్వాంసులకు 
“నాహం[బ్రహ్మ” “న్పేన్రు (బ్రహ్మను గాను” అను ననుభవముండదు. మొదటి పక్షమును గుదరదు. 
అవిద్వాంసుల యనుభవముచే విద్వాంసుల జ్ఞానము బాధితమగుట యసంభవము. సమానాధి 
కరణము సమానవిషయమునగు జ్ఞానాజ్ఞానములకే బాధ్యబాధక భావము. అట్లుకానిచో 
దేవదత్తునియందలి వ్యాకరణశాస్తాధ్యయనముచే వానియందలి తర్మశాస్త్రజ్ఞానము పోవలసి 
వచ్చును. అట్లే దేవదత్తునియందలి వ్యాకరణశాస్త్రజ్ఞానముచే యజ్ఞదత్తునియందలి వ్యాకరణశాస్త్ర 
జ్ఞానమున్ను బోవలయును. “నాహంటబ్రహ్మ అనుజ్ఞానము అజ్ఞానమగుగాక, లేక జ్ఞానరూపమగు 
గాక? ఎటులయినను “అహం(బ్రహ్మ” అను జ్ఞానమునకు విరుద్ధము. బ్రవ్మాబహ్మలకు 
విరోధముకాన, వానిజ్ఞానములకుగూడ విరోధ మావశ్యకము. కాన అహంబ్రహ్మ అనుజ్ఞానమునకు 
దేనితోను బాధలేదు. 


ఓయి? అనేకమారులు వేదాంతశాస్త్రమును జదివి, వేదాంతాచార్యు లనిపించుకొని, 
(బ్రహ్మవిద్య నుపదేశించువారలకుగూడ “నేను బ్రహ్మనుగాను” అను ననుభవము కలదు. 
వారియొద్ద సంసారదుఃఖానుభవము గనిపించుచున్నదికదా? అనియనరాదు. 

యథార్థముగ బ్రహ్మాత్మజ్ఞాన మబ్బనివారలకే సంసారదుఃఖ మనుభవములో నుండును. 
సమ్యగ్‌జ్ఞానుల కుండదు. బ్రహ్మాత్మసాక్షాత్మారము కడుదుర్లభము. ప్రతిబంధము లనేకము 
లుండును. మామిడిపండు అతితీపిగనుండునని యొన్నిసారులు విన్నను, చవి చూడనివాని 
బుద్ధికెక్కదు. అట్లే యెన్నిసారులు బ్రహ్మనుగూర్చి విన్నను సాక్షాత్మారము కలుగనిదే బుద్ధికెక్కదు. 
కాన మీరు చెప్పినవారు బ్రహ్మోత్మసాక్షాత్మారములేనివారే. పరోక్షజ్ఞాన మున్నంత మాత్రమునగూడ 
శిష్యుల కుపదేశించవచ్చును. అపరోక్షజ్ఞానమువలననే అజ్ఞానము నివర్తించును. అజ్ఞానము 
నివర్తించినప్పుడే సంసారదుఃఖ మనుభవములో నుండదు. అంతవరకుండును. ఘటాకారపరిణత 
బుద్ధివృత్తియను అపరోక్షజ్ఞానమువలన ఘటాజ్ఞానము నశించినట్లు బ్రహ్మాకారముగ పరిణమించిన 
బుద్ధివృత్తియను, నపరోక్షజ్ఞానము వలననే (బ్రహ్మజ్ఞానము నశించును. ఇట్టి యపరోక్షజ్ఞానమును 
బుట్టించ బట్టియే (బ్రహ్మవిద్య ప్రమాణమగుచున్నది. 

ఓయి? శాస్త్రము అజ్ఞాతార్థమును జ్ఞాపకముచేయుచు ప్రమాణమని చెప్పితిరి. 
వేదాంతశాస్త్రము జ్ఞాతమగు బ్రహ్మను బోధించుటచే ప్రమాణము కానేరదు. అనినచో, నట్లుకాదు. 
(బ్రహ్మను దెలిసికొనగోరినవానికి బ్రహ్మ జ్ఞాతముకాదు. వానికి బ్రహ్మ తెలిసినచో తెలిసికొనవలెనని 
కోరికయే యుండదు. కాన (బ్రహ్మ అజ్ఞాతమే. అయితే (బ్రహ్మతెలియ బడనిచో నప్పుడును 
జిజ్ఞాసపుట్టదుకదా? నిజమే బ్రహ్మ యాపాతముగ తెలియుట. అస్తికులందరును జగత్మారణ 
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మయిన యొకానొక యీశ్వరుడు కలడని యెజుంగుదురు. ఇట్టివాడని మాత్రము తెలియనేరరు. 
ఆపాతతః తెలిసినను పూర్తిగ దెలియనందున దెలియనట్లే? “యత్సాక్షాదపరోక్షాత్‌ (బ్రహ్మి 
అనునది విద్వాంసుల విషయము. విద్వాంసులకు నిత్యము బ్రహ్మ మపరోక్షమగును. అవిద్వాంసు 
లకు గాదు. పరోక్షమునగూడ నవిద్వాంసులకు బ్రహ్మ తెలియనిచో నింక వానికి బ్రహ్మసాక్షాత్మార 
ప్రసక్తి యేది? 

ఎవడు (బ్రహ్మను దెలిసికొనగోరెనో, వానియాత్మయే బ్రహ్మ కావున, వానికి బ్రహ్మ 
తెలిసినట్లే? బ్రహ్మ అజ్ఞాతముకాడు అని యనుటకూడ చెల్లదు. 

ఎవడు బ్రహ్మను తెలిసికొనగోరెనో వానియాత్మ బ్రహ్మయని వానికి తెలుసు నందురా? 
లేక విద్వాంసునకు దెలుసునందురా? 1. కుదరదు. తెలిసినచో జిజ్ఞాస యసంభవము. 2ను 
గుదరదు. విద్వాంసులకు (బ్రహ్మదెలిసినచో నవిద్వాంసులకు తెలిసినట్లు కాదు. అవిద్యావిలాసముచే 
దేహాదిసంఘాతమునం దాత్మ ప్రత్యయముండుటంబట్టి సచ్చిదానందలక్షణమయిన యాత్మ అజ్ఞాతు 
డగుట యొప్పును. నిద్రలో ఆత్మ తెలియ కుండుట యెల్లర కనుభవసిద్ధము. కావున “నన్ను 
నేను దెలియకున్నాను” “నేను మనుష్యుడను” “నేను (బ్రహ్మను గాను” “నేను సంసారిని” అను 
ననుభవమునుబట్టి ఆత్మ సిద్ధమయి యున్నను అజ్ఞాతు డగుచున్నాడు. ఈ యది కేవలయుక్తిచే 
నిషేధింప వీలులేదు. కావున ఆత్మ సద్రూపుడయి యున్నను మాయయొక్క మహిమచే సచ్చిదానంద 
(బ్రహ్మోభిన్నుడుగ దెలియబడుట లేదు. అందువలన అజ్ఞాతమగు (బ్రహ్మోత్మార్థమును దెలుపు 
చున్నందున బ్రహ్మవిద్య ప్రమాణమగును. 

అయితే తర్మవ్యాకరణాదులవలనగూడ (బ్రహ్మ తెలియబడునుగదా? వేదాంతశాస్త్ర 
మెందులకు? ఇది వ్యర్థముకదా? అని యనరాదు. తర్మవ్యాకరణాది శాస్త్రములు ఆత్మభిన్న 
మగు బ్రహ్మమును బోధించును. ఆత్మాభిన్నమయిన (బ్రహ్మను బోధించవు. ఆత్మాభిన్న బ్రహ్మను 
బోధించుటకు వేదాంతశాస్తమవసరము. 

దీనివలన భేదవాదులగు ద్వైత విశిష్టాద్వైతులమతమున వేదాంతశాస్త్రము యొక్క 
ప్రామాణ్యము గుదర్చసాధ్యముకాదని తేలుచున్నది. 

ఓయి! అనధిగత అబాధిత బ్రహ్మాత్మజ్ఞానమును బోధించుటచే వేదాంతశాస్త్రమొక్కటే 
ప్రమాణమగును. అనధిగతమయినను కర్మరూపమగు నర్థము బ్రహ్మజ్ఞానముచే సాధింప 
బడుచున్నందున దానిని బోధించు వేదభాగము ప్రమాణముకాదు. ఇంక తర్మాది శాస్త్రములు, 
చక్షురాది ప్రమాణములును అప్రమాణములని వేజుగ జెప్పనేల? ఇట్టితజి వేదమంతయు 
అ(ప్రమాణమని చెప్పెడి నాస్తికులకు బౌద్దులకంటె వేదము సగభాగము అప్రమాణమని చెప్పు 
మీరు కొంచెము మెరుగు. అనినచో నట్లుకాదు. మేము బౌద్దులవలె వ్యవహారదశలోగూడ 
కర్మకాండ బాధిత మనము. అట్లన్నచో అర్ధబౌద్దులమో, ప్రచ్చన్న బౌద్దులమో? అయ్యెడి వారము. 
మరియు కర్మకాండ జ్ఞానమున కుపకరించును. అందు నయ్యది ప్రమాణమే. ఈ విషయము 
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యిచ్చటనే “ఆరురుక్షోర్మునేర్యోగం కర్మకారణముచ్యతే” అని చెప్పబడినది. కర్మకాండ వెనుకటి 
వైశ్వదేవ, అగ్నిహోత్రాగ్నిష్టోమాదులయందు బ్రవృత్తిని నిరోధించుచు ముందుముందు 
చయనపౌండరీకాది కర్మలయందు ప్రవృత్తిని పుట్టించుట [బ్రహ్మవిద్యయందు (బ్రవృత్తిని 
పుట్టించుటకే. 

అనగా ఉపనీతునకు వివాహము, వివాహితునకు వైశ్వదేవము, వైశ్వదేవము చేసినవానికి 
నాధానము, ఆధానమొనర్చినవానికి అగ్నిష్టోమము, అగ్నిష్టోమము చేసినవానికి చయనము, 
అని యిట్లు వెనుకటికర్మలను జేసినవానికి ముందుముందు కర్మలను కర్మకాండ విధించుచున్నది. 
చేసినదానినే మరలచేయమని విధించుటలేదు. దీని యభిప్రాయ మేమన? పురుషుడు క్రమముగా 
నీ కర్మల నాచరించుచు చిత్తశుద్ధిని పొంది బ్రహ్మవిద్యయందు బ్రవేశించుగాక! అని దీని 
యభిప్రాయము. “తమేతం బ్రాహ్మణా వివిదిషంతి” అను శ్రుతిచే కర్మఠునకు బ్రహ్మవిద్యయందు 
ప్రవృత్తి కలుగునని తెలియబడుచున్నది. “స్వకర్మణా తమభ్యర్చ్య సిద్ధిం విందతి మానవః” 
అనువచనముకూడ నిందు బ్రమాణము. ఈశ్వరార్పణ బుద్ధిచే గర్మల నాచరించువానికి 
బాహ్యవిషయములయందు రాగము వదలి, చిత్తశుద్ధిని పొంది, యీశ్వరుడెవరు? ఆత్మ యెవరు? 
అను జిజ్ఞాసకు గడంగును. పిదప బ్రహ్మవిచారమునకు హేతువగు శమదమాది సాధనసంపత్తిని 
సంపాదించుచున్నందున కర్మకాండ జ్ఞానకాండకు నుపకరించును. కనుక కర్మకాండకుగూడ 
ప్రామాణ్యము గలదు. 


ఉపాయము మిథ్యయయినను తద్వారా పొందదగిన (ఉపేయమగు) బ్రహ్మము సత్య 
మయినందున, యుపాయముకూడ సత్యమగును. దీనిచే కర్మకాండవలె బ్రహ్మకాండ కూడ 
వ్యావహారికమగుచు, పారమార్థికము కానందున బ్రహ్మవిద్యావిధి శ్రుతియెట్లు ప్రమాణమను 
శంకకూడ నిరాకరింపబడినది. 


అపూర్వమగు యజ్ఞాదులను బ్రతిపాదించుటచే విధివాక్యములు సార్థకములగుచు, 
తదంగము లగుటచే అర్ధవాదలుకూడ నెట్లు స్తుతిరూపముగ సార్థకములగుచున్నవో అట్లే 
సార్థకమయిన బ్రహ్మవిద్యాశుతుల కంగములగుటచే కర్మవిధులుకూడ ప్రమాణములగుట చెల్లును. 


“యవాగూం పిబ శిభా తే వర్ధిష్యతే” (గంజిత్రాగుము, వెంట్రుకలు పెరుగగలవు) 
అను లౌకికవచనము. వెంట్రుకలు పెరుగునను అంశమునందు ప్రమాణము కాకున్నను, 
తాపమును జల్లార్చుటయందు సార్థకమగుచు నెట్లు ప్రమాణమో అట్లే “అక్షయ్యం హవై 
చాతుర్మాస్యయాజిన స్సుకృతం భవతి” అను వచనముకూడ. చాతుర్మాస్యయాగము తరుగని 
పుణ్యము నిచ్చునను నంశమునం దప్రమాణమయినను, బ్రహ్మావిద్యకు హేతువయిన 
చిత్తశుద్ధికాణకు విధింపబడుటచే, నాయంశమునందు బ్రమాణమగును. కాన నిట్టి లోకన్యాయము 
ననుసరించికూడ కర్మవిధులు వ్యవహారదశలో ప్రమాణములే యగును. 


లేక ఆత్మజ్ఞానము పుట్టకపూర్వమున్న కర్మవిధులు అజ్ఞాతమయిన స్వర్గాగ్ని హోత్రాదుల 
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సంబంధమును బోధించుటచే సాక్షాత్తుగానే ప్రమాణము లగును. ఆత్మజ్ఞానము కలుగకపూర్వము 
దేహాభిమానమును నిమిత్తముగజేసికొని ప్రవర్తించిన ప్రత్యక్షాది ప్రమాణములయినట్లు. 


కావున వ్యవహారముండునంతవరకు మనకు కర్మవిధి శ్రుతిప్రమాణమే. పరమార్థ దశలో 
వ్యవహారమంతయు నప్రమాణమే. 


ఇట్లు బ్రహ్మవిద్య ప్రమాణమగుటచే ఆత్మ యకర్తయే. అయితే కర్మవిద్యా ప్రామాణ్యమును 
బట్టి యాత్మ కర్త యేల గాకూడదు - అని యనరాదు. కర్మవిద్య బ్రహ్మ విద్యచే బాధింపబడు 
చున్నది. కాన నాయంశమునం దది ప్రమాణముకాదు. 


ఓయి! వేదమంతయు ప్రమాణమని యంగీకరించువారికి కర్మబ్రహ్మవిద్యలు రెంటిలో 
నొక్కటియే ప్రమాణమని యంగీకరించుట చెల్లదు. రెండును వేదముచే బోధింపబడు చున్నవి. 
కాన వారు (వైదికులు) రెండు ప్రమాణమని యంగీకరించవలసినదే. అయితే ఆత్మకు స్వయముగ 
కర్త్రత్వము లేకున్నను, దేహేంద్రియాది సంఘాతముయొక్క సాన్నిధ్యముచే కర్తృత్వ మేర్చడును. 
యోధులు యుద్ధము చేయుచుండ, రాజు యుద్ధము చేయుచున్నాడని యుద్దకర్తత్వము రాజున 
కేర్చడుచున్నది. జయపరాజయరూపమగు యుద్దఫలముకూడ రాజునకు వాజ్మాత్రమున 
నియమించు సేనాపతికిని చెందుచున్నది. 


అట్లే బుత్విగ్గణము హోమాదికర్మలయందు వ్యాపృతమయియుండ యజమానుడు 
వానియందు వ్యాప్పుతుడు గాకున్నను, యజమానుడు యజ్ఞము చేయుచున్నాడని యజ్ఞకర్త ్రత్వము, 
తత్సలసంబంధమున్ను యజమానునకు జెందుచున్నది. 

అట్లే దేహాదిసంఘాతము కర్మల జేయకున్నను, కర్మకర్తృత్వము, తత్ఫల సంబంధ 
మున్ను ఆత్మను బొందును. 

రాజు యుద్ధమును, యజమానుడు యజ్ఞమును స్వయముగ జేయకున్నను యుద్దమును 
జూచుట, సైన్యమును పేరేపించుట రాజు చేయుచున్నాడు. యజ్ఞమును దిలకించుట, బుత్విక్కు 
లను ప్రేరేపించుట యజమానుడు చేయుచున్నాడు. ఇట్టి వ్యాపారము కూడ ఆత్మకు లేనపుడు 
దేహాదింసఘాతముయొక్క కర్తృత్వమును ఆత్మ కంటపెట్టు టెట్లని శంకించి అయస్మాంత 
దృష్టాంతమును జూపుచున్నారు. అయస్మాంతశిల తాను నిర్వ్యాపార ముగ నుండి లోహము 
నెట్లుత్రిప్పుచున్నదో అట్లే ఆత్మ నిర్వ్యాపారుడుగ నున్నను, దేహేంద్రియాదులక్రియలకు ముఖ్యకర్త 
కావచ్చును. అని పూర్వపక్షము. 

ఇది యుక్తముకాదు. అట్టితటి అకర్తయగు ఆత్మయందు కారకత్వ మనునది ప్రసక్తించును. 
కర్తయందే కారకత్వముండును. మనుష్యునియందు మనుష్యత్వము, గోవుయందు గోత్వము 
యుందును. గోత్వము మనుష్యునియందుగాని, మనుష్యత్వము గోవుయందుగాని యుండదు. 
అట్లే అవిక్రియునియందు కారకత్వముండుట విరుద్ధము. మీమతమున నీవిరోధము ప్రసక్తించును. 
కాన ఆత్మకు కర్తృత్వము చెప్పదగదు. 
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ఓయీ! పనినిచేయనివానికిగూడ కారకత్వము (కర్త్శృత్వము) కలదు. కారకత్వ మనేక 
విధములుగ నుండును. స్వయముగ పనినిచేయువాడు ముఖ్యకారకమగును. ఉ:- భటులు, 
బుత్విజులు మున్నగువారు భోజనకర్మయందు దేవదత్త యజ్ఞదత్తాదులును - ఇంక తాను 
స్వయముగం బనినిం జేయకున్నను ఇతరులచే జేయించువాడు గౌణకారకు డగును. ఉ:- 
రాజు, యజమానుండు మున్నగువారు. ఇట్లు కారక మనేకవిధములుగ నుండుటచే పనినిచేయని 
ఆత్మకు గూడ గౌణకారకత్వము ప్రసక్తించుటలోం దప్పులేదు, అనినచో నట్లుకాదు. మీరుజెప్పిన 
రాజ, సేనాపతి, యజమానులకుగల కారకత్వము ముఖ్యమేకాని గౌణముకాదు. ఎట్లన 
ఒకానొకపుడు రాజుగూడం దాను స్వయముగ యుద్ధముచేయును. శ్రీరామ ధర్మరాజాదులు 
తాము రాజులైనను తాము స్వయముగ యుద్దము జేసినటుల గనుపించుచున్నది. యోధులచే 
రాజు యుద్ధమును జేయించును. వారికి ధనమిచ్చును. అందుంగూడ రాజునకు ముఖ్య కర్తృత్వమే 
కలదు. ఇట్లే దృష్టద్యుమ్నాది సేనాపతులు వెనుకం దాము స్వయముగం యుద్దమును జేసిరి. 
ఇప్పటి సేనాపతులుగూడ యుద్ధముచేయుట కలదు. ఇట్లే రాజునకు యుద్దఫలమందుగూడ 
ముఖ్య కర్త ఎ్రక్వమున్నది. రాజు పరరాజును జయించినచో నా రాజ్యమునందలి ధనమును 
దాను బొందును. దాన తాను సుఖించును. తాను పరాజితుడగుచో తనరాజ్యమందలి ధనమును 
దాను గోల్బోవును. దాన తాను దుఃఖించును. ఇట్లు జయపరాజయములలో సుఖదుఃఖముల 
ననుభవించుటయందు రాజునకు ముఖ్యకర్తృత్వమే యున్నది. అట్లే యజమానునకుగూడ 
ప్రధానహోమమునందు (బ్రాహ్మణులకు ధనదానమునందు, బుత్విజులకు దక్షిణాదానము 
లందును ముఖ్యకర్తృత్వమే కలదు. కాన నితరులచేం జేయించువాడు గౌణకారకమని మలి 
మీరు చెప్పిన లక్షణము దూషితమగుచున్నది. ఇతరులచే జేయించువానికి ఆ చేయించు టయను 
నంశమునందలి కర్తృత్వము వానికి ముఖ్యమేకదా! కారయితగూడ ముఖ్యకారకుడగును. కనుక 
కర్తృత్వరూపమైన కారకత్వముగాని, కారయితృత్వరూపమైన కారకత్వముగాని పనియందు 
వ్యాపించినవానికే సంభవించునుగాని వ్యాపించనివానికి సంభవించదు. అందువలన పనిచేయని 
యాత్మకు మీరు కారకత్వమును బ్రసక్తింపజేయుట మిక్కిలితప్పు. 

ఓయీ! తా నేపనినిం జేయకయు, ఇతరులచే జేయించకయు, దా నేమాత్రము 
వ్యాపృతముకాకయు త్రిప్పునట్టి అయస్మాంతమునకు లోహమును జలింపంజేయుటయందు 
ముఖ్యకర్తృత్వము కనిపించుచున్నది. కనుక అవ్యాప్పతుండగు ఆత్మకుగూడ సాన్నిధ్య మాత్రముచే 
ముఖ్యకర్తృత్వము సంభవించుగాక. రాజాదులకును అట్లే సాన్నిధ్యమాత్రమున ముఖ్యకర్త అఎత్వము 
సంభవించుచుండ యోధులచేం జేయించుటయందు ముఖ్యకర్తృత్వము కలదని క్షిష్టకల్పనము 
చేయుటేల? అనినచో నిజమే. రాజయజమానప్రభృతులకుం దాము స్వయముగ నొకానొక 
వ్యాపారమునందు బ్రవర్తించుటయను ముఖ్యకర్త ఎత్వము కనిపించనిచో నపుడు సన్నిధిమాత్రము 
చేనైనను ముఖ్యకర్త్శృత్వము కల్పింపబడెడిది. ప్రసిద్ధము సంభవించుచుండ నప్రసిద్ధమును 
గల్పించుట న్యాయ్యముకాదు. లోహమును జలింపంజేయు నయస్మాంతమునకు సాన్నిధ్యమాత్రము 
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చేతనే ముఖ్యకర్షృత్వము కనిపించు చున్నది. అయస్మాంతమునందు అంతకంటె వేరువ్యాపారము 
గనిపించుటలేదు. అట్లు రాజయజమానాదులయందు స్వవ్యాపారము కనిపించకపోవుటలేదు. 
అనుభవములో వారివారి స్వవ్యాపారము ప్రత్యక్షమగుచున్నది. కాన సన్నిధిమాత్రమువలనం 
గల్పించెడి కర్శృత్వము రాజాదులకు గౌణమే యగును. 

ఓయీ! సాన్నిధ్యమాత్రప్రయుక్తమైన కర్త ఎత్వము రాజాదులకు గౌణమగుంగాక. వారికి 
వేటే ముఖ్యకర్త అత్వ మున్నదికనుక ఆత్మ కయితే అయస్మాంతమునకువలె వేజు స్వవ్యాపారము 
లేనందున సాన్నిధ్యమాత్రముచేతనే ముఖ్యకర్తృత్వ మున్నదనవలయును. ఇంక నిపుడు 
చేయనివానికిం గారకత్వప్రసంగము దోషమని మీరెట్లందురు? 


వినుము. అవ్యాపృ్పతుండగు నాత్మగూడ తనయం దధ్యస్తములైన దేహాదులయొక్క 
వ్యాపారములచే వ్యాపృతుడువలె భాసించును. కావున నాత్మకు సాన్నిధ్యమాత్రముచేత 
ముఖ్యకర్త అత్వము సంభవించదు. అయ్యది గౌణమేయగును. అయస్మాంతము తా నవ్యాపృత 
మైనను వ్యాపతమైనట్లు కనిపించదు. గాన దానికి సాన్నిధ్యమాత్రముచే ముఖ్య కర్తృత్వ ముండ 
వచ్చును. కావున చేయని యాత్మకు ముఖ్యకారకత్వ మయుక్తమే. 

ఇట్లయినచోం జేయని యాత్మకు దేహేంద్రియాది సాన్నిధ్యమాత్రముచే కలిగెడి 
కర్తృత్వారోపణము గౌణమే యగుగాక? ఇదియును పొసగదు. అట్టితరి గౌణకారకత్వము 
వలన గలిగెడి కర్మఫలసంబంధము కూడ ఆత్మయందుం గల్పితమేయగునుగాని ముఖ్యము 
కానేరదు. పోనిండు, అదికూడ నట్లే కానిండు' అన్నచో నదియేమి సమంజసము? గౌణకర్తచే 
ముఖ్యకార్యము నెరవేజిదుకదా! ముఖ్యకార్యమును ముఖ్యకర్తయే చేయవలెను. కాన కర్మల 
నెరవేర్చునట్టి దేహేంద్రియాది సంఘాతము ముఖ్యకర్తగా నుండ కర్మలు నెరవేర్చని యాత్మయందు 
కర్తృత్వము నారోపించు టెందులకు? కర్మతత్సలములతో సంబంధ మిసుమంతయులేని 
యాత్మయందు కర్తృత్వము సన్నిధిమాత్రముచే నారోపింపంబడుచో నపుడు ఘటాదులయందు 
మాత్ర మేల నారోపింపకూడదు? కాన కార్యనిర్వర్తకుడు కానట్టియు, ఫలభోక్త కానట్టియు, 
నాత్మకు ముఖ్యకర్త లత్వ మారోపించుట తగదు. 

ఓయీ! ఇట్లయినచో నేను కర్తను, భోక్తను, సుఖిని, దుఃఖిని అనువ్యవహార మెట్ల 
కుదురును? ఆహా, దీనికేమి? భ్రాంతిచే నంతయు కుదురును. మాయయందు సంభవింపని 
దేదియులేదు. త్రాటియందు సర్పము, మరుమరీచి కలయం దుదకము, ఆకసమునందు నైల్యము 
వలె భ్రాంతిచే నాత్మయందుగూడ సంసారము దోచవచ్చును. మనయూహకు నందనివాని 
కన్నిటికి భ్రాంతియే శరణము. అయ్యది యజ్ఞానమూలకము. స్వప్నమునందు పడకమీద 
తనదేహములో నిదురించుచున్నను తాను బజారునం దిరుగుచున్నటుల కనపడును. మజియు 
హృత్పుండరీకాంతర్గతుండగు కేవల యాత్మయందు నిద్రాదోషము వలన రథగజపత్తనాదులు 
కన్పించును. అట్లే యాత్మలయందుగూడ సంసారము కనిపించవచ్చును. ఇట్లు భ్రాంతియున్నచో 
సంసారముండుట యను అన్వయవ్యాప్తిని భ్రాంతిలేనిచో సంసారముండదు, అను వ్యతిరేకవ్యాప్తిచే 
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గట్టిపజచుకొన వలెను. దేహాద్యనాత్మలయందు ఆత్మయను ప్రత్యయము భ్రాంతి, భ్రమ, జ్ఞానము 
ఇట్టి బ్రాంతిలేని సుషుప్తి సమాధ్యాద్యవస్థలయందు కర్తృత్వ భోక్తృత్వా ద్యనర్ధము ఆత్మచే 
జూడబడుటలేదు. అనుభవింపంబడుటయులేదు. కావున యీసంసార భ్రమయంతయు 
(భ్రాంతిమూలకమేకాని పరమార్థముకాదు. కనుకనే సమ్యగ్గర్శనమువలన 


శ్లో॥;నాహం దేహో నేంద్రియాణ్యంతరంగో నాహంకారః ప్రాణవర్లో న బుద్ధిః | 

దారాపత్యక్షే త్రవిత్తాదిదూరఃసాక్షీ నిత్యః ప్రత్యగాత్మా శివోల_ హమ్‌ ॥ 

అ. అను యథార్థజ్ఞానమువలన సంసారమునకు మూలోచ్చేదము కలుగును. జ్ఞానా 
జ్ఞానములకు విరోధముండుటచే భ్రాంతికి నిమిత్తమగు నజ్ఞానముకూడ జ్ఞానముచే నివర్తించును. 
కాన జ్ఞానమువలననే మోక్షము. కర్మభ్రాంతి జ్ఞానపూర్వకమగుటచే దానిచే (భ్రాంతిజ్ఞానము 
నివర్తించదు. కనుకనే అజ్ఞానముకూడ నివర్తించదు. కాన కర్మచే మోక్షము లేదు. “నాస్యకృతః 
కృతేన” అను శ్రుతి యిందుకు బ్రమాణము. కృతేన =కర్మచే; అకృతః=మోక్షము; నాస్తి=లేదని 
దీనియర్థము. కర్మజ్ఞానములకు బరస్పరవిరోధ ముండుటచే వానికి సముచ్చయముగూడ 
సిద్ధింపదు. కావున సముచ్చయమువలనను మోక్షములేదు. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు - 

“సర్వధర్మాన్‌ పరిత్యజ్య” అను నీశ్లోకమున సర్వకర్మస న్వాసపూర్వకమగు జ్ఞాననిష్ట 
యవలంబింపందగినదగు నభిప్రాయముతో నుత్తరార్థముచే జ్ఞాననిష్టయొక్క ఫలమును 
స్వయముగం దానే చెప్పెను. “పుణ్యపాపాత్మకమగు సర్వబంధవినిర్మోక్షమే మోక్షము “తరతి 
శోకమాత్మవిత్‌' “బ్రహ్మవిత్‌ బ్రహ్మైవ భవతి” అను (శ్రుతులు గూడ నీయర్థమునే వివరించుచున్నవి. 
సంసారమును దాటినచో ఆత్మ తనంతటతానే సచ్చిదానంద బ్రహ్మస్వరూపముతో నుండును. 
బ్రహ్మ స్వరూపముతోనుండుటకు వేబుయత్న మవసరము లేదు. సంసారోచ్చిత్తికొణకేం 
ప్రయత్నింపవలెను. అది జ్ఞానసాధ్యమే. కాన జ్ఞానమే మోక్ష సాధనమని యుపనిషత్సారమైన 
గీతాశాస్త్రమునకు నిశ్చితార్థము. ఉపనిషదర్ధమును నిదియే. 

“ఓయీ, జ్ఞానమువలన మోక్ష మనునది మే మంగీకరింతుము. కాని అద్వైత 
జ్ఞానమువలన మోక్షమని గీతాశాస్తముయొక్క తాత్సర్యముకాదు. మటేమనిన దై ప్వతజ్ఞానమువలననే 
మోక్షమని గీతాశాస్త్ర తాత్పర్యము. అదెట్లనిన ప్రారంభమున “న త్వేవాహం జాతు నాసం న 
త్వం నేమే జనాధిపాః” అని జీవేశ్వరులకు భేదము చెప్పబడినది. ఉపసంహారమునంగూడ 
“మాం త్వం శరణం వ్రజ” “అహం త్వాం మోక్షయిష్యామి” అని కృష్ణార్ణునులను ఈశ్వరజీవులకు 
ద్వైతమే చెప్పంబడినది. మధ్యగూడ నచ్చటచ్చట 


“యే యథా మాం ప్రపద్యంతే తాంస్తథైవ భజామ్యహం” 
“మామేతి సోర్టున” 

“తస్యాహం న ప్రణశ్యామి స చ మే న ప్రణశ్యతి” 
“శ్రద్ధావాన్‌ భజతే యో మాం స మే యుక్తతమో మతః” 
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“కశ్చిన్మాం వేత్తి తత్త్వతః” 

“మామేవ యే ప్రపద్యంతే మాయామేతాం తరంతి తే” 

“ప్రియో హి జ్ఞానినో౭_ త్యర్థమహం స చ మమ ప్రియః” 

“మాం నిత్యయుక్తా ఉపాసతే” 

“భజంతే మాం బుధా భావసమన్వితాః” 

“తేషామహం సముద్ధర్తా మృత్యుసంసారసాగరాత్‌” 

“యో మామేవమసమ్మూఢో జానాతి పురుషోత్తమమ్‌” 

ఇత్యాది వాక్యములయందు జీవేశ్వరభేదమే పలుమారు విస్తరింపబడినది. ఇట్లు 
జీవేశ్వరభేదము యథార్థమగుచుండ “అహం బ్రహ్మ యను నద్వైతజ్ఞానము అయథార్థమే 
యగును. భటుండు నేనే రాజునన్నట్లు అట్లను భటుడు దురహంకారుండని తలంచి రాజుచే 
శిక్షింపంబడునటుల నేనే బ్రహ్మనను అద్వైతికూడ నీశ్వరునిచే దండిపంబడును. కావున 
నద్వైతజ్ఞానమువలన నరకపాతమే కలుగును.” అనినచో 

మీ రట్లనకుడు. జీవేశ్వరభేదజ్ఞాన మెల్లరకు లోకసిద్ధము. తర్మసాంఖ్యాది శాస్త్ర సిద్ధము. 
అనుమానసిద్ధమును. ఇట్టిదానిని గీతాశాస్త్రము ప్రతిపాదించుట వ్యర్థము. అట్టి జ్ఞానమువలన 


మోక్షమును సిద్ధించదు. ద్వైతజ్ఞానమువలన మోక్షము సిద్ధించుచో ఆస్తికులందబు గీతాశాస్తా 
ధ్యయనము లేకుండగనే కడతేరెడివారు. 


అయితే జీవేశ్వరభేదము లోకసిద్ధమైనను ఈశ్వరునికంటె వేజగు జీవుడు దేహేంద్రియాది 
విలక్షణ చిన్మాత్రుడను విషయము లోకసిద్ధము కానందున నందుల కొకు శాస్తాధయన 
మావశ్యకమనియు నట్టిజ్ఞానమువలన మోక్షము కలుగుననియు నందురేమో; అదియును పొసం 
గదు. జీవుడు శుద్ధచిన్నాత్రుడని యంగీకరించుచో నీశ్వరభిన్నుడగుట (ఈశ్వరునికంటె వేరగుట) 
యసంభవము. 

మీరు జీవుడు శుద్ధచిన్మాత్రుడంటిరి. ఈశ్వరుడును శుద్ధచిన్నాత్రుడే. ఇద్దరు శుద్ధచిన్మాత్రు 
లయినపు డొకరికంటె నొకరు వేరగుట సంభవముగాదు. శుద్ధచిన్మాత్రు డయినను యీశ్వరుడు 
విభువనియు జీవుడు అణువనియు ననరాదు. నిరవయవ చైతన్యుడగు జీవు డణువగుట 
యసంభవము. అవయవసహితమయిన వస్తువు పరిమాణము గలదగునుగాని నిరవయవవస్తువు 
పరిమాణము గలదికాదు. 


అట్లే ఈశ్వరుడు సర్వజ్ఞుడు, జీవుడు కించిత్‌జ్ఞుడు ననుటయు జెల్లదు. ముక్తిదశలో 
జీవచైతన్యమునకు సర్వజ్ఞత్వమును మీ రంగీకరించితిరి. ముక్తిదశలోని జీవచైతన్యమే 
బంధదశలోగూడ గలదు. అట్లు దశాభేదము ననుసరించి చైతన్యము వికారమును జెందుచో 
“అవికార్యోల. య ముచ్యతే” అను శాస్త్రమునకు విరోధము, అనిత్యత్వమును ప్రసక్తించును. 
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మరియు నీశ్వరుడు సకలకళ్యాణగుణపరిపూర్ణుడనియు, జీవు డట్టివాడు కాదనియు 
ననరాదు. “సాక్షీ చేతా కేవలో నిర్గుణశ్చ” అను [శ్రుతి విరోధించును. ఈ (శ్రుతి యాత్మయం 
దేగుణములు యుండవని చెప్పుచున్నది. నియమ్య నియామక భావము భూతములకు 
నీశ్వరునకుగాని, యాత్తేశ్వరులకు గాదు. భూతములే యాత్మ అని యనరాదు. భూతములు 
వేరు, ఆత్మవేరు. భూతములు సాంతములు. ఆత్మ యనంతుడు. 


మరియు సంసారియగు జీవునకు అసంసారియగు నీశ్వరునితో నభేద మెట్లని యనరాదు. 
జీవునకుగూడ నిజమున సంసారము లేదు. అనుభూయమానమగు సుఖ దుఃఖ జన్మమరణ 
రూపసంసారము అనాత్మధర్మము. దేహమునకు జన్మమరణవృద్ధిక్షయాదు లుండుట ప్రత్యక్షము. 
మనస్సుకు సుఖదుఃఖాదులుండుటకూడ ననుభవసిద్ధమే. సుషుప్తిలో మనస్సులేకపోతే సుఖ 
దుఃఖాను భవము లేదు. 

సంసారము దేహాదులయందు గలుగుచున్నను, జీవునిచే ననుభవింపబడుటచే జీవధర్మమే 
యని యనరాదు. అట్లెన ప్రపంచములోని సంసారమంతయు నీశ్వరునిచే ననుభవింపబడు 
చున్నందున యీశ్వరునకుగూడ సంసారిత్వము ప్రసక్తించును. అయితే అనుభవమనగా 
జ్ఞానమాత్రము గాదనియు, ఉపభోగరూపమనియు అన్నచో అట్టి యుపభోగ మాత్మకుగూడ 
లేదు. “మమాయం సంసారః” అను ప్రతీతి భ్రాంతిమూలకము గాని యథార్థసిద్ధము కాదు. 
భ్రాంతిసిద్ధమగు ధర్మము వస్తువునకు సహజధర్మము కానేరదు. ఆకసమునందు బాలులకు 
(భ్రాంతిసిద్ధమయిన నైల్యము వస్తుతః గగనధర్మము కానేరదు. మరుమరీచికలయందు 
భ్రాంతిసిద్ధమయిన యుదకము మరుమరీచికలకు సహజధర్మము కాదు. 


ఇక సంసారము ట్రాంతికాదనియు, నిజమే యనియు ననరాదు. అట్లన్నచో సత్య 
మయిన సంసారమునకు నివృత్తిలేనందున మోక్షశాస్ర్రమంతయు వ్యర్థమగును. ప్రాయ శ్చిత్తముచే 
నివర్తించు పాపముగూడ సత్యమయినదికాదు. (బ్రహ్మాభిన్నమంతయు నసత్యమే. 


సంసార మసత్యమగుచో గనిపించు టెట్లు పొసగును? అసత్యమయిన శశశృంగాదికము 
గనిపించుచున్నదా? అనినచో నట్లుకాదు. అసత్యమగు స్వాప్నిక పదార్థములు కనిపించుచున్నవి. 
అసత్యమగుచు దెలియబడుచున్నందుననే సంసారము మిథ్య యనవలసి వచ్చినది. స్వష్నమునందు 
గోచరించు రథగజతురగాదికము సత్యము కాదు. అది యనిత్య మగుటచే దానికి సత్యత్వము 
నశించినది. సత్యమగు వస్తువు అనిత్యము కానేరదు. పరాశరులుకూడ “జ్ఞానం యథా 
సత్యమసత్యమన్యత్‌” అనుదానిచే జ్ఞానభిన్నమంతయు నసత్యమనిరి. అయితే జ్ఞానమనగా 
నీశ్వరుడుకాన నీశ్వరుడొక్కడే సత్యమని యనరాదు. జీవుడుకూడ జ్ఞానైకాకారుడని 
మీరంగీకరించితిరి. కాన జీవునకు సంసారము భ్రాంతి సిద్ధమని తేలినది. [శ్రుతి సిద్ధమగు 
నీశ్వరాభేదమున్ను జీవునకు సిద్ధించినది. 


అనేకజీవవాదము ప్రమాణముకాదు. “న త్వేవాహం జాతు నాసమ్‌” ఇత్యాది వాక్యములు 
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జీవభేదమునందు బ్రమాణములు కావు. మీరుచూపిన వెనుకటి ప్రమాణములన్నియు ప్రమాత 
లనేకులని చెప్పుటలో దాత్సర్యముగలవికాని, జీవు లనేకులని చెప్పుటలో ప్రమాణముగలవి 
కావు. ఆత్మయొక్కడే యనువాదమున ప్రకృతగీతాశాస్త్రమే ప్రమాణము. 

చూడుడు :- 


“ అవినాశి తు తద్విద్ధి యేన సర్వమిదం తతమ్‌ 
వినాశమవ్యయస్యాస్య న కళ్చిత్మర్తుమర్హసి” 

“ అంతవంత ఇమే దేహా నిత్యస్యోక్తాశ్ళరీరిణః 
అనాశినోల_ప్రమేయస్య తస్మాద్యుధ్యస్వ భారత । 

“ య ఏనం వేత్తి హంతారం యశ్రైనం మన్యతే హతమ్‌ 
ఉభౌ తౌ న విజానీతో నాయం హంతి న హన్యతే 1” 

“ న జాయతే మ్రియతే వా కదాచిన్నాయం భూత్వా భవితా వా న భూయః। 
అజో నిత్యశ్శాశ్వతోల_ యం పురాణో న హన్యతే న హన్యమానే శరీరే ॥ ” 

“ వేదావినాశినం నిత్యం య వనమజమవ్యయమ్‌” 

“ నైనం ఛిందంతి శస్త్రాణి నైనం దహతి పావకః” 

“ అచ్చేద్యోం యమదాహ్యో9 యం అక్ష్యేద్యోల_శోష్య ఏవ చ” 

క నిత్యస్సర్వగతస్థాణురచలో౭ యం సనాతనః” 

“ అవ్యక్షోల యమచింత్యోల_ యమవికార్యో9_ యముచ్యతే” 

“ అశ్చర్యవత్పశ్యతి న కశ్చిదేనమ్‌” 

“ దేహీ నిత్య్వమవధ్యో౭ యం దేహే సర్వస్య భారత” 

“ పరస్తస్మాత్తు భావోల_న్యో వ్యక్షో౭_ వ్యక్తాత్సనాతనః” 

“ యస్స సర్వేషు భూతేషు నశ్యత్సు న వినశ్యతి” 

“ అవ్యకో9_ క్షర ఇత్యుక్తః ” 

“ అహమాత్మా గుడాకేశ ! సర్వభూతాశయస్థితః ” 

“యే త్వక్షరమనిర్దేశ్యం అవ్యక్తం పర్యుపాసతే” 

సర్వత్రగమచింత్యం చ కూటస్థమచలం ధ్రువమ్‌” 

“ ఏతద్యో వేత్తి తం ప్రాహుః క్షేత్రజ్ఞ ఇతి తద్విదః” 

“ క్షేత్రజ్ఞం చాపి మాం విద్ధి సర్వక్షేత్రేషు భారత” 

“ అనాదిమత్పరం (బ్రహ్మ న సత్తన్నాసదుచ్యతే” 

“ సర్వతః పాణిపాదం తత్సర్వతో౭._ క్రిశిరోముఖమ్‌” 

“ సర్వతః శ్రుతిమల్లోకే సర్వమావృత్య తిష్టతి” 
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శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
“ సర్వేంద్రియగుణాభాసం సర్వేంద్రియవివర్ణితమ్‌” 
“ అసక్తం సర్వభృచ్చైవ నిర్గుణం గుణభోక్తృ చి 
“ బహిరంతశ్చ భూతానాం చరం చాచరమేవ చ” 
సూక్ష్మత్వాత్తదవిజ్ఞేయం దూరస్థం చాంతికే చ తత్‌ ” 
“ అవిభక్తం చ భూతేషు విభక్తమివ చ స్థితమ్‌” 
“ భూతభర్తృచ తద్‌జ్లేయం గ్రసిష్టు ప్రభవిష్ణు చ” 
“ జ్యోతిషామపి తజ్ల్యోతిస్తమసః పరముచ్యతే” 
“జ్ఞానం జేయం జ్ఞానగమ్యం హృది సర్వస్య విష్టితమ్‌” 
“ ప్రకృతిం పురుషం చైవ విద్ధ్యనాదీ ఉభావపి” 
“ పురుషః ప్రకృతిస్తో హి” 
“ పురుషస్సుఖదుఃఖానాం భోక్తా చ ప్రభురవ్యయః” 
“ ఉపద్రష్టానుమంతా చ భర్తా భోక్తా మహేశ్వరః” 
“ పరమాత్మే తి చాప్యుక్తో దేహే౭_స్మిన్‌ పురుషః పరమ్‌” 
“య ఏవం వేత్తి పురుషం” 
“ సమం సర్వేషు భూతేషు తిష్టంతం పరమేశ్వరమ్‌ 
వినశ్యత్స్వవినశ్యంతం యః పశ్యతి స పశ్యతి ” 
“ సమం పశ్యన్‌ హి సర్వత్ర సమవస్థితమీశ్వరమ్‌ 
న హినస్యాత్మనాత్మానం తతో యాతి పరాం గతిమ్‌” 
“యః పశ్యతి తదాత్మానం అకర్తారం స పశ్యతి” 
“ అనాదిత్వాన్నిర్దుణత్వాత్పరమాత్మాల యమవ్యయః” 
ల శరీరస్టో౭_ పి కౌంతేయ! న కరోతి న లిప్యతే” 
“ యథా సర్వగతం సౌక్ష్యాదాకాశం నోపలిప్యతే” 
ల సర్వత్రావస్థితో దేహే తథా౭_ త్మా నోపలిష్యతే” 
“ యథా ప్రకాశయత్యేకః కృత్స్నం లోకమిమం రవిః 
క్షేత్రం క్షేతీ తథా కృత్నుం ప్రకాశయతి భారత” 
“ మమైవాంశో జీవలోకే జీవభూతస్సనాతనః” 
“ ఉత్తమః పురుషస్త్వన్యః పరమాత్మేత్యుదాహృతః” 
ఇత్యాది వాక్యములును. ఇవన్నియు ఆత్మాభేదమును నిర్వచించుచున్నవి. 
ఈ వాక్యములు జాత్యేకవచనాంతములని యనరాదు. 
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శుద్ధచిన్మాత్రుడగు నాత్మయందు జాత్యాదులుండవు. ఆత్మలకు వ్యక్తిభేదమే యుండుచో 
వ్యక్తుడే యగును. “అవ్యక్షోల యమచింత్యో9 యమ్‌” అని చెప్పియుండదు. ఉపాధివలన 
ఆత్మలకు వ్యక్తిభేదముండునన్న నయ్యది వాస్తవముగ ఆత్మభేదమును స్థాపింప నేరదు. బెపాధిక 
మగు ఘటాకాశాదిభేదము మహాకాశమునకు భేదమును బుట్టింపజాలదు. మనస్సుమున్నగు 
నుపాధులచే సుఖదుఃఖాదుల ననుభవించుట గలుగుచుండ, ఆత్మ యొక్క డన్నను ఈ 
యనుభవమునకు సాంకర్యముండదు. ఆత్మయొక్కడయినను పరమాత్మకంటె వేరని యనరాదు. 
“పరమాత్తేతి చాప్యుక్త అను ప్రమాణము జీవాత్మయే పరమాత్మయని చెప్పుచున్నది. శ్రీకృష్ణుడు 
జీవేశ్వరాభేదమును కంఠతః యెచ్చటను జెప్పలేదని సందేహింప బనిలేదు. “క్షేతజ్ఞం చాపి 
మాం విద్ధి” అనుళ్లోకముచే జీవేశ్వరాభేదమును శ్రీకృష్ణులు కంఠతః చెప్పియే యున్నారు. 
ఇచట “మామ్‌” అను పదమునకు “మదాత్మకం” అని వ్యాఖ్యానించుట సమంజసము గాదు. 
ఈ వాదమునకు యింతకుమున్ను విపులముగా చర్చించి ఖందించియున్నాము. నిశితముగా 
విమర్శించినచో “మదాత్మక” మన్నను, యీశ్వరాభిన్నమ్‌ (నాస్వరూపుడన్నను, నాతో నభిన్నుడు) 
అనియే యర్థము. కావున నిర్విశేష శుద్ధచిన్మాత్రుడగు ప్రత్యగభిన్న బ్రహ్మయందు జీవేశ్వరభేద 
వ్యవహారాదు లన్నియు అజ్ఞానమూలములు. 
పరిపూర్ణచైతన్యుడగు నీశ్వరుడు ప్రత్యగ్రూపముతో నుండు టెట్లని సందేహింప వలదు. 
“ఈశ్వర స్సర్వభూతానాం హృద్దేశేత_ర్టున తిష్టతి” “సర్వస్య చా౭_హం హృది సన్నివిష్టో” 
“అహమాత్మా గుడాకేశ ! సర్వభూతాశయస్థితః” అను వాక్యములు యీశ్వరుడు ప్రత్యగూపముతో 
నున్నటుల నిర్వచింపుచున్నవి. లోపల వెలుపల నిండియున్న పరిపూర్ణచైతన్యము, లోపలనున్న 
ప్రత్యగాత్మచైతన్యరూపముతో నుండుట యుక్తమే యగును. అట్లుకాక ఈశ్వరునకు లోపల 
వ్యాప్తి లేకపోతే పరిపూర్ణత్వమునకు భంగము వాటిల్లును. కాన జీవేశ్వరాదై తము సుసిద్ధము. 
ఇట్టి యదై వతజ్ఞానమువలననే మోక్షమని గీతాశాస్తము చెప్పుచున్నది. చూడుడు ప్రమాణములను. 
శ్లో స్‌ సర్వభూతస్థితం యో మాం భజత్యేకత్వమాస్థితః | 
సర్వథా వర్తమానో౭ పి స యోగీ మయి వర్తతే |” 
జ్ఞాత్వా మాం శాంతిమృచ్చతి 
యో మామేవమసంమూఢో జానాతి పురుషోత్తమమ్‌. 
స సర్వవిద్భజతి మాం సర్వభావేన భారత” 
“ ఏవం మాం తత్త్వతో జ్ఞాత్వా విశతే తదంతరమ్‌” అని 
“య ఉదరమంతరం కురుతే అథ తస్య భయం భవతి” అను శ్రుతి 
ద్వైతజ్ఞానము వలన సంసారభయమున్నదని చెప్పుచున్నది. 
ఇంక మీరు, అద్వైత బ్రహ్మజ్ఞాని, నేను రాజునను భటునివలెను “నేను బ్రహ్మను” అను 
భటునివలెను దండింపదగునని యనిరి. అయ్యది యిసుమంత విచారింతము. జ్ఞాని యీశ్వరున 
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కాత్మరూపుడు. ఆత్మ అన్నిటికంటె ప్రియమయిన వస్తువు. కాన జ్ఞాని యీశ్వరున కత్యంత ప్రియుడు. 
ఈ మాట తాను స్వయముగనే 

“ప్రియో హి జ్ఞానినోల_త్యర్థం అహం స చ మమ ప్రియః” 

“జ్ఞానీ త్వాత్మైవ మే మతమ్‌” అని చెప్పియుండెను. భటుడుమాత్రము సంఘాతా 
భిమానముగల రాజున కాత్మ కానందున దండ్యుడగును. అయితే జ్ఞానియే యీశ్వరుడగుచో 
“జ్ఞానికి నేను యిష్టుడను” అని యీశ్వరు డెట్లు చెప్పెను? ఇందు దప్పులేదు. “మమాత్మా 
ప్రియః” “నా కాత్మ ప్రియుడు” అను వాడుకలు లోకములో గలవు. అట్లే యిదికూడ పొసగును. 

అయితే జీవేశ్వరుల కభేదమే యథార్థమగుచో “త్వం మాం శరణం వ్రజ” (నీవు నన్ను 
శరణుపొందుము) అని భేదభావముచే నెట్లు చెప్పెను? అట్లనా? వినుము. ప్రమాత తన 
యాత్మయగు బ్రహ్మను శరణు బొందుమని దానియర్థము. ప్రమాతయే జీవుడుకాని, ఆత్మ 
జీవుడు గాడనియు, ఆత్మ యీశ్వరుడే ననియు ననరాదు. ప్రమాతయే ఆత్మస్వరూపుడు. త్రాటి 
యందు సర్పమువలె ఆత్మయందు బ్రమాత గల్పింపబడెను. కల్పింపబడిన పామునకు రజ్జు 
వెట్లు స్వరూపమో అట్లే ప్రమాతకు ఆత్మయే స్వరూపము. 

అయితే ప్రమాత మిథ్యయయినపుడు శాస్తాధికారియే లేడుకాన గీతాశాస్త్రము 
వ్యర్థమేకదా? కాదు. అంతఃకరణావచ్చిన్నచైతన్యము ప్రమాత. ప్రమాతయందలి విశేషణాంశ 
మగు అంతఃకరణావచ్చిన్నత్వము మిథ్యయయినను, విశేష్యమగు చైతన్యాంశము సత్యమే యగును. 


ఓయి! మోక్షమతికష్టముచే సిద్ధించినను దాని ననుభవించుటకు ముక్తునకు తగిన 
సాధనములు (అవయవములు) లేనందున వ్యర్థమేకదా? కాదు. “అపాణిపాదో జవనో గ్రహీతా” 
అను (శ్రుతి ఆత్మ యింద్రియముల కధీనముకాని జ్ఞానరూపుడని చెప్పు చున్నది. కావున ముక్తుడు 
స్వరూపచైతన్యముచేతనే మోక్షానందము ననుభవించును. కాన అద్వితీయ బ్రహ్మజ్ఞానమువలననే 

రామానుజమతము : ఇచట రామానుజులు “కర్మయోగ, జ్ఞానయోగ, భక్తియోగరూపవాన్‌ 
సర్వాన్‌ ధర్మాన్‌ కుర్వాణ ఏవ ఫలకర్మకర్త ఎక్వాది త్యాగేన పరిత్యజ్య మామేకమేవ కర్తారమారాధ్యం 
ప్రాప్య ముపాయం చ అనుసంధత్స్వ” దీని భావము. అర్జునా? నీవు కర్మయోగ జ్ఞానయోగ 
భక్తియోగరూపమయిన సర్వధర్మములను జేయుచునే కర్మఫలమునందు కర్త్శృత్వబుద్ధిని విడచి 
(ఫలకర్మలయందు కర్త్శృత్వమును వదలి) నేనొక్కడనే యారాధింపదగినవాడ ననియు, బొందదగిన 
వాడననియు, నమ్మి దాని కుపాయము నాలోచించుము” అని 


ఇ దెంత న్యాయమో విచారించుడు. 

మూలమున సర్వధర్మాన్‌ పరిత్యజ్య అని శ్రీకృష్ణుడు చెప్పినట్లుండ దానికి యథాశ్రుత 
మయిన యర్థమును బరిత్యజించి “అన్ని ధర్మముల నాచరింపుచు” అను నితరార్థమును లక్షణచే 
గల్పించు టేమిన్యాయము? “సర్వధర్మానపరిత్యజ్య” “సర్వఫలాభి సంధ్యాదికం పరిత్యజ్య ఇతి 
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వా” “అన్నిధర్మములను విడువక, సర్వకర్శ్మఫలాభి సంధిని వదలి” అనికాని మూలమునం 


దెచ్చటను గనిపించదు. మరేమనిన “సర్వధర్మా న్పరిత్యజ్య” అన్నిధర్మములను విడచి అనియే 
కనిపించుచున్నది. 

అయితే “ఇచట యథాడ్రుతార్థమును (పదములవలన నొచ్చెడియర్థమును) అంగీకరింప 
వీలులేదు. “నియతస్య తు సన్యాసః కర్మణా నోపపద్యతే. మోహాత్తస్య పరిత్యాగః తామసః 
పరికీర్తితణ” అని సర్వధర్శపరిత్యాగము తామసత్యాగమని నిందింపబడినది. యథా(శ్రుతార్ధము 
నంగీకరించినదానికి విరోధము వాటిల్లును. కావున “సర్వధర్మాన్‌” అను బదమునకు లక్షణచే 
“సర్వధర్మఫలాదులను” అనియె యర్థము చెప్పవలయును. అపుడు పూర్వాపరవిరోధ ముండదు. 
పూర్వము 

“ ఏతాన్యపి తు కర్మాణి సంగం త్యక్త్వా ఫలాని చ 
కర్తవ్యానీతి మే పార్థ! నిశ్చితం మతముత్తమమ్‌” 
: కార్యమిత్యేవ యత్మర్మనియతం క్రియతే౭_రున | 
సంగం త్యక్వా ఫలం చైవ స త్యాగస్ఫాత్వికో మతః” అని ఫలాసంగమును 
వదలి యన్నికర్మలను జేయమని చెప్పబడినది. కావున సాత్త్విక పరిత్యాగమే యీ శ్లోకమునగూడ 
(గ్రహింపవలయును అను యందురేమో? అది పొసగదు. 

అచ్చటజెప్పిన సాత్త్వికపరిత్యాగము కర్మాధికారియగు నజ్ఞానికి. ఇచట జెప్పిన 
సర్వధర్మపరిత్యాగము సర్వకర్మసన్వాాసి యగు జ్ఞానికి. ఈ రెంటికి సంబంధములేదు. ఇచ్చట 
జ్ఞాననిష్ట ముగింపబడుచున్నది. కర్మనిష్టను యింతకుమున్నే ముగించిరి. 

సర్వకర్మసన్వ్యాసమే శ్రీకృష్ణున కనభిమతమని యనరాదు. 

“సర్వకర్మాణి సన్న్యస్య” “సర్వారంభపరిత్యాగీ” అని శ్రీకృష్ణుడు కంఠతః సర్వకర్మ 
సన్వ్యాసమును జెప్పెను. “బ్రాహ్మణో నిర్వేదమాయా న్నాస్యకృతః కృతేన” “యదహరేవ 
విరజేత్తదహరేవ ప్రవ్రజేత్‌” ఇత్యాది శ్రుతిసిద్ధమయిన సన్న్యాసమును శ్రీకృష్ణుడు నిరోధించడు. 

తామసత్యాగము విద్వాంసునకే పనికిరాదని నిందింపబడిన దనరాదు. ఆ శ్లోకమున 
“మోహాత్‌” అని యున్నది. విద్వాంసునకు మోహముండదు. 

ఓయి! భక్తియోగమును గూడ విడచినచో జ్ఞానికి మాత్రము మోక్షమెట్లు లభించును? 

“మద్భక్తా యాంతి మామపి” “భజంతే మాం దృఢవ్రతాః” 

“జరామరణమోక్షాయ ” “మయ్యర్చిత మనోబుద్ధి ర్మామేవైష్యస్యసంశయః” 

“అనన్యచేతాస్సతతం యో మాం స్మరతి నిత్యశః” 

“తస్యా౭_ హం సులభఃపార్థ!” “భక్యాలభ్య స్త్వ్వనన్యయా” 

“మన్మనాభవ మద్భక్తః” “భక్యా త్వనన్యయాశక్య అహమేవం విధో౭_ర్జున” 
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356 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
“జ్ఞాతుం ద్రష్టుం చ తత్త్వేన ప్రవేష్టుం చ పరంతప” 
ల మద్భక్షో యస్స మామేతి పాండవ” 


అను నీవాక్యములన్నియు భక్తియోగమువలననే మోక్షమని నిరూపించుచున్నవికదా? 
ఇట్లే శ్రీకృష్ణుడు, 

“యో మే భక్తస్స మే ప్రియ” “భక్తిమాన్‌ మే ప్రియో నరః” 

“భక్తాస్తేల తీవ మే ప్రియా అను వాక్యములచే భక్తుడే తన కిష్టుడని చెప్పెను. కాన 
భక్తియోగమువలననే పరబ్రహ్మప్రాప్తిలక్షణమయిన మోక్షము జ్ఞానయోగమున కేవ లాత్మప్రాప్తియే 
అని యనరాదు. 

భక్తియోగము “జ్ఞాననిష్టారూపము, కర్మనిష్టారూపము” అని రెండు విధములు. 
భక్తియనగా నీశ్వరుని సేవింపుట. అయ్యది జ్ఞాననిష్టచేగాని, కర్మనిష్టచే గాని చేయవీలగును. 
కనుకనే 

“ లోకే౭_స్మిన్‌ ద్వివిధా నిష్టా పురా ప్రోక్తా మయానఘ, 
జ్ఞానయోగేన సాంఖ్యానాం కర్మయోగేన యోగినామ్‌” 

అనిచెప్పెను. ఇంతేకాని భక్తియోగమను మరియొక నిష్ట కలదని చెప్పలేదు. ఇందు 
జ్ఞాననిష్టాలక్షణమగు భక్తియోగము మోక్షమునకు సాక్షాత్సాధనము. కర్మనిష్థాలక్షణభక్తి యోగముచే 
పరంపరాయోగసాధనము. కావున జ్ఞానయోగముకంటె వేరని రామానుజులు చెప్పెడి భక్తి 
యోగము కర్మయోగాంతర్గతమే. దానిని విడచి జ్ఞాననిష్టాప్రాప్తి చేతనే బ్రహ్మప్రాప్తి కలుగును. 


మీరుచూపిన శ్లోకములయందు గొన్నిశ్లోకములు, కర్మయోగాత్మకమగు భక్తియోగ మును, 
కొన్నిశ్లోకములు జ్ఞాననిష్టారూపమయిన భక్తియోగమును, జెప్పుచున్నవనియు, నిందు 
మొదటిదానివలన పరంపరామోక్షము కలుగుననియు, రెండవదానివలన సాక్షాత్‌ మోక్షము 
కలుగుననియును (గహింపవలెను. 


ఇ ట్లంగీకరించుచో “జ్ఞాత్వా మాం శాంతిమృచ్చతి” ఇత్యాది వచనములు విరోధించవు. 
లేనిచో జ్ఞానమువలన బ్రహ్మప్రాప్తిని ప్రతిపాదించెడి వాక్యములన్నియు విరోధించును. 


ఇక జ్ఞానమువలన ఆత్మప్రాప్తియేకాని పరమాత్మప్రాప్తిలేదను వాదము, జీవాత్మ 
పరమాత్మలకు భేదములే దనువాదమును రూపుమాపుటతో రూపడంగినది. 


“మామేకం శరణం వ్రజ” అను వాక్యమునకుగూడ రామానుజులు చూపిన యర్థము 
పొసగదు. అకర్తయగు నీశ్వరునికాని, ఆత్మనుగాని, కర్తయని తలంచుట విపరీతజ్ఞానము. ఇది 
మోక్షమున కుపయోగపడదు. “వాసుదేవస్సర్వమ్‌” అనుప్రమాణమునుబట్టి సర్వము వాసుదేవుడే 
కాన, కర్తకూడ వాసుదేవు డగును. కాన నియ్యది విపరీతజ్ఞానము కాదనరాదు. కర్శృభోక్రాది 
సర్నప్రపంచము బంధింపబడగా వాసుదేవ డొక్కడే మిగులునని దానియర్థము. లేక బ్రహ్మయందు 
గల్పింపబడినదాని కంతకును బ్రహ్మయే స్వరూపమనియును జెప్పవచ్చును. ఇట్లుకాక మీరుచెప్పిన 
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విధ మంగీకరించినచో కర్తయగు జీవుని పరమాత్మనుగా దలంపుమనుటచే జీవబ్రవ్మాభేదవాదమే 
మీకుగూడ ప్రసక్తించును. 
మరియు రామానుజులు “సర్వాన్‌ ధర్మాన్‌ కృభ్రచాంద్రాయణాదీన్‌ ప్రాయశ్చిత్త రూపాన్‌ 
సర్వాన్‌ పరిత్యజ్య మామేకం శరణంవ్రజ. న చ తే పాపేభ్యో భీతిః. అస్మచ్చరణాగతి మాత్రేణెవ 
సర్వపాపక్షయాత్తవ.” అని వారిభాష్యమున వివరించిరి. అర్జునా! కృ(భ్రచాంద్రాయ ణాది 
ధర్మములను ప్రాయశ్చిత్తాది ధర్మములను విడచి నన్నొక్కనినే శరణుబొందుము. నీకు 
పాపమువలన భీతివలదు. నన్ను శరణుబొందినందున స కన్నిపాపములు నశించును. అని 
దీనియర్థము. ఇదియు నుచితముకాదు. వారి వివరణమునుబట్టి నిత్యనైమిత్తిక, కామ్యరూప 
ధర్మములను విడువవలదని తేలుచున్నది. భగవచ్చరణాగతిమాత్రముచేతనే అన్నిపాపములుపోయి 
మోక్షము కలుగుచో నిత్యకర్మాద్యనుష్టానముకూడ వ్యర్థము కావలసి వచ్చును. కాన ప్రాయ 
శ్చిత్తాదులవలె నిత్యనైమిత్తికాదులనుగూడ విడువవలెను. కనుకనే వ్యాసులు “సర్వధర్మాన్సరిత్యజ్య” 
అని చెప్పిరి. లేనిచో “ప్రాయశ్చిత్తాని సంత్యజ్య” అనియే చెప్పెడివారు. నిత్యకర్మల ననుష్టించు 
చున్నను, భగవదేకపరాయణుడగు నన్నచో, నపుడు ప్రాయళ్చిత్తముల ననుష్టించువాడుకూడ 
భగవదేకపరాయణుడగును. వాటిని మాత్రము విడువనేల? మరియు 
శ్లో సంధ్యావందన! భద్రమస్తు భవతే భో స్నానతుభ్యం నమః 
భో దేవాః పితరశ్చ తర్పణవిధౌ నా౭_ హం క్షమః క్షమ్యతామ్‌ 
యత్ర క్వాపి నిషద్య యాదవకులోత్తంసస్య కంసద్విషః 
స్మారం స్మారమఘం హరామి తదలం మన్యే కిమన్యేన మే ॥ 
అను లీలాశుకవచనమునుబట్టి నిత్యకర్మానుష్టానముకూడ భగవదేకపరాయణత్వము 
నకు విరోధమగును. హృత్పుండరీకమున పరమాత్మయందు మనసును ప్రవేశపెట్టుట, అందు 
చిరకాలముంచుటకదా? భగవదేకపరాయణత్వము. ఈ యది యంతర్ముఖుడు కానివాని 
కెట్లుసంభవించును? అంతర్ముఖునకు ననేకపరికరములతో సాధింపదగిన బాహ్యమగు 
కర్మమార్గమునం దెట్లు ప్రవృత్తి కలుగును? కావున సర్వకర్మసన్న్యాసపూర్వకమే భగవదేక 
శరణాగతిరూపమగు జ్ఞాననిష్ట అని స్పష్టము. 
భగవక్రీతికొబికు భగవంతుని కర్మల నాచరించుటయే భగవచ్చరణాగతి యని మీరన్నచో 
నట్టి కర్మయోగము దీనివెనుకటి శ్లోకమునందే యువసంహరింపంబడినది. కాక మీరిట్టి 
నిర్వచనచేసినచో భగవద్భ్వానయోగము భగవచ్చరణాగతి రూపము కాదను విరోధముకూడ 
వాటిల్లును. భగవద్భ్యానమన మనస్సునందుంగల్సింపంబడిన భగవంతుని విగ్రహము నర్చించుట 
యేకాన నది కర్మయోగమే యని యందురేమో! నిత్యసిద్ధప్రత్యగభిన్న భగవత్స్వరూపమును 
అనుసంధానము చేయుటకును భగవద్ధానము కర్మయోగము కానేరదు. భగవంతునకు రూపము 
గల్ఫ్పింపకుండ భగవంతుని ధ్యానింపగూడదనియు రూపమును గల్పించియే భగవంతుని ధ్యానింప 
వలెననియును, రాజాజ్ఞ యెచ్చటను లేదు. పైగా కల్పితముకంటె అకల్పితమే యుక్తమని 
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ప్రసిద్ధము. అకల్పితమగు ఈశ్వర స్వరూపమును ధ్యానించుట దుష్మరమని మీరనవచ్చును. 
ఏరి కయ్యది దుష్మరమగునో వారి కొణకు కర్మయోగము విధింపంబడియే యున్నది. ఎవరికది 
సుకరమో వారికొజకు జ్ఞానయోగము విధింపంబడినది. హృదయమునందు గల్పింపబడిన 
యీశ్వరాకారము నర్చించుటయే జ్ఞానయోగమని యనకుడు. ఉన్నవస్తువు నున్నట్లు చింతిం 
చుటయే జ్ఞానయోగము. లోకమునందుంగూడ నున్న ఘటపటాదులను నున్నట్లు తెలిసికొనుటయే 
జ్ఞానమని యందురు. ఇంతియేకాని కల్పింపంబడిన సర్పాభాసాదులను గుర్తెబుంగుట జ్ఞాన 
మనరు. దాని నుపాసనయనియు ననరు. కాన ఇత్యాది కర్మానుష్టానము, హృదయమునందుగాని 
ప్రతిమాదులయందుగాని, కల్పింపంబడిన భగవద్విగహార్చ నాదికము, ఇది యంతయును 
కర్మయోగమే. ఇయ్యది అజ్ఞాని విషయము. 

“యో మాం సర్వేషు భూతేషు సంతమాత్మానమీశ్వరం, అరాయాం భజతే మౌధ్యాత్‌” 
అని భాగవతప్రమాణము. ఈ గీతాశాస్త్రమునంగూడ కర్మయోగ మజ్జాని విషయమనియే చెప్పం 
బడినది. నేను బ్రహ్మను అను ప్రత్యగభిన్నబ్రహ్మ స్వరూపచింత నము జ్ఞానయోగము. ఇది 
ప్రాజ్ఞవిషయము. దీనిని సర్వకర్మసన్వ్యాసపూర్వకముగ నలవజచుకొనవలయును. ఇదియే 
యుక్తముగూడ నగును. జ్ఞానకర్మనిష్టాద్వయమునే పూర్వము ప్రారంభించియున్న శ్రీకృష్ణునకు 
నా రెండుయోగములే ముగింపందగియున్నవి. కాన నీశ్లోకము జ్ఞాననిష్టాపరమే కాని 
భక్తినిష్టాపరముగాదు. ఇదే శ్లోకమును నేను నాచే రచింపంబడిన “అద్వైతామృత” మను 
గ్రంథమునందు భంగ్యంతరమునం జెప్పితిని. 

శ్లో! ధర్మాన్విహాయ వివిధాన్‌ శరణం భజే£_ హమ్‌ । 

మామేవ యేన వినివర్తత ఏవ మాయా” అని 

కావున ప్రత్యగభిన్నబహ్మోత్మజ్ఞానమువలననే మాయాతత్యార్యనివృత్తి రూపమగు మోక్షము 
సంభవించును. 

ఇంక వేదాంతదేశికు లీశ్లోకభాష్యమును వ్యాఖ్యానించుటలో “మామేక మిత్యత్ర నిర్విశేష 
చిన్మాతైక్యాది వివక్షాం శ్రుణ్వనో బాలా అపి పరిహసేయుః” అని వ్రాసిరి. దీని యర్ధము“మామేకం” 
అనుచోట నిర్విశేషచిన్నాత్రాభేదమును విన్నచో బిల్లలుగూడం బరిహసింతురు” అని. 

ఇదినిజమే. బాలురనగా అజ్ఞానులు. “అపి శబ్బమువలన విపరీతజ్ఞానులును జేరుదురు. 
వీరుభయులు అద్వైతమును బరిహసించెడిమాట నిజమే. ఇం దబద్ధము లేదు. కాని 
సమ్యక్‌జ్ఞానులు మాత్రము పరిహసింపరు. 

ఇంక “మాం కర్తార మారాధ్యం ఉపాయముపేయం చ అనుసంధత్స్వ”, 'కర్తయె నట్టియు 
నారాధింపతగినట్టియు నన్ను అనుసంధాన మొనర్పుము' అని యన్వయించిన వేదాంతదేశికుల 
యన్వయక్రమమును వినిన వివేకులే పరిహసింతురు. బాలాదులు పరిహసింపరు. వారిదృష్టిలో 
వీరి యన్వయ ముచితముగనే తోచును. అదెట్లన గాడిదయబిపు పిశాచములకు, నక్కకూత 
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దున్నపోతులకు (శ్రవణానందకరమగునట్లు వేదాంతదేశికుల యన్వయక్రమము అజ్ఞానులకు, 
విపరీతజ్ఞానులకును మిక్కిలి యింపుగ నుండును. “మాం” అనుపదమునకు గీతాతత్త్వమును 
జెప్పునట్టి పార్థసారథియగు వాసుదేవునియందు శక్తియున్నచో వారి పాదారవిందములను గట్టిగం 
బట్టుకొనుటయే శరణాగతియగును. అయ్యది పార్టునకు సులభమైనను నంతకుముందటి వారగు 
ప్రహాదా దులకును, తరువాతివారగు పరీక్షిదాదులకును దుర్లభమే యగును. కానిండు, మనమేమి 
చేతుము? అని యిష్టాపత్తిని జూపుదురేమో? లోకత్రయోపకారముకొరకుకదా శ్రీకృష్ణుండు 
గీతాశాస్తమును ప్రారంభించినది. ఇట్టితరి కొందరియెడ నుపేక్షాభావము నెట్లు వహించును. 
ఇక 'మాంి అనుపదమునకు సర్వజ్ఞుడు, సర్వవ్యాపకుడు నగు పరమాత్మ యందు లక్షణయని 
మీరంగీకరించుచో నపుడు నిర్విశేషచిన్నాత్రాభేదము సిద్ధించినట్లే. నిర్విశేషచైతన్యమే సర్వవ్యాపక 
మగును. సవిశేషము సర్వవ్యాపకము కాదు. 

మతియు తమవ్యాఖ్యానమున వేదాంతదేశికు లిట్లనిరి. 'గీతాశాస్తస్య సారార్టోణ యం, 
భగవానేవ పరంతత్త్వం, యథాధికారం తదాశయణమేవ పరమధర్మః అని దీనియర్ధము. 
గీతాశాస్త్రమునకు సారభూతమగు నర్థమిదియే. భగవంతుడగు శ్రీకృష్ణుందే పరతత్త్వము 
తమయధికారము ననుసరించి వాని నాశ్రయించుటయే పరమధర్మము, అని. ఇదికూడ వారి 
తాత్సర్యము ననుసరించి సిద్ధించదు. వారి యభిప్రాయమున శ్రీకృష్ణుండొక్కడే పరతత్త్వమనియు 
(బ్రహ్మరుద్రాదులు పరతత్వము కాదనియు వారు జీవులేయనియు గదా వారియాశయము. 
అట్టియర్థము గీతాశాస్తమువలన సిద్ధింపదు. మటేమనిన శ్రీకృష్ణ శ్రీనివాస రుద్ర బ్రహ్మేంద్ర 
బృహస్పతి వాయు సూర్యేందు లక్ష్మీ సరస్వతీ పార్వతీ గణపతి కుమార వినాయక దేవగరుడ 
గంధర్వ పిశాచోరగ కిన్నర కింపురుష సిద్ధ సాధ్య పితృ మాతృ భూతప్రేత గ్రహతారానక్షత్ర 
మనుష్య పక్షి పశు మత్స్య కమఠ కీట సరీస్ఫప తరు గుల్మ లతాది చరాచరమగు సర్వభూతముల 
యొక్క హృదయమం దున్నట్టియు, మృత్సాషాణాది సర్వాచేతనములను వ్యాపించినట్టియుం 
బరిపూర్ణము, నిర్విశేషము సత్యము ననంతము చైతన్యరూపము నగు నద్వితీయ పరబ్రహ్మ 
మొక్కటియే పరతత్త్వమనియు, నట్టి బ్రహ్మానుసంధానాత్మక మను జ్ఞాననిష్టయే పరమధర్మమనియు 
దానికుపాయము కర్మనిష్ట యనియు గీతాశాస్తముయొక్కసారము. కనుకనే 'అద్వైతామృతవర్షిజీం 
భగవతీ మష్టాదశాధ్యాయినీం” అని పెద్దలందురు. సర్వకర్మసంన్యాసమును వేదాంతదేశికులుకూడ 
నంగీకరించిరి. జితేంద్రియుడగు నెవ్వనికి యోగముచేత కర్మకాలమంతయు వ్యాప్తమగునో 
వానికిం గర్మపరిత్యాగము యుక్తమగును. ఇతరున కట్లు యుక్తముకాదు. ఇదియే తృతీయ 
చతుర్ధపంచమములయందు భగవంతుడు ప్రతిపాదించెను. 

తృతీయాధ్యాయమున “యస్త్వాత్మరతిరేవ స్యాత్‌” అనుచోట, చతుర్ధమున “యోగ 
సంన్యస్తకర్మాణం” అనుచోట; పంచమమున “సర్వకర్మాణి మనసా సంన్యస్యాస్త” యనుచోటను 
ఈ విషయ ముపపాదింపంబడినది. దీనిచే ఆత్మరతులు, జితేంద్రియులు, యోగారూఢులగు 
వారికే కర్మసంన్యాసము యుక్తమనియు, జ్ఞానికి సంన్యాసము యుక్తము కాదనియు, సమాధి 
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నిష్ణునకే యుక్తమనుభావము దుష్టమని తేలినది. ఏ అజ్ఞానికి తనచిత్తము బహిర్ముఖమనియు, 
నందుచే దాను సంసార మనుభవించుచుంటి ననియును భ్రాంతి యుండునో వాడు సమాధి 
నభ్యసించునుగాక. ఏ ప్రాజ్ఞానకు “నేనే బ్రహ్మము” నను నిశ్చయముండునో వానికి సమాధి 
యెందులకు? సమాధిసాధ్యమగు బ్రహ్మసాక్షాత్మారము జ్ఞానికి స్వయముగనే కలుగునుగదా! 
కాన జ్ఞానయోగము సమాధినిరపేక్షము. 

ఎవనికి బ్రతిబంధవశమున ననేకమాటులు వేదాంతముల విన్నను బ్రహ్మ సాక్షాత్కారము 
కలుగదో వానికి సమాధి విహితము. అంతమాత్రమున సమాధినిష్టునకే సంన్యాసము 
యుక్తమనియు జ్ఞానికి తగదనియు నియమింప వీలులేదు. ఆత్మసాక్షాత్మారము నొందిన జ్ఞానికి 
సంన్యాసము యుక్తము కాదనియు ఆత్మ సాక్షాత్మారమునుగూర్చి ప్రయత్నించు యోగికి 
సంన్యాసము తగుననియు గల్పించుటేమి యుచితము? ఆత్మసాక్షాత్మారమునగదా పురుషుడు 
కృతకృత్యుండగును? 

“ఏతద్బుద్ధ్వా బుద్ధిమాన్‌ స్యాత్‌ కృతకృత్యశ్చ భారత” అనికదా శ్రీకృష్ణుడు చెప్పెను. 
కృతకృత్యునకుం జేయందగిన కృత్య మేముండును? అట్లున్నపుడుగదా కర్మసంన్యాసము తగదనుట! 
సమాధిహితునకే ఆత్మరతి యుండునుగాని జ్ఞాని కాత్మరతి యుండ దనుట పాడికాదు. అజ్ఞానికి 
గూడ ఆత్మగానభిమానించిన దేహమునందే ఆత్మరతియుండ ప్రాజ్ఞనకు సచ్చిదానందాత్మయందు 
ఆత్మరతి యుండుట యబ్బురమా? కావున ఆత్మసాక్షాత్మారము కలవిద్వాంసునకు కర్మసంన్యాసము 
యుక్తమే. అట్లే ఆత్మసాక్షాత్మారముకొఅణకు ప్రయత్నించి జ్ఞాననిష్టయందు బ్రవేశించినవానికిని 
కర్మసంన్యాసము యుక్తమగును. 


మరియు, ఆత్మరతియగు జితేంద్రియుడుగూడ లోకసంగ్రహముకొరకు కర్మల జేయ 
వలసినదే - యని వేదాంతదేశికులనిరి. అదియును కుదరదు. వారికి కర్తవ్యమగు కర్మలేదనియే 
సమాధానము. కాని కొందు విద్వాంసులు స్వేచ్చగా శ్రీకృష్ణునివలె కర్మయోగాదుల దిరుగు 
చున్నారు. “కృష్ణో భోగీ శుకస్తాగీ నృపౌ జనకరాఘవౌ, వసిష్టః కర్మనిరతః పంచైతే జ్ఞానినః 
స్మృతాః అని చెప్పబడినది. అందుకు కారణము ప్రారబ్ధకర్మయే. కనుకనే శ్రీకృష్ణుడు తాను 
ధర్మసంస్థాపన కొజకు నవతరించినను, ఆయాసంకల్పముల కనుగుణముగ కర్మలయందు 
(బ్రవర్తించెను. “వర్త ఏవ చ కర్మణి” అని స్వయముగ జెప్పెను. ఈ కృష్ణుడే బుషభావతారమున 
నవధూతయగుచు లోకమునకు పరమహంసపరివ్రాజకుల నడవడినె ఆపుటకు సంచరించెను. 
కాన విద్వాంసునకు కర్మయోగమే తగినదను నియమము లేదు. జనకరాఘవాదులు రాజులగుటచే 
వారిప్రారబ్ధము ననుసరించి ప్రజాపాలనమున బ్రవర్తించిరి. కనుకనే అర్జునునకుగూడ ప్రారబ్ధము 
ననుసరించి యుద్ధమునందు ప్రవృత్తియే మంచిదని తలంచి యుద్ధమును జేయుమనెను. 
అంతమాత్రమున కర్మయోగమే యుక్తమని భ్రమింపదగదు. శుకుడుమున్నగు విద్వాంసు లట్లు 
కర్మమార్గమున బ్రవర్తింపలేదు. శుక దృష్టాంతమునుబట్టి సమాధినిష్టునకే కర్మసన్యాసము 
యుక్తమనువిషయము నిరాకరింప బడుచున్నది. శుకుడు సన్వ్యాసియై యెల్లపుడు సమాధి 
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నిష్ణుడగుచో భాగవతసంప్రదాయమే మునిగిపోయెడిది. కాన విద్వాంసు నకు, వివిదుషునకును 
కర్మసన్న్యాసము యుక్తము. కనుకనే శాస్త్రములో విద్వత్సంన్యాసము, వివిదిషాసంన్యాసము అని 
రెండువిధముల విభజింపబడినవి. కావున ముముక్షువునకు సర్వకర్మసంన్యాసపూర్వకమయిన 
బ్రహ్మోత్మజ్ఞాన నిష్టయే కర్తవ్యమని గీతాశాస్తస్రారము. అం దనధికారికి కర్మనిష్టయే శరణ్యము. 

ఓయి! ఇట్లెనచో సర్వకర్శపరి త్యాగము జేయని జనకాదులకు మోక్షము సున్నయే కదా? 
కాదు, ముముక్షువునకు కర్యసన్న్యాసము లేనిచో మోక్షముండదు. ముక్తున కట్లు కాదు. జనకాదులు 
జీవన్ముక్తులు. ఆత్మసాక్షాత్మారము గలవారు. వారలకింక మోక్షేచ్చ లేదు. మోక్షేచ్చయున్నపుడుకదా 
సన్వ్యాసముయొక్క యావశ్యకత? కనుకనే బ్రహ్మవిద్యాధి కారములలో శమాదిసంపత్తి, నిత్యానిత్య 
వస్తువివేకము, ఇహాముత్రఫలభోగవిరాగము, ముముక్షుత్వము అని ముముక్షుత్వముగూడ 
జేర్చబడినది. 

అయితే ముముక్షువునకే సన్వ్యాసాధికారముకాని విద్వాంసుడగు ముక్తునకు లేదనికదా? 
మీయాశయము. అపుడు విద్వాంసునకు సర్వకర్మసన్వ్యాసానర్దత సిద్ధించినట్లే? కాదు. విద్వాంసుడు 
కృతకృత్యు డయినందున, వానికి కర్మసన్న్యాసము కార్యము (ఆచరణీయము) కాదని మేమంటి మి. 
అందువలన వానికి కర్మసన్నాసము కుదరదని యనరాదు. కర్మానుష్టానహేతువగు అజ్ఞానము 
లేనందుననే విద్వాంసునకు సన్వ్యాసము సిద్ధమయినది. కాన విద్వాంసునకు గర్మయోగమే 
యుపపన్నము కాదు. 

విద్వాంసుడు కృతకృత్యుడయితే వానికి కర్మసన్న్యాసపూర్వక జ్ఞాననిష్ట కార్యమని యెట్లు 
చెప్పిరి? ఇందు దప్పులేదు. ఆత్మజ్ఞానము పరోక్షము, అపరోక్షము అని రెండు విధములు. 
పరోక్షజ్ఞానికి జ్ఞాననిష్ట విధింపబడినది. అపరోక్షజ్ఞాని కయ్యది విధింపబడలేదు. అపరోక్షజ్ఞాని 
కృతకృత్యుడు. 

అయితే యీ పరోక్షాపరోక్షజ్ఞానములను గుర్తించుటెట్లు? ఎవనిమనసులో సంసార 
దుఃఖము, మోక్షేచ్చ, విషయానురాగము లేదో “అహం బ్రహ్మా౭ స్మి” అను నిశ్చయముండునో 
నేను కృతకృత్యుడ నను సంతోషముండునో “చచ్చిన తరువాత నాగతేమి” అను దిగులుండదో 
ఈశ్వరునినుంచి కాని, మృత్యువునుంచికాని భయముండడదో వాడు విద్వాంసుడు. వా డపరోక్షాత్మ 
జ్ఞాని. ఇక నెవడు కేవల శాస్తమువలన ఆత్మయే బ్రహ్మయని మాత్రము తెలిసికొనునో 
అనుభవముండదో వాడు పరోక్షజ్ఞాని. 


కాన విద్వాంసుడు తనబుద్ధిచే దాను పరోక్షజ్ఞాను డయినది, యపరోక్షజ్ఞానుడయినది 
తెలిసికొన పరోక్షజ్ఞాను డయినచో శమాదిసంపత్తి నాలోచించుకొని అదియున్నయడల శిఖా 
యజ్ఞోపవీతాదుల బరిత్యజించి, సన్వ్యసించి, జ్ఞానయోగమవలంబింపవలెను. శమాదిసంపత్తి 
లేనిచో కర్మయోగమునందే యుండవలెను. ఇట్లనేకజన్మలయందు గర్మయోగ మనుష్టింప, 
పుణ్యవిశేషమున చిత్తశుద్ధి కలిగినచో జ్ఞానయోగమున కధికారియగును. కనుకనే, 
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“ బహూనాం జన్మనామంతే జ్ఞానవాన్‌ మాం ప్రపద్యతే, 
అనేకజన్మసంసిద్ధస్తతో యాతి పరాం గతిమ్‌” 


వ స్వకర్మణా తమభ్యర్చ్య సిద్ధిం విందతి మానవః” అని చెప్పియుండెను. 


ఇంక నపరోక్ష జ్ఞానముండుచో వా డిచ్చవచ్చినటుల విహరించవచ్చును. కనుకనే 
“నిసైగుణ్వే పథి విచరతాం కో విధిః కో నిషేధణి అని చెప్పబడినది. 

ఇక పరోక్షాత్మజ్ఞానముకూడ లేనివానికి కర్మయోగమునందే యధికారము. అయ్యది, 
“నాకు వర్ణాశ్రమముల ననుసరించి యీ కర్మలు విధింపబడినవి. నేను ఫలత్యాగమును జేసి 
యీశ్వరారాధన బుద్ధితో వీనిని జేయవలయును” అని, నిత్య నైమిత్తిక కర్మల ననుష్టించుట. 
ఇంతేకాని, స్నానసంధ్యలనుమాని, దేవాలయాదులందు పులిహోర దద్యోదనాదుల భుజించుట 
కర్మయోగము కాదు. 


జ్ఞానయోగమనగా, వేదాంత (శశ్రవణాది పూర్వకముగ “ననే బ్రహ్మను” అని 
యనుసంధానముచేయుట. ఇంతేకాని, ద్రావిడ వేదమును బారాయణ చేయుట, శంఖ 
చక్రాంకనాదుల జేసికొనుటకాదు. 


కావున అజ్ఞానియగు నధికారికి కర్మయోగము కర్తవ్యము. పరోక్షజ్ఞానము గల 
విద్వాంసునకు జ్ఞానయోగము కర్తవ్యము. గీతాశాస్త్ర మంతకును యీ రెండే యంశములు. 

ఈ యంశద్వయమును, “మన్మనా భవ మద్భక్తః” “సర్వధర్మాన్సరిత్యజ్య” అను రెండు 
శ్లోకములచే భగవంతుడు సూచించెను. 

“ ముముక్షుణా కర్మయోగః కార్యో౭_ జ్జేన ద్విజన్మనా, 
పరోక్షజ్ణేన విదుషా జ్ఞానయోగ ఇతి స్థితి” అని సిద్ధాంతము. 

ఆ జ్ఞానయోగము సంన్యాసపూర్వకము. అట్టి సంన్యాసము రెండు విధములు. వైదిక 
సంన్యాసము, లౌకికసంన్యాసము అని. మంత్రపూర్వకముగ సంన్యాసాశ్రమ స్వీకారము వైదికము. 
గృహ ధన దారాపత్యాదికమును విడచి, యెచ్చటకో లేచిపోవుట లౌకిక సంన్యాసము. వైదిక 
సంన్యాసమునందు వైదికునకే యధికారము. లౌకిక సంన్యాసమునందు ప్రీ శూద్రాదుల 
కందరకును అధికారము. కనుకనే శ్రీశంకరులు, ఉపనిషద్భాష్యమున “జ్ఞానమార్గమం దెల్లణి 
కధికార మనిరి. కర్మయోగమునందు ద్విజునకే యధికారము కలదు”. కావున, 


శో యథావిధి పరిత్యజ్య జ్ఞానయోగం ద్విజో౭_ భ్యసేత్‌ | 


గృహాదికం పరిత్యజ్య తదన్యస్తు తమభ్యసేత్‌ ॥ 1 
కామక్రోధాతిరహితచిత్తస్సంన్యాసమాశ్రయేత్‌ । 
దంభాద్యర్థం తు సంన్యస్య పతేదేవ నరో౭_శుచౌ ॥ 2 


ఈశ్వరారాధనార్థం స్వం కర్మ కుర్యాన్మలాశయః | 
దంభాద్యర్థం తు తత్కృత్వా పతేదేవ నరో౭_శుచౌ ॥ 83 
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యథాక్రమంబుగ నర్థము. 
(1) ద్విజుడు శాస్త్రప్రకారము సన్యసించి జ్ఞానయోగ మభ్యసింపవలెను. ఇతరుడు 
గృహాదికమును వీడి జ్ఞానయోగము నభ్యసింపవలెను. 


(2) చిత్తమునందు కామ క్రోధాదులు లేనివాడే సంన్యసించవలెను. డాంబికముగ 
సంన్యసించువాడు సంసారమున గూలును. 


(3) మలినాంతకరణుడు యీశ్వరారాధనకొరకే కర్మచేయవలెను. దంభాదుల కొరకు 
గర్మలజేయు నరుడు సంసారమున బడును. 


శ్లో; _ స్వకర్నోత్సృజ్య పురుషు పరకర్మ న చాచరేత్‌ । 
అన్యథా యది వర్తేత పతేదేవ నరో౭. శుచౌ ॥ 


అ. మానవుడు తనకు విహితమగు కర్మను విడచి పరకర్మ నాచరించకూడదు. 
అట్లాచరించువాడు పాపభూయిష్టమయిన సంసారము నొందును. 
శ్లో! యస్తు జ్ఞానావలేపేన విహితం న సమాచరేత్‌ । 
ప్రతిషిద్ధం చాచరేత్స పతేదేవ నరోఐ_ శుచౌ॥ 


అ. ఎవడు తాను జ్ఞానినను గర్వముచే విహితకర్మ నాచరింపడో నిందిత కర్మ 
నాచరించునో వాడు సంసారకూపమున గూలును. 


శ్లో;  శాస్త్రదీపేన కర్తవ్యమర్థం దృష్ట్వా సమాచరేత్‌ । 
స్వేచ్చయా యది వర్తేత పతేదేవ నరో౭_శుచౌ ॥ 


అ. శాస్తమను దీపముచేం జేయదగినపనిని యాలోచించుకొని యాచరించవలెను. 
స్వేచ్చగా నడచిన నరకము నొందును. 
శ్లో; _ శాస్తాణాముత్తమం శాస్త్రం గీతాశాస్త్రమితిస్మృతమ్‌ । 
కృష్ణథీమధితామ్నాయపారాబ్ధిజమివామృతమ్‌ I 
అ. శాస్తములలోకెల్ల గీతాశాస్త్రము గొప్పది. కృష్ణుడనువానిచే మధింపబడిన వేదాంతము 
లనెడి సముద్రమున బుట్టిన యమృతమువంటిది. 
శ్లో; అశోచ్యానన్వశోచస్త్వమిత్యుపక్రమ్య శోచనమ్‌ । 
అంతే మా శుచ ఇత్యుక్తశ్ళోకాభావోల_ త్ర శౌరిణా ॥ 


అ. అశోచ్యానన్వశోచః అను శ్లోకములోని యర్జునుని విషాదమును (దుఃఖమును) 
ఆరంభించి తుదిశ్లోకమున దుఃఖింపవలదని శోకాభావమును శ్రీకృష్ణుడు ప్రతిపాదించెను. 


శ్లో అశేషశోకప్రశమోపాయభూతమిదం తతః । 
శోకాన్ముముక్షుణా నిత్యమధ్యేయమధికారిణా I 


అ. కాన సమస్తదుఃఖములను బోగొట్టుకొనుట కియ్యది యుపాయము. శోక మోక్షమును 
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364 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
గోరువాడు నిత్యమును బఠింపవలెను. 


శో మలనిర్మోచనం పుంసాం జలస్నానం దినేదినే | 
సకృద్ద్ణీతాంభసి స్నానం సంసారమలమోచనమ్‌ ॥ 


అ. మానవులు ప్రతిరోజున నీటితో యాచరించెడి స్నానము శరీరమాలిన్యమును 
బోగొట్టును. ఒక్కమారు గీతోదకమునందు స్నానమాడిన సంసారమలమడుగంటును. 


శ్లో! భగవద్గీతా కించిదధీతా గంగాజలలవకణికా పీతా । 
సకృదపి యేన మురారిసమర్చా క్రియతే తస్య యమో౭_పి న చర్చామ్‌ ॥ 


అ. భగవద్గీతను కొంచెమైనను యధ్యయనము చేసినను, గంగోదకమును త్రాగినను, 
ఒక్కమారయినను విష్ణుపూజచేసినను, వానినిగూర్చి యముడుకూడ నుపేక్షించును. 


శో గంగాస్నానాది వాదృష్టం గీతాపారాయణాత్భ్ఫలమ్‌ | 
గీతార్థబ్రహ్మవిజ్ఞానం బ్రహ్మానందప్రదం పునః ॥ 

అ. గంగాస్నానమునుంచివలె గీతాపారాయణమువలన గలుగు ఫలము అదృష్టము 
(అపూర్వము - పుణ్యము). గీతార్థమగు బ్రహ్మవిజ్ఞానము మాటిమాటికి బ్రహ్మానందము నిచ్చును. 

ఇట్లు గీతాశాస్త్రము దానివ్యాఖ్యయగు భాష్యార్మప్రకాశము ముగిసినది. 

ఇచట శ్రీరామరాయకవీంద్రులు స్వయముగ నొక శ్లోకమును రచించిరి. దాని 
నుదాహరింతుము. 

శ్లో॥ప్రకాశమేనం పరిలక్ష్య కౌస్తుభప్రకాశమప్యాత్మని సంశయాకులమ్‌ । 

నిరీక్ష్య లక్ష్యా తురగేంద్రకంధరం కృతం స్మితం హన్తు తమో దదాతు శమ్‌ ॥ 

భావము : రామరాయకవీంద్రులు “గీతాభాష్యార్మ ప్రకాశ” మను గ్రంథమును రచించి 
హయగ్రీవున కర్పించిరి. అంతకుముందు శ్రీహయగ్రీవుని హృదయమున కౌస్తుభ మణిప్రకాశము 
కలదు. ఈ రెండు ప్రకాశములను శ్రీహయగ్రీవుడు చూచి “అపూర్వమగు నీ ప్రకాశము 
కౌస్తుభమణిదేనా? నా హృద్దతమగు గీతాప్రకాశము యిట్లు బయటి కెట్లొచ్చెను? ఈ రెండు 
ప్రకాశములలో నేదిగొప్పది? ఈ ప్రకాశమునుజూచి లక్ష్మి యేమని తలంచునోకదా? ఈ 
రెండు ప్రకాశములతో నిండియున్న నాహృదయమున లక్ష్మిని యుంచుట కవకాశ ముండునో 
లేదో కదా? ఈ గీతాప్రకాశమును జూచి లక్ష్మీదేవికూడ జ్ఞాననిష్టనొంది నాయెడల వైరాగ్యమును 
జెందునేమో కదా! అని సంశయించుచుండ, లక్ష్మీదేవి హయగ్రీవుని జూచి నవ్వినదనియు, ఆ 
నవ్వు చీకటిని పోగొట్టుగాక యనియు, సుఖమునిచ్చుగాక యనియును దీనిభావము. 


(చిరునగవు చంద్రికతో సమానముగాన చీకటిని పోగొట్టనగును) 
ఈ గీతాగ్రంథము అశోచ్యానన్వశోచస్త్వం అను శ్లోకము మొదలుకొని, “మా శుచూ 


అష్టాదశాధ్యాయము 365 
అను శోకమువరకు (631) నాబువందల ముప్పదియొక్క శ్లోకములు. 
“ధర్మక్షేత్రే” అను శ్లోకము మొదలుకొని “ధ్రువానీతిర్మతిర్మమ” అను శ్లోకపర్యంతము 
నేడువందల శ్లోకములు. కనుకనే భాష్యకారులగు శ్రీశంకరులు, తమ భాష్యారంభమున 
“నేడువందల శ్లోకములతో గూర్చెను” అని వ్రాసిరి. 


“ప్రకృతిం పురుషం చైవ” అను శ్లోకము ప్రక్షిప్రముకాన, దీనిని లెక్కింపదగదు. 
అవ॥ శ్రీకృష్ణుడు గీతాశాస్తార్థమునంతయు నీ యధ్యాయమున నుపసంహరించి, 
యిపుడు శాస్త్రసంపదాయవిధిని చెప్పబోవుచున్నారు. 66 
శ్లో! ఇదం తే నాతపస్మాయ నాభక్తాయ కదాచన । 
న చాశుశ్రూషవే వాచ్యం న చ మాం యో౭భ్యసూయతి ॥ 67 ॥ 


అ. ఓయి అర్జునా? ఈ గీతాశాస్త్రమును నీవు తపోరహితున కుపదేశింపకుము. తపస్వి 
యయినను, నాయందు భక్తిలేనివాని కుపదేశింపకుము. తపోభక్తులు రెండున్నను, విననిచ్చలేని 
వాని కుపదేశింపకుము. ఈ మూడు నున్నను, నన్ను గురించి సహించలేక యసూయజెందువాని 
కుపదేశింపకుము. భగవంతునియందసూయలేని తపస్వికిని, శుశ్రూషునకు, భక్తునకును 
యుపదేశింపుమని యర్ధ సామర్ధ్యమువలన సిద్ధించుచున్నది. 

ఇచట మూలమున జెప్పకున్నను, మేధావినికూడ (గహింపనగును. మేధా తపస్సులు 
రెండును సమటప్రధానములు కనుక నీ రెంటికి సామానాధికరణ్యముండదు. మేధ యన శాస్త్రార్ధ 
పరిజ్ఞానము. తపస్సుయన చిత్తెకాగ్రము. ఇందు మేధావి యుత్తమాధికారి. తపస్వి మధ్యమాధి 
కారి. శుశ్రూషాభక్త్తు లీ యిద్దరకు ప్రధానములే. కాన శుశ్రూషా, భక్తి లేని తపస్వికి జెప్పకుము. 
అట్టి మేధావికిని జెప్పకుము. 

ఇంక శుశ్రూషా (వినగోరిక) భక్తులుండి, మేధావి యయినను, తపస్వియయినను, 
భగవంతునియం దసూయయుండుచో వానికిగూడ జెప్పకుము. దీనివలన నెన్నిగుణము లున్నను 
భగవంతునియం దసూయగలవానికి శాస్త్రము చెప్పకూడ దని తేలుచున్నది. కాన భగవంతునియం 
దసూయ ప్రబలదోష మని దీని తాత్పర్యము. 

ఇం దొకటి రెండుగుణములు లేకున్నను, అసూయ యను బ్రబలదోషము లేనిచో 
శాస్త్రముపదేశింపవచ్చునని తేలుచున్నది. కావున తపస్వి కాకున్నను, మేధావి కాకున్నను, 
గురువునకు పరిచర్య చేయువానికిని, గురువునందును దేవునియందును భక్తిగలవానికిని శాస్త్రము 
చెప్పవచ్చునని భావము. 

మూలమునందలి “శుశ్రూషా” పదమునకు. “వినకోరిక, పరిచర్య” అను రెండర్భము 
లను [గ్రహింపనగును. 

కనుకనే శ్రీశంకరులు, తమయందు శుశ్రూషాభక్తులు గలిగియున్న మందమతి, తపో 
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రహితుడు నయిన, ఆనందగిరి శిష్యులకు శాస్రోపదేశమును గావించిరి. ఈ యది శాప్తోపదేశ 
సంప్రదాయము. సంప్రదాయమన (సమ్యక్‌ ప్రదీయతే) అను వ్యుత్పత్తిచే బాగుగ విచారించి 
యిచ్చుట అని యర్థము. అనగా నుపదేశించుట. దాని విధాన మిచట (ప్రతిపాదింపబడినది. 67 
శో య ఇదం పరమం గుహ్యం మద్భక్తేష్వభిధాస్యతి 1 
భక్తిం మయి పరాం కృత్వా మామేవైష్యత్యసంశయః 11 68 

అ. లోకములో నెవ డీ పరమపురుషార్థసాధనము, అతిరహస్యము నగు న్నీగంథమును, 
నాయందు పరాభక్తినుంచి యుపదేశింపగలడో, వాడు తప్పక నన్ను బొందగలడు. ఇందు 
సంశయము లేదు. 68 

శ్లో న చ తస్మాన్మనుప్యేషు కలళ్చిన్మే ప్రియకృత్తమః | 

భవితానచమే తస్మాదన్యః ప్రియతరో భువి ॥ 69 ॥ 

అ. కావున నాకు మనుష్యులలో, గీతాసంప్రదాయమును బ్రవర్తింపజేసిన వానికంటె 
నన్యుడెవ్వడును యిష్టుడు లేడు. భూలోకమున నికముందుగూడ వానికంటె నాకిష్టు డింకొక 
డుండబోడు. ఎవడు జ్ఞానియగుచు గీతాసంప్రదాయమును సత్పాత్రయం దుంచునో వాడు 
శ్రీకృష్ణు పరమాత్మ కత్యంతప్రియుడని భావము. నేను జ్ఞానినికదా? నాకు శిష్యోప దేశముతో 
బనియేమి? అని యూరకుండగూడదు. అట్లయిన గీతాశాస్త్రసంప్ర దాయము లోకములో 
లోపించును. కాన శిష్యోపదేశముద్వారా సాంప్రదాయమును బ్రవర్తింపజేయుట యావశ్యకము. 69 

శ్లో! అధ్యేష్యతే చ య ఇమం ధర్యం సంవాదమావయోః । 

జ్ఞానయజ్జేన తేనాహమిష్టస్స్యామితి మే మతిః ॥ 70 

అ. లోకములో నెవడు ధర్మయుక్తమయి కృష్ణార్దునసంవాద రూపమగు గ్రంథమును 

పఠించునో, వానికి నాజ్ఞానయజ్ఞముచే నేను మిక్కిలి యిష్టుడ నగుదునని నా యభిప్రాయము. 


యజ్ఞములన్నిటిలోను జపయజ్ఞము గొప్పది. అది మూడువిధములు. విధి జపము. 
ఉపాంశుజపము. మానసజపము. ఇందు విధిజపమనగా, వాక్కుతో స్పష్టముగా బయటికి 
మంత్రమునుచ్చరించుట. (2) శబ్దములేకుండ జిహ్వోష్టలను గదల్చ్బుచు మం(త్రముల 
నుచ్చరించుట ఉపాంశుయజ్ఞము. (3) జిహ్వోష్టచలనము కూడ లేకుండ మనస్సు నందుమాత్రమే 
మంత్రోచ్చారణచేయుట మానసజపము. ఈ మూటిలో మానసజపము గొప్పది. అట్టిమానస 
జపమే యిచట జ్ఞానయజ్ఞ శబ్దముచే జెప్పబడినది. కాన గీతాశాస్తా ధ్యయనము జ్ఞానయజ్ఞ 


తుల్యమని సిద్ధాంతము. 70 
శ్లో! (్రద్ధవాననసూయశ్చ శృణుయాదపి యో నరః । 
సోత పి ముక్తశ్శుభాన్లోకా న్రాప్నుయాత్పుణ్యకర్మణామ్‌ 11 71 


అ.ఏ మానవుడు (శ్రద్ధగలిగి అసూయలేక ఈ సంవాదరూపమగు గ్రంథమును వినునో 
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వాడుగూడ పాపవిముక్తుడగుచు పుణ్యలోకముల నొందును. 71 
శ్లో కచ్చిదేతచ్రుతం పార్థ! త్వయెకాగ్రేణ చేతసా । 
కచ్చిదజ్ఞానసంమోహః ప్రణష్టస్తే ధనంజయ ! ॥ 72 


అ. ఓయి అర్జునా? ఏకాగ్రచిత్తముతో నీ విది వింటివా? ఓయి ధనంజయా? నీకు 
అజ్ఞాననిమిత్తకమయిన అవివేకము తొలగినదా? అజ్ఞాననిమిత్తకమయిన సంమోహము 
(అవివేకము) కార్యాకార్య విషయమని, ఆత్మానాత్మవిషయమనియు రెండువిధములు. ఈ రెండు 
విధములయిన యవివేకమును పార్గుడు తనకున్నటుల మొదట జూపెను. అందువలన శ్రీకృష్ణుడు 
ఈ యుపదేశమున నాయుభయవిధమగు నవివేకము నశించినదా? అని యడిగెను. 72 

అర్జునుడు చెప్పుచున్నాడు :- 

శ్లో! నష్టో మోహస్స్మృతిర్లబ్దా త్వతసాదాన్మయాచ్యుత! । 

స్థితోం_స్మి గతసందేహః కరిష్యే వచనం తవ ॥ 73 

అ. ఓయికృష్ణా! నీయనుగ్రహమున నాకవివేకము నశించినది. ఆత్మతత్త్వము స్మృతికి 
వచ్చినది. ఇక నీయాజ్ఞయందుండి సంశయము తొలగినవాడనై నీవుచెప్పినట్లు చేతును. ఇచట 
యర్షునుడు ఆత్మతత్త్వము స్మృతికివచ్చినదని చెప్పుటచే, కృష్ణోపదేశమునకు బూర్వమే పార్గునకు 
పరోక్షముగ ఆత్మతత్త్వజ్ఞానము కలదని సూచిత మగుచున్నది. లేక యిచట స్మృతిశబ్దమునకు 
జ్ఞాన మర్థమనియు (గ్రహింపవలయును. లేక నీవుచెప్పిన యాత్మతత్త్వము స్మరింపబడుచున్న 
దనియు జెప్పవచ్చును. 

ఓయి, పరమేశ్వరుడగు శ్రీకృష్ణుని యుపదేశమున పార్గుడు కృతకృత్యుడయ్యెనా? లేదా? 
మొదటి పక్షమున నీవుచెప్పిన యుద్ధమును జేతుననుట యనుచితము. రెండవపక్షమున శ్రీకృష్ణుడు 
నేరుగా గీతాశాస్తమంతయు నుపదేశింప అర్జునుడంతటి వాడే కృతకృత్యుడు కానిచో, నిప్పటి 
గురువులచే నుపదేశమునొందిన శిష్యులెట్లు కృతకృత్యు లగుదురు? వినుము. శ్రీకృష్ణానుగ్రహమున 
పార్గుడు కృతకృత్యుడాయెను. అందు సందియము లేదు. కాని శ్రీకృష్ణునివలె నర్షునుడుకూడ 
భూభారహరణముకొర కవతరించినవాడుకాన, శ్రీకృష్ణుడు పరిపాలనాదికర్మను విలాసమాత్రముచే 
జేసినట్లు తానుకూడ విలాసముచే క్షత్రియస్వభావసిద్ధమయిన యుద్ధకర్మను జేతునని పార్భుడు 
చెప్పెను. ఇదియే “కరిష్యే వచనం తవ” అని చెప్పిన పార్భుని యాశయము. పార్టుడు కృతకృత్యు 
డయ్యెనని నిర్ణయించుటకు “నష్టో మోహః” అని చెప్పుటయే ప్రమాణము. ఇంతతో శాస్తార్ధము 
ముగిసినది. 78 

అవ॥ ఇకముందు కథాసంబంధమును గలుపుచున్నాడు. 

శ్లో _ఇత్యహం వాసుదేవస్య పార్థస్య చ మహాత్మనః | 

సంవాదమిమమ[శ్రౌషమద్భుతం రోమహర్షణమ్‌ ॥ 74 
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368 శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 
అ. ఇట్లు నేను శరీరమును గగుర్పాటు కలుగున ట్లాశ్చర్యజనకమయిన శ్రీకృష్ణార్ణునుల 
సంవాదమును వింటిని. 74 
శో వ్యాసప్రసాదాచ్రుతవానిమం గుహ్యతమం పరమ్‌ । 
యోగం యోగేశ్వరాత్మృష్టాత్‌ సాక్షాత్మధయతస్స్వయమ్‌ ॥ 75 


అ. నేను వ్యాసానుగ్రహమువలన దివ్యచక్షుస్సును బొంది, యోగేశ్వరుడగు శ్రీకృష్ణుడు 
స్వయముగ జెప్పుచుండ, నీ కృష్ణార్ణునసంవాదరూపమగు పరమ రహస్య గ్రంథమును వింటిని. 

ఎంతదూరమున నున్నవస్తువునుగూడ జూచుటకు శక్తిగల చక్షుస్సును దివ్యచక్షుస్సు 
అందురు. ఈ యది యోగులకు స్వాభావికము. కనుకనే యోగులు ఇంద్రియాతీతమయిన 
వస్తువుల దెలిసికొనిరి. సంజయుడుకూడ వ్యాసుని యనుగ్రహముచే నట్టి నేత్రమును బొంది, 
గీతాగ్రంథమును వినెను. 

కర్మ, జ్ఞాన, భక్యాదియోగము లిందు జెప్పబడుటచే నీగ్రంథముకూడ యోగమన బడును. 
సంజయుడు దీనిని పరంపరగా వినక స్వయముగ జెప్పిన శ్రీకృష్ణునినుంచి తాను స్వయముగ 
వినియుండుటచే నిందు కొంతగ్రంథము లోపించినదనికాని, కొంత(గ్రంథము పెరిగినదనికాని 


శంకింపవలదు. 75 
శ్లో; రాజన్‌ సంస్కృత్య సంస్మృత్య సంవాదమిమమద్భుతమ్‌ । 
కేశవార్డునయోః పుణ్యం హృష్యామి చ ముహుర్ముహుః ॥ 76 
అ. ఓయి ధృతరాష్ట్రమహారాజా? పరమపవిత్ర మయినట్టియు, అత్యాశ్చర్యకరమైన ఈ 
సంవాదమును, నేను మాటిమాటికి తలచుకొని సంతసించుచున్నాను. 76 
శ్లో తచ్చ సంస్కృత్య సంస్మృత్య రూపమత్యద్భుతం హరేః । 
విస్మయో మే మహాన్‌ రాజన్‌ హృష్యామి చ పునః పునః ॥ 77 


అ. ఓయి మహారాజా? ఆ శ్రీకృష్ణపరమాత్మయొక్క అతివిచిత్రమయిన విశ్వ రూపమును 
మాటిమాటికి తలచుకొనగా నా కాశ్చర్యము గలుగుచున్నది. అందువలన గూడ నాకు 
మహానందము కలుగుచున్నది. 77 

అవ॥ నీకు నేను ఎక్కువగా జెప్పనేల? 

శో! యత్ర యోగేశ్వరః కృష్ణో యత్ర పార్గో ధనుర్ధరః I 

తత్ర శ్రీర్విజయో భూతిః ధ్రువా నీతిర్మతిర్మమ 11 78 

అ. ఇట్లు సంజయుడు చెప్పినదాని నంతయు వినిగూడ నింకను దుర్యోధనునకే జయము 
నాశించుచున్న ధృతరాషుని చూచి సంజయు డనుచున్నాడు. 

ఓయి రాజా? ఏపక్షమున యోగేశ్వరుడగు శ్రీకృష్ణుడుండునో, ఏపక్షమున గాండీవమును 
చేతబూనిన పార్థుడుండునో, ఆ పక్షమున (అనగా పాండవపక్షమున) సంపద నిజము. జయము 
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నిజము. సంపద్విస్తారము (విస్తృతమయిన సంపద) నిజము. నీతి నిజము. ఇచట ధ్రువ 
శబ్దమునకు శాశ్వతమనికూడ అర్థము చెప్పవచ్చును. 

ఇచట “యోగేశ్వరః” అనుపదమునకు పలురకములు యర్థమును జెప్పవచ్చును. 

1. సమస్తయోగములకు గారణమగు గీతాశాస్త్రమునకు శ్రీకృష్ణుడు కారణమగుటచే 
కృష్ణుడు యోగేశ్వరుడు. 

2. యోగలక్షణమయిన బీజమున కాయన కారణమగుటచే యోగేశ్వరుడు. 

3. సకలయోగులకున్న యోగబవీజమునకు గారణము. 

4. యోగవీజమగు సత్త్వగుణమునకు గారణము. 


5. యోగరూపమయిన బీజము శ్రీకృష్ణునినుంచి పుట్టి వృద్ధినొందునుగాన నతడు 
యోగేశ్వరుడు. 


6. సర్వయోగములయొక్క ఫలములకు ఆయన కారణమగుటచే యోగేశ్వరుడు అని. 


ఇట్లు శ్రీమదృగవద్గీతాభాష్యార్మప్రకాశికానువాదమున మోక్షసంన్యాసయోగ మను 
బదునెనిమిదవ అధ్యాయము ముగిసినది. 


మోక్షప్రదమయిన కర్మసన్వ్యాసయోగము ఇందు బ్రతిపాదింపబడుటచే నియ్యది 
మోక్షసన్వాసయోగ మనబడుచున్నది. 


ఇట్లు గీతాశాస్త్రము సంపూర్ణము 
హరిః ఓమ్‌ తత్సత్‌ 


వ 9నాన్తు 


312 


370 


అకర్తారం 
అకర్మణ 
అకర్మణి 
అకీర్తికర 
అకీర్తిం చాల పి 
అక్షేద్యోల య 
అక్షరం 
అక్షరాణా 
అక్షరాదపి 
అగ్నిర్భ్యోతి 
అఘాయు 
అచరం చర 
అచలో£యం 
అచిరేణాధి 
అచ్చేద్యోలి య 
అజానతా 
అజో నిత్య 
అజోం_ పి 
అజ్ఞానం చా 
అజ్ఞానం త 
అజ్ఞానం య 
అజ్ఞానాం క 
అజ్ఞానేనా 
అణోరణీయాం 
అత ఊర్ధ్వం 
అతత్వార్థ 
అతీతో 

అతో స్మి 
అత్యన్తం 
అత్యేతి 

అత్ర శూరా 
అథ కేన 

అథ చిత్తం 
అథ చేత్త్వమహ 
అథ చేత్‌ త్వమి 
అథ చైనం 
అథవా బహు 
అథ వాయో 
అథ వ్యవస్థితా 
అథై తదప్యశ 


శ్రీ మద్భగవద్గీతా భాష్మార్మప్రకాశికానువాదము 


13 29 
4 17 
4 18 

22 
2 34 
2 24 

83 
10 33 
15 18 
8 24 
3 16 
13 15 
2 24 
4 39 
2 24 
11 41 
2 20 

46 
4 40 
16 4 
14 16 
13 11 
3 26 
ర్‌ 15 

8.9 
12 8 
18 22 
14 21 
15 18 
6 28 
8 28 

14 
336 
129 
18 58 
233 
2 26 
10 42 
6 42 
120 
1211 


అదృష్టపూర్వం 
అదేశకాలే 
అద్భుతం 
అద్రోహో 
అద్వేష్టా 
అధర్మం 
అధర్మాభి 
అధర్మోల భి 
అధశ్చ మూ 
అథళశ్చోర్ధ్వ్యం 
అధిదైవం 
అధిభూతం చ 
అధిభూతం త 
అధియజ్ఞః 
అధియజ్ఞో 
అధిష్టానం 
అధిష్టాయ 
అధో గచ్చన్తి 
అధ్యాత్మం 
అధ్యాత్మజ్ఞా 
అధ్యాత్మని 
అధ్యాత్మవి 
అధ్యేష్యతే 
అనన్తం విశ్వ 
అనన్త దేవేశ 
అనన్తబాహుం 
అనన్తవిజయం 
అనన్తవీర్యా 
అనన్తశ్చాస్మి 
అనన్యచేతాః 
అన న్యాళ్చిన్త 
అనన్యేనైవ 
అనయో స్తత్వ 
అనవేక్ష్య చ 
అనహంకార 
అనాత్మనస్తు 
అనాదిత్వాత్‌ 
అనాదిమధ్యా 
అనార్యజుష్ట 
అనాశినో 
అనా(శితః 


11 45 
17 22 
18 74 
16 3 
12 13 
18 32 
141 
140 
15 2 
15 2 

81 

84 

81 

82 

84 
18 14 
159 
14 18 
729 
13 11 
15 5 
10 32 
18 70 
1. 
11 37 
11 19 
116 
11 40 
10 29 
8 14 
9 22 
12 6 
2 16 
18 25 
13 8 

66 
13 31 
13 12 
11 19 

22 
2 18 


అనికేతః 
అనిచ్చన్న 
అనిత్య మసు 
అనిష్ట మిష్టం 
అనుతిస్టన్తి 
అనుద్వేగ 
అనుబన్ధం 
అనేకచిత్త 
అనేకజన్మ 
అనేకజన్మ 
అనేకదివ్యా 
అనేకబాహూ 
అనేకవక్ర 
అనేకాద్భుత 
అనేన ప్రస 
అనేనైవ 
అన్తకాలే 
అన్తరం జ్ఞాన 
అన్నవత్తు 
అన్నవన్త 
అన్నాద్భవన్తి 
అన్యః ప్రియ 
అన్యయా౭._ వర్త 
అన్యాని సం 
అన్యాయేనార్థ 
అన్యే చ బహ 
అన్యేత్వేవ 
అన్యే సాంఖ్యేన 
అపరం భవతో 
అపరస్పర 
అపరే నియతా 
అపరే£_యమి 
అపర్యాప్తం 
అపశ్యద్దేవ 
అపాత్రేభ్య 
అపానే జుహ్వతి 
అపి చేత్‌ 

అపి చేదసి 
అపి తైలోక్య 
అప్రకాశో 


అ్రతిష్టో 


61 
129 
336 
933 
18 12 
331 
17 15 
18 25 
16 16 
6 45 
11 10 
11 16 
11 10 
11 10 
3 10 
118 

రి5 
13 34 
723 
2 18 
3 14 
18 69 
8 26 
2 22 
16 12 

19 
13 25 
13 24 

4 4 
16 8 
4 30 

75 
110 

11 13 
17 22 
4 29 
9 30 
4 36 
135 
14 13 
638 


అప్రాప్య మాం 
అప్రాప్య యోగ 
అఫలప్రేప్ప్సు 
అఫలాకాంక్షి 
అఫలాకాంక్షి 
అభయం సత్వ 
అభిజాతస్య 
అభిజాతో౭ సి 
అభితో బ్రహ్మ 
అభిసన్ధాయ 
అభ్యాసయోగ 
అభ్యాసయోగేన 
అభ్యాసాద్రమ 
అభ్యాసేన 
అభ్యాసే9_ ప్యస 
అభ్యుత్థాన 
అమలాన్రతి 
అమానిత్వ 
అమీ సర్వే 
అమీహిత్వా 
అమృతం చైవ 
అమృతస్యా 
అయతిః (శ్ర 
అయథావత్‌ 
అయనేషు 
అయుక్తః కామ 
అయుక్తః ప్రాకృ 
అరతి ర్దన 
అరాగద్వేషతః 
అవజానన్తి 
అవశం ప్రకృ 
అవాచ్యవాదాం 
అవాప్య భూమా 
అవికార్యోల.య 
అవినాశి తు 
అవిభక్తం చ 
అవిభక్తం వి 
అవ్యక్తం ప 
అవ్యక్తం వ్యక్తి 
అవ్యక్త నిధనా 
అవ్యక్తాదీని 


93 
637 
18 23 
TTL 
17 17 
16 1 
16 3 
16 5 
5 26 
17 12 

88 
129 
18 36 
635 
12 10 

47 
14 14 
13 7 
11 26 
1121 
9 19 
14 27 
6 37 
18 31 
111 
5 12 
18 28 
13 10 
18 23 
9 11 

98 
2 36 

28 
2 25 
2 17 
13 16 
18 20 
12 3 
7 24 
2 28 
2 28 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 
(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


అవ్యక్తాద్వ్య్యక్త 
అవ్యక్తాసక్త 
అవ్యక్తోి. క్షర 
అవ్యక్తా హి 
అవ్యక్షోరి య 
అవ్యకోల_ ష్య 
అశస్త్రం శస్ర 
అశాన్తస్య 
అశాస్త్రవిహి 
అశోచ్యానన్వ 
అశ్నన్‌ గచ్చన్‌ 
అశ్చన్సి దివ్యాన్‌ 
అశ్నామి ప్రయ 
అ(శ్రద్దధానాః 
అ(శ్రద్ధయా 
అడ్రుపూర్ణా 
అశ్వత్థం ప్రా 
అశ్వత్థ స్సర్వ 
అశ్వత్థ మేనం 
అశ్వత్థమా 


అస్యాధిష్టాన 
అహంకార ఇతీయం 


8 18 
125 
125 
821 
2 25 
8 20 
146 
2 66 
175 
211 
ర్‌రి 
9 20 
9 26 
93 
17 28 
Al 
151 
10 26 
153 
18 
116 
103 
636 
635 
71 
99 
13 14 
18 49 
37 
139 
319 
153 
17 22 
16 8 
17 28 
10 183 
16 14 
17 
122 
3 40 
74 


అహంకారం బలం 
అహంకారబలం 
అహంకార విమూ 
అహం కృత్స్నస్య 
అహం క్రతురహం 
అహం త్వా సర్వ 
అహం బీజప్రదః 
అహం వైశ్వానరో 
అహంసచ 
అహం సర్వస్య 
అహం హి సర్వ 
అహమగ్నిర 
అహమజ్ఞానజం 
అహమాత్మా 
అహమాదిః 
అహమాదిశ్చ 
అహమేవంవిధో 
అహమేవాక్షయః 
అహర్య[ద్రహ్మ 
అహింసా క్షాన్తి 
అహింసా సత్య 
అహింసా సమ 
అహో బత 
ఆకాశం నోప 
ఆఖ్యాహి మే 
ఆగమాపాయి 
ఆచరత్యాత్మనః 
ఆచార్య మహతీం 
ఆచార్యముప 
ఆచార్యః పితరః 
ఆచార్యాన్మాతు 
ఆచార్యోపాసనం 
అఆధఢ్యోం_ భిజన 
అతిష్టోత్తిష 
ఆత్మతృప్తశ్చ 
ఆత్మన్యేవ చ 
ఆత్మన్యేవ వశం 
ఆత్మన్యేవాత్మనా 
ఆత్మన్యేవావ 
ఆత్మబుద్ధిప్రసా 
ఆత్మవన్తం న 


16 18 
18 53 
3 27 
76 

9 16 
18 66 
14 4 
15 14 
7 17 
10 8 
9 24 
9 16 
10 11 
10 20 
10 2 
10 20 
11 54 
10 33 
8: 17 
13 7 
16 2 
10 5 
1 45 
13 32 
11 31 
2 14 
16 22 
13 
12 
134 
126 
13 7 
16 15 
4 42 
3 17 
3 17 
6 26 
255 
618 
18 37 
4 41 


371 


313 


372 


ఆత్మవశ్రై ర్వి 
ఆత్మసంభావితాః 
ఆత్మసంయమ 
ఆత్మసంస్థం 
ఆత్మానం కేవలం 
ఆత్మానం పరమే 
ఆత్మానం మత్స 
ఆత్మానం రహసి 
ఆత్మైవ రిపు 
ఆత్మైవ హ్యాత్మనో 
ఆత్మాపమ్యేన 
ఆదిత్యవర్ణం 
ఆదిత్యానా మహం 
ఆదిదేవ మజం 
ఆద్యన్తవన్తః 
ఆపూర్యమాణమ్‌ 
ఆ(బ్రహ్మభువనా 
ఆయుధానా 
ఆయు స్సత్వ 
ఆరురుక్షో ర్మునేః 
ఆరో జిజ్ఞాసుః 
ఆవృతం జ్ఞాన 
ఆవృత్తిం చైవ 
ఆశాపాశశతైః 
ఆశ్చర్యవచ్చైవ 
ఆశ్చర్యవత్పశ్యతి 
ఆశ్చర్యవద్వదతి 
ఆశ్వాసయామాస 
ఆసురం పార్థ 
ఆసురం భావ 
ఆసురీం యోని 
ఆసురీప్వేవ 
ఆస్థిత స్సహి 
ఆస్టితా జనకా 
ఆస్థితో యోగ 
ఆహారస్త్వపి 
ఆహారా రాజస 
ఆహారా సాత్విక 
ఆహు స్పామ్‌ 
ఇచ్చాద్వేషః 
ఇచ్చాద్వేష స 


2 64 
16 17 
4 27 
6 25 
18 16 
1183 
9 34 
6 10 

65 

65 
6 32 

8:9 
10 21 
10 12 
5 22 
2 70 
8 16 
10 28 
178 

63 
716 
339 
8 23 
16 12 
2 29 
2 29 
2 29 
1150 
16 6 
7 15 
16 20 
16 19 
718 
3 20 
8 12 
177 
179 
178 
10 13 
13 6 
7 27 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 
(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


ఇచ్చామి త్వాం 11 46 
ఇజ్యతే భరత 17 12 
ఇతి క్షేత్రం 13 18 
ఇతి గుహ్యతమం 15 20 
ఇతి తే జ్ఞాన 18 63 
ఇతి మత్వా న 328 


ఇతి మత్వా భజ 10 8 
ఇతి మాం యోభి 4 14 


ఇత్యజ్ఞానవిమో 16 15 
ఇత్యర్జునం వాసు 11 50 
ఇత్యహం వాసు 18 74 
ఇదం జ్ఞాన 14:2 
ఇదంతు తే గుహ్య 9 10 
ఇదం తే నాతప 18 67 
ఇదం వక్ష్యామ్యశే 72 
ఇదం శరీరం 13 1 
ఇదమద్య మయా 16 18 
ఇదమస్తీద 16 13 
ఇదమహమహీ 121 
ఇదముక్తం మయా 15 20 
ఇదానీమస్మి 1151 
ఇన్టియస్యేన్టియ 3 34 
ఇన్టియాగ్నిషు 4 26 


ఇ(న్టియాణాం మనః 10 22 
ఇ(న్టియాణాం హి 2 67 
ఇన్టియాణి దశైకం 185 
ఇగన్టియాణి పరా 3 42 
ఇన్టియాణి ప్రమా 260 
ఇగన్టియాణి మనో 340 


ఇన్టియాణీన్రి 2 58 
ఇన్టియాణీ ని 2 68 
ఇగ్టియాజీ ని 59 
ఇన్టియార్దాన్‌ 36 
ఇన్టియార్ధేషు 13 8 
ఇగన్టియేభ్యః 3 42 
ఇమం ప్రాష్య 933 
ఇమం ప్రాప్స్యే 16 13 
ఇమం రాజర్షయో 42 
ఇమం వివస్వతే 41 
ఇమాం స్త్వం వ్యాష్య 10 16 
ఇషుఖిః ప్రతియో 24 


ఇష్ట స్స్యామితి 18 70 
ఇష్టానిష్టోపప 189 


ఇష్టాన్‌ భోగాన్‌ 3 12 


ఇష్టోం సి మే 18 64 
ఇహైకస్థం 117 
ఇహైవ తైర్డితః 519 
ఈక్షతే యోగ 6 29 
ఈశ్వర స్సర్వ 18 61 


ఈశ్వరో. హమహం 16 14 


ఈహన్తే కామ 16 12 
ఉక్తా తూష్టీం 29 
ఉచ్చైశవస 10 27 
ఉచ్చిష్టమపి 1710 
ఉత్రామన్తం 15 10 
ఉత్తమః పురుషః 15 17 
ఉత్తమౌజా శృ 16 
ఉత్సన్నకుల 1 44 
ఉత్సాద్యన్తే 143 
ఉత్సీదేయు 3 24 
ఉదారా స్సర్వ 718 
ఉదాసీనవదా 14 23 
ఉదాసీనవదా 99 
ఉదాసీనో గత 12 16 
ఉద్ధరేదాత్మనా 65 
ఉద్భవశ్చ భవి 10 34 
ఉన్మిషన్నిమిష 59 
ఉపదేక్ష్యన్తి 4 34 
ఉపద్రష్టాల_ ను 13 22 
ఉపవిశ్యాపనే 6 12 


ఉపహన్యా మిమాః 3 24 
ఉపైతి శానరజసం 6 27 
ఉభయోరపి దృష్టో 2 16 
ఉభయోర్విన్దతే 54 
ఉభౌ సుకృతదుషృ్ర 250 
ఉఛౌ తౌ న విజా 2 19 


ఉవాచ పార్థ 125 
ఉవాచ మధు 21 
ఉషిత్వా శాశ్వతీ 641 
ఊర్ధ్వం గచ్చన్తి 14 18 
ఊర్హ్వమూల 15 1 


బుక్సామయజు 9-17 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 373 374 శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 

(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) (పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 
బుతూనాం కు 10 35 ఏవముక్తా 119 కర్మ కర్తుమిహా 16 24 కాం గతిం కృష్ణ 6 37 కిం కర్మ కిమకర్మే 4 16 కృత్స్నం లోకమి 
బుతే౭_పి త్వా 11 32 ఏవముక్తా 147 కర్మకారణ 63 కా ప్రీతిస్స్యాత్‌ 136 కిం కర్మ పురు 81 కృత్నువిన్నవిచా 
బుషయః క్షీణ 525 _. ఏవముక్తా హృషీకేశం 29 కర్మ చైవతదర్ధీ. 1727 కామ ఏష క్రోధ 3 37 కించిదస్తి 77 కృపణాః ఫల 
బుషిభిర్భహుధా 1354 ఏవముక్తా హృషీకేశ 1 24 కర్మజం బుద్ధి 251 కామం క్రోధం చ 16 18 కిం తద్రహ్మ 81 కృపయా పరయా 
బుషీంశ్చ సర్వాన్‌ 11 15 ఏవమేతద్యథా 113 కర్మజాన్నిద్ధి 4 32 కామం క్రోధం ప 18 58 కిం నో రాజ్యేన 132 కృపశ్చ సమితి 
ఏకం సాంఖ్యం చ ర్‌ ర్‌ ఏవం పరంపరా 42 కర్మ జ్యాయో 38 కామః కోధస్త 16 21 కిం పున ర్రాహ్మణాః 9 33 కృషిగోరక్ష 
ఏకత్వేన పృథక్తేన 915 ఏవం ప్రవర్తితం 3౩316 కర్మణస్సుకృత 14 16 కామక్రోధపరా 16 12 కిం భోగైర్జీవితేన 1 32 కేచిదాత్మాన 
ఏకభక్తిర్వి 717 ఏవం బహువిధా 432 కర్మణామశమః 14 12 కామక్రోధవియు 526 కిమకుర్వత 11 కేచిద్భీతాః 
ఏక మప్యాస్థిత 54 ఏవంబుద్దేపరం 348 కర్మణైవ హి సం 320 కామక్రోధోద్భృవం 5 28 కిమన్యత్మామ 16 8 కేచిద్విలగ్నా 
ఏకయా యాత్యనా 826  ఏషతూద్దేశతః 10 40 కర్మణో నోప 18 7 కామ మాశ్రిత్య్వ 1610 కిమాచారః కథం 14 21 కేవలై రిన్దియై 
ఏకస్థమనుపశ్యతి 18330 _ ఏష వో౭స్విష్ట 3 10 కర్మణో హ్యపి 4 17 కామరాగబలా 175 కిమాసీత వ్రజే 2 54 కేశవార్డునయోః 
ఏకాకీ యత 610 ఏషాలతేంభిహితా 239 కర్మణ్యకర్మ యః 418 కామరాగవివ 711 కిరీటినం గదినం 1117 కేషు కేషు చ 
ఏకాంశేన స్థితో 10 42 ఏషా బ్రాహ్మీ 2 72 కర్మణ్యభిప్ర 420 కామరూపం దురా 3 483 కిరీటినంగదినం 11 46 కైర్మయా సహ 
ఏకేహ కురు న 241 ఐరావతం 10 27 కర్శణ్యేవాధి 2 47 కామరూపేణ 339 కీర్తి శ్రీర్వాక్చ 10 34 కెర్లిజ్లె ప్తీన్‌ 
ఏకో౭. థవా 11 42 ఐశ్వర్యం పురుషో 113 కర్మ ప్రారభతే 18 15 కామసంకల్ప 4 19 కుత స్వాం కశ్ళల 22 కో౭న్యో౭స్పి 
ఏతచ్చుత్వా 11 35 ఓమిత్యేకాక్షరం 8 18 కర్మ ప్రాహు 183 కామాత్రోధో 2 62 కుతోల_న్యః కురు 431 కౌన్తేయ ప్రతి 
ఏతత్‌ క్షేత్రం 13 6 ఓం తత్సదితి 17 23 కర్మబన్ధం ప్రహా 239 కామాత్మానః 243 కున్తీపుత్రో 116 కౌమారం యౌవనం 
ఏతద్దుహ్యమ 1875 కం ఘాతయతి 221 కర్మ బ్రహ్మోద్భ 3 15 కామై స్తె స్తెః 720 కురు కర్మైవ 415 క్రియతే తదిహ 
ఏతత్‌ జ్ఞానమి 1811 __ కచ్చిదజ్ఞాన 1872  కర్శభిర్నస 414 కామోపభోగ 16 11 _ కురువృద్ధః 112 క్రియతే బహులా 
ఏతద్ధిదుర్లభ 642 కచ్చిదేతట్చు 18 72 కర్మయోగేన చా 13 24 కామో౭ స్మి భర 711 కుర్యాద్విద్వాంస్త 3 25 క్రియన్తే మోక్ష 
ఏతద్బుధ్వా 15 20 కచ్చిన్నోభయ 638 కర్మయోగేన యో 8:83 కామ్యానాం కర్మ 18 2 కుర్వన్నపి 57 కియమాణాని 
ఏతద్యోనీని 76 కట్వామవణా 179 కర్మయోగో విశి 52 కాయక్లేశభయాత్‌ 188 కుర్వన్‌ సిద్ధి 12 10 క్రియావిశేష 
ఏతద్యో వేత్తి 13 1 కథం న జేయ 139 కర్శసజ్జిషు 14 15 కాయేన మనసా 511 కుర్వన్నాప్పోతి 421 క్రోధః పారుష్య 
ఏతం మే సంశ 639 కథం భీష్మమహం 24 కర్శసజ్లేవ 14 7 కారణం గుణ 183 21 కుర్వన్నాప్పోతి 18 47 క్రోధాదృవతి 
ఏతస్యాహం నప 638 కథం విద్యామహం 10 17 కర్మాణి ప్రవి 18 41 కారణాని నిబోధ 18 183 కుర్వాణో మద్య 18 56 క్లేశోల_ ధికతర 
ఏతాం దృష్టిమవ 16 9 కథం స పురుషః 2 21 కర్మానుబస్టీని 15 2 కార్పణ్యదోషోపహ 27 కులక్షయకృతం 138 క్లైబ్యం మాస్మ 
ఏతాం విభూతిం 107  కథమేతద్విజానీ 44 కర్మిభ్యశ్చాధికో 646 కార్యం కర్మ కరోతి 61 కులక్షయకృతం 139 క్షత్రియస్య స 
ఏతాన్న హను 135 కథయన్తశ్చ 109 కర్మేన్టియాణి 36 కార్యం కర్మ సమా 3 19 కులక్షయే 140 క్షమా సత్యం 
ఏతాన్యపితు 18 6 కథయిప్యన్తి 2 84 కర్మేన్టియెః కర్మ 37 కార్యం చాకార్య 18 31 కులఘ్నానాం 1 42 క్షయాయ జగతో 
ఏతావదితి 1611 కరణం కర్మ 18 18 కర్శయన్తశ్ళరీ 176 కార్యకారణ 13 20 కులధర్మాశ్చ 143 క్షరశ్చాక్షర 
ఏతైర్వియుక్తః 16 22 కరణంచపృథ 18 14 కల్పక్షయే పునస్తా 97 కార్యతే హ్యవశః 8:5 కులే భవతి 140 క్షరస్సర్వాణి 
ఏతైర్విమోహయ 3౩340 కరిష్యస్యవళో 18 60 కల్పాదౌా విసృ 97 కార్య మిత్యేవ 189 కుశలేనాను 6 42 క్షాత్రం కర్మ 
ఏభిస్సర్వమిదం 713 కరిష్యే వచనం 18 78 కవయో౭_ ప్యత్ర 4 16 కార్యాకార్యవ్య 16 24 కూటస్ట మచలం 18 10 క్షాన్తిరార్జవ 
ఏవం జ్ఞాత్వా కృతం 415 కర్ణం తథాన్యా 11 34 కవిం పురాణ 89 కార్యాకార్యే భయా 1830 కూటస్థ మచలం 123 క్షిపామ్యజ(స్ర 
ఏవం జ్ఞాత్వాని 432 _ కర్తవ్యానీతి మే 18 6 కవీనాముశనా 10 37 కార్యే సక్త్రమహే 18 22 కూటస్టో౭_ క్షర 15 16 క్షిప్రం భవతి 
ఏవంత్రయీ ధర్మ 921 కర్తాతామస 18 28 కళశ్చిదర్ధవ్యపా 3 18 కాలః కలయతా 1030 కూటస్టో విజి 68 క్షిప్రం హి మానుషే 
ఏవం యాస్యసి 435. కర్తా సాత్విక 18 26 కశ్చిద్యతతి 73 కాలేనాత్మని 4 38 కూర్చో౭_ జ్ఞానీవ 2 58 క్షీణే పుణ్యే 
ఏవం యుజ్బన్‌ 628 కర్తాహమితి 327 కళ్చిన్మాం వేత్తి 73 కాలోల_ స్మి 11 32 కృతకృత్యశ్చ 15 20 క్షుద్రం హృదయ 
ఏవం యో వేత్తి 49... కర్తుం నేచ్చసి 18 60 కళ్చిన్మే ప్రియ 18 69 కాశ్యశ్చ పర 117 కృతాళ్టలి రభా 11 14 క్షేత్రక్షేతజ్ఞయో 
ఏవం రూప శృక్య 1148 కర్తుం మద్యోగ 12 11 కస్మాచ్చ తే న 11 37 కాశీరాజశ్ళ్చ 15 కృతాళ్టులిర్వేప 11 35 క్షేత్రక్షేతజ్ఞయో 
ఏవం సతతయు 121 కర్తుం వ్యవసి 145 కాంక్షన్తః కర్మ 4 12 కిం జ్ఞానేన 10 42 కృత్వా౭_పి న 4 22 క్షేతక్షేతజ్ఞసం 
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క్షేతజ్ఞ ఇతి 
క్షేత్రజ్ఞం చాపి 
క్షేత్రం క్షేత్రీ తథా 
క్షేతమిత్యభిధీ 
ఖం మనో బుద్ధి 
గచ్చన్యపున 
గచ్చన్యమూఢధాః 
గతసజ్ఞస్య 
గతాగతం కామ 
గతానూనగతా 
గతి ర్భర్హా ప్రభు 
గన్టర్వయక్షాసుర 
గన్టర్వాణాం చిత్ర 
గరీయసే (బ్రహ్మ 
గహనా కర్మణో 
గాణ్జీవం (స్రం 
గా మావిశ్య చ 
గాయత్రీ చ్చన్ద 
గిరా మస్యేక 
గుడాకేశః పరం 
గుడాకేశేన 
గుణకర్మవిభా 
గుణకర్మవిభాగశః 
గుణతస్రివిధం 
గుణప్రవృద్దా 
గుణాః ప్రకృతి 
గుణా గుణేషు 
గుణాతీత స్స 
గుణానేతా నతీ 
గుణావర్తన్త 
గుణేభ్యశ్చ పరం 
గుణ ర్యో న విచా 
గుణైః కర్మాణి 
గురుణా౭_పి 
గురూనహత్వా 
గుహ్యమధ్యాత్మ 
గుహ్యాద్దుహ్య 
గృహీతై ప్రతాని 
గ్రసిష్ణు ప్రభవిష్ణు 
గ్లానిర్భవతి 
ఘ్నత్రో౭పి మధు 


131 
13 2 
13 33 
131 
74 

5 17 
15 5 
4 23 
9 21 
2 11 
9: 18 
11 22 
10 26 
11 37 
4 17 
130 
15 13 
10 35 
10 25 
2:9 

1 24 
3 28 
4 13 
18 29 
15 2 
14 5 
328 
14 25 
14 20 
14 23 
14 19 
14 23 
327 
6 22 
25 
LE lL 
18 63 
15 8 
13 16 
47 
135 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 
(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


చక్షుశ్చైవాన్తరే 527 
చక్పులం హి మనః 6 34 
చజ్బాలత్వాత్‌ 633 


చతుర్విధా భజన్తే 716 
చత్వారో మనవః 10 6 


చాతుర్వర్యం 4183 
చికీర్చుర్లోక 3 25 
చిన్నా మపరిమే 16 11 
చిన్యో౭-సి 10 17 
చేతసా నాన్య 88 
చేతసా సర్వ 18 57 
చేలాజినకు 611 
ఛన్గాంసి యస్య 151 
చన్లోభి ర్వివిదైః 183 4 
ఛిత్వైనం సంశ 4 42 
ఛిన్నద్వైధా య 525 
ఛిన్నాభమివ 6 38 
ఛేత్తాన హ్యుప 639 
ఛేత్తు మర్షస్య 639 
జగతశ్శాశ్వతే 8 26 
జగత్ర్రహృపష్య 11 36 
జగదవ్యక్త 94 
జగదాహురనీ 168 
జగద్భాసయతే 15 12 
జగద్ధి పరివర్తతే 9 10 
జఘన్యగుణ 14 18 
జనా న విదురా 16 7 
జనానాం పుణ్య 728 
జనాస్సుకృతినో 716 
జన్మకర్మ చ 49 
జన్మ కర్మ ఫల 2 483 
జన్మబన్గవిని 251 


జన్మమృత్యుజరాదుః 14 20 
జన్మమృత్యుజరావ్యా 13 8 
జన్మాని తవ 45 
జయో౭_సి వ్యవసా 10 36 
జరామరణమోక్షాయ 7 29 
జహి శత్రుం మహా 348 


జాగ్రతో నైవ 6 16 
జాతస్య హి 2 27 
జాతు కర్మణ్యత త 28 


జాతు తిష్టత్వ 
జానాతి పురు 
జాయతే వర్ణ 
జిజ్ఞాసురపి 

3 
జితాత్మనః 
జితాత్మావిగత 
జిత్వా వా 
జిత్వా శత్రూన్‌ 
జీవనం సర్వ 
జీవభూతస్స 
జీవభూతాం 
జుహ్వతి జ్ఞాన 
జోషయేత్సర్వ 
జ్ఞాతవ్యమవ 
bo 
జ్ఞాతుం ద్రష్టుం 
జ్ఞాత్వా భూతాది 
జ్ఞాత్వా మాం శాస్తి 
sia (| 
జ్ఞాత్వా శాస్త్ర 
జ్ఞానం కర్మ చ 
ళ్‌ 
జ్ఞానం జ్ఞానవ 
ఇ Ey 
జ్ఞానం జ్లేయం 
Ey Ey 
జ్ఞానం జ్లేయం పరి 
Ey Ey 
జ్ఞానం తేల హం 
జ్ఞానం యదా 
జ్ఞానం లబ్ధ్వా 
జ్ఞానం విజ్ఞానం 
Ey Ey 
జ్ఞానం విజానస 
Ey Ey 
జ్ఞానదీపేన 
జ్ల్ఞాననిరూత 
Ey థి 
జ్ఞానమావృత్య తు 
a 
జ్ఞానమావృత్య దే 
జ్లానయజ్ఞః 
Ey Ey 
జానయజ్లేన 
Ey er 
జానయజ్లేన తేనా 
Ey ఇ 
జ్ఞానయోగవ్యవ 
ళ్‌ 
జ్ఞానయోగేన 
జ్ఞానవాన్మాం ప్రప 
జ్ఞానవిజ్ఞానతృ 
Ey Ey 
జ్లానవిజాననా 
Ey Ey 
జ్ఞానసజేన చా 


Ey ౧ 


జ్ఞానసంఛిన్న 


జు 


375 


35 
15 19 
141 
6 44 

67 
18 49 
2 37 
11 33 

79 
15 7 

75 
4 27 
3 26 

72 
11 54 
9 13 
5 29 
16 24 
18: 19 
10 38 
183 17 
18 18 

72 
14 11 
439 
18 42 

ర! 
10 11 
5 17 
149 
3 40 
4 383 
9 15 
18 70 
161 

383 
719 

68 
341 
14 6 
4 41 


315 


376 


జ్ఞానాగ్నిదగ్గ 
Ey > 
జ్ఞానాగ్నిస్సర్వ 
జ్ఞానద్ధానం 
జ్లానానాం జ్ఞాన 
Ey Ey 
జ్ల్ఞానవసిత 
Ey థి 
జ్ఞానినస్తత్వ 
రాయు 
జ్ఞానిభ్యోి_ పి 
జ్ఞానినో నిత్య 
న్‌ా 
జ్ఞానీ చ భరత 
జ్ఞానీ త్వాత్మైవ 
జ్ఞానేన తు తద 
జ్ఞానే పరిసమా 
జ్ఞేయం చోక్తం 
జేయం యత్తత్‌ 
జ్ఞేయస్స నిత్య 
జ్లేయోరి.సి నియ 
జ్యాయసీ చేత్‌ 
జ్యోతిషాం రవి 
జ్యోతిషామపి 
రుషాణాం 
త ఇమేల._ వస్థితా 
తం తథా కృపయా 
తం తం నియమ 
తం తమేవైతి 
తం యజ్ఞం విది 
ఇ యణ 
తం విద్యాద్దుఃఖ 
తచ్చ సంస్మృత్య 
తత్‌ జ్ఞానం విది రా 
Ey ణి 
తత్‌ జ్ఞానం విది సా 
Ey యఖ 
తత ఏవ చ విస్తా 
తతః కురు యతా 
తతః పదం తత్‌ 
తతశ్శడ్థాళ్చ 
తత శ్యేతైః 
తతస్తతో నియ 
తతస్స విస్మయా 
తతస్స్వధర్మం 
తతో దుఃఖతరం 
తతో భవతి 
తతో మాం తత్వ 
తతో యాతి పరాం 


4 19 
4 37 
12 12 
141 
4 283 
4 34 
6 46 
339 
716 
718 
5 16 
4 33 
13 18 
13 12 

53 

82 

31 
10 21 
13 17 
10 31 
133 

21 
720 

86 
17 12 
6 23 
18 77 
18 21 
18 20 
13 30 
12 11 
15 4 
113 
1 14 
6 26 
11 14 
2 33 
2 36 
14 3 
18 55 
6 45 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 
(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


తతో యాతి పరాం 183 28 
తతో యాతి పరాం 16 22 
తతో యాన్యధ 16 20 
తతో యుద్ధాయ 2 38 


తతో వక్ష్యామి 18 64 
తత్మిం కర్మణి 31 
తత్మురుష్వ మ 9 27 
తత్‌ కామయే త్వా 11 42 
తత్‌ క్షేత్రం యచ్చ 1838 
తత్తత్రాప్య 257 
తత్తదేవావగ 10 41 
తత్తదేవేతరో 321 
తత్తామసము 17 19 
తత్తామసము 17 22 
తత్తామసము 18 22 
తత్తామసము 18 39 
తత్తే కర్మ ప్రవ 416 
తత్తేజ విద్ధి 15 12 
తత్తే పదం సం 811 
తత్వజ్ఞానార్థ 18 11 
తత్వ మిచ్చామి 181 
తత్వవిత్తు మ 328 
తత్వేనాతశ్చ్య 9 24 
తత్పరస్సంయ 4 39 
త(త్రసాదాత్స 18 62 
తత్ర కా పరిదే 2 28 
తత్ర చాగనమసం 825 
తత్ర తం బుద్ధి 643 
తత్ర ప్రయాతా 8 24 
తత్ర శ్రీర్షిజయో 18 78 
తత్ర సత్త్వం నిర్మల 146 
తత్రాపశ్యత్‌ 126 
తత్రైకస్థం 11 13 
తతైకాగ్రం మనః 6 12 
తతైవం సతి కర్తా 18 16 
తత్రైవావ్యక్త 8 18 
తత్సమాసేన 13 3 
తత్సుఖం రాజ 18 38 
తత్సుఖం సా 18 37 
తత్స్వయం యోగ 4 38 
తథా తవా౭ం మీ 1128 


తథా తేనేదమా 
తథాత్మా నోప 
తథా దేహాన్తర 
తథా౭_పి త్వం 
తథా౭_ ప్నోతి 
తథా ప్రలీనః 
తథారి. న్తర్యోతి 
తథా మానావ 
తథా మానా 
తథా శరీరాణి 
తథా సర్వాణి 
తథైవ చ పితా 
తథైవ నాశాయ 
తదర్థం కర్మ 
తదస్య హరతి 
తదహం భక్తు 
తదా గన్తాసి 
తదాత్మానం సృ 
తదా యోగమ 
తదిత్యనభిస 
తదేకం వద 
తదేవ మే దర్భ 
తదేవ మే రూప 
తదోత్తమవిదాం 
తద్దానం సాత్త్వి 
తద్దామ పరమం 
తద్దామ పరమం 
తద్భుద్దయ స్త 
తద్భవత్యల్ప 
తద్యోగైరపి 
తద్రాజస ము 
తద్రాజస ము 
తద్వత్మామా 
తద్విద్ధి ప్రణి 
తద్విద్ధి భరత 
తన్నిబధ్నాతి కౌ 
తన్నిబధ్నాతి భా 
తన్నిష్టా స్తత్స 
తన్మే క్షేమతరం 
తన్మే బ్రూహి 
తపశ్చాస్మి 


338 
13 32 
2 13 
2 26 
18 50 
14 15 
5 24 

67 
12 18 
2 22 

96 
1 34 
11 29 

39 
2 67 
9 26 
2 52 

47 
253 
17 25 

32 
11 45 
11 49 
14 14 
17 20 
8 21 
15 6 
5 17 
723 

ర్‌ర్‌ 
17 21 
18 24 
2 70 
4 34 
13 26 
14 7 
14 8 
5 17 
146 

51 

79 


తప స్తత్రివిధం 
తపస్తప్తం కృతం 
తపస్విభ్యో 
తపామ్యహమ 
తపో దమ్మేన 
తపో దానం 
తపో మానస 
తప్యన్తే యే 
తమసః పర 
తమస్త్వజ్ఞాన 
తమప్యేతాని 
తమస్సత్వం 
తమాహుః 
తమాహుః 
తమువాచ 
తమేవ చాద్యం 
తమేవ శరణం 
తమోద్వారై స్త్రి 
తయా౭._ పహృత 
తయోర్న వశ 
తయోస్తు కర్మ 
తవ శిప్వేణ 
తవ సౌమ్యం 
తవాపి వక్రాణి 
తస్మాచ్చాస్తం 
తస్మా త్త్వ మిది 
తస్మా త్త్వ ముత్తి 
తస్మాత్రణమ్య 
తస్మాత్సర్వగతం 
తస్మాత్సర్వాణి 
తస్మాత్సర్వేషు 
తస్మాత్సర్వేషు 
తస్మాదజ్ఞాన 
తస్మాదపరిహా 
తస్మాదసక్తః 
తస్మాదుత్తిష్ట 
తస్మాదేతత్రయం 
తస్మాదేవం 
తస్మాదోమిత్యు 
తస్మాదహ్మృణి 
తస్మాద్యస్య 


ప 
ప 


ర 


17 17 
17 28 
6 46 
9 19 
17 18 
10 5 
17 16 
175 
13 17 
14 8 
14 13 
14 10 
4 19 
821 
2 10 
15 4 
18 62 
16 22 
2 44 
3 34 

ర్‌ 2 

13 
11 51 
11 29 
16 24 
341 
11 33 
11 44 
3 15 
230 

87 
827 
4 42 
2 27 
3 19 
2 37 
16 21 
2 25 
17 24 
5 19 
2 68 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 


(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


తస్మాద్యుధ్యస్వ 
తస్మాద్యోగాయ 
తస్మాద్యోగీ 
తస్మాన్నార్హా 
తస్మిన్‌ గర్భం 
తస్య కర్తార 

తస్య కార్యం న 
తస్య తస్యా చ 
తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతి 
తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతి 
తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతి 
తస్య ప్రజ్ఞా ప్రతి 
తస్య సంజయన్‌ 
తస్యాం జాగర్తి 
తస్యారాధన 
తస్యాహం న 
తస్యాహం నిగ 
తస్యాహం సులభః 
తాం స్తథైవ 

తాం స్తితిక్షస్వ 
తా నకృత్స్న్నవిదో 
తానహం ద్విషతః 
తాని సర్వాణి 
తాన్నిబోధ 
తాన్యహం వేద 
తాన్విద్ధాసుర 
తాన్సమీక్ష్య 
తామసం పరిచ 
తామసః పరికీ 
తామసీ చేతి 
తామేవ విద 
తావాన్సర్వేషు 
తాసాం బ్రహ్మ 
తిష్టన్తం పరమే 
తుములోల_ప్యను 
తుల్యనిన్ధాత్మ 
తుల్యనిన్లాను 
తుల్యప్రియా౭_ ప్రి 
తుల్యో మిత్రారి 
తుష్యన్తి చర 


218 
250 
6 46 
137 


jes 
యము 
లు 


13 
17 
21 
ర్‌/ 
ర్‌రి 
61 
68 
12 
69 
22 
30 
34 
14 
11 
14 
29 
19 


లు [య 0 రారా*ఎ [9 ౪4 60 [0 [0 [60 ఎలు య 


— 

nm అ 
uri 
లె ౯ 


17 6 
127 
17 13 
18-7 
17 2 
721 
2 46 
14 4 
13 27 
179 
1 19 
14 24 
12 19 
14 24 
14 25 
109 


తేల_పి చాతితర 
తేల పి మామేవ 
తేల_పి యాన్ని ప 
తే పుణ్య మాసాద్య 
తే ప్రాప్పవన్తి 

తే బ్రహ్మ తద్విదుః 
తే మే యుక్తతమా 
తేరి. వస్థితాః 

తే విదుర్యుక్త 
తేషాం కే యోగ 
తేషాం జ్ఞానీ 
తేషాం నిత్యాభి 
తేషాం నిష్టాతు 
తేషాం భేద మి 
తేషాం సతతయు 
తేషామహం సము 
తేషామాదిత్య 
తేషామేవాను 
తేల. హోరాత్రవిదో 
తైర్దత్తానప్ర 

తౌ హ్యస్య పరి 
త్యక్తసర్వపరి 
త్యక్తుం కర్మాణ్య 
త్యక్త్వా కర్మఫలా 
త్యక్త్వా దేహం 
త్యక్త్వా సర్వాన 
త్యక్త్వోత్తిష్ట 


377 


14 7 

79 
7 10 
10 36 
16 3 
11 30 
11 47 
11 17 
9 ౨1 
313 
311 
728 
ర్‌ 15 
11 46 
13 25 
9 23 
9 32 
9 20 
12 4 
729 
12 2 

26 
730 
121 
717 
9 22 
171 
177 
10 10 
12 7 
5 16 
10 11 
8 17 
3 12 
3 34 
4 21 
18 11 
4 20 

49 
6 24 

23 


316 


378 


త్యజంత్యన్తే కలే 
త్యాగశ్శాన్తి రపై 
త్యాగస్య చ 
త్యాగాచ్చాన్తిః 
త్యాగీ సత్వసమా 
త్యాగే భరత 
త్యాగో హి పురు 
త్యాజ్యం దోషవత్‌ 
త్రాయతే మహతో 
త్రిధైవ గుణభే 
త్రిభిర్గుణమయై 
త్రివిధం కర్మణః 
(త్రివిధం నరకస్యే 
త్రివిధః కర్మసం 
త్రివిధస్సంప్రకీ 
త్రివిధా కర్మచో 
త్రివిధా భవతి 
త్రివిధా భవతి 
త్రిషు లోకేషు 
త్రీన్గుణానతీ 
(తైగుణ్యవిషయా 
(తైవిద్యా మాం 
త్వక్షావ పరి 

త్వత్తః కమల 
త్వత్ససాదా 
త్వదన్యస్సంశయ 
త్వమక్షరం పరమం 
త్వమక్షరం సదసత్‌ 
త్వమవ్యయ 
త్వమస్య పూజ్యశ్చ 
త్వమస్య విశ్వస్య 
త్వమస్య విశ్వస్య 
త్వమాదిదేవః 
త్వమాదౌ ప్రోక్త 
త్వయా తతం విశ్వ 
త్వయైకాగ్రేణ 
త్వాం సదా పరి 
దంట్టాకరాలాని చ 
దంట్టాకరాలాని భ 
దణ్లో దమయతా 
దదామి బుద్ధి 


86 
16 2 
181 
12 12 
18 10 
18 4 
18 4 
18 3 
2 40 
18 19 
713 
18 12 
16 21 
18 18 
18 4 
18 18 
17 2 
177 
3 22 
14 21 
2 45 
9 20 
130 
11 2 
18 73 
639 
11 18 
11 37 
11 18 
11 43 
1118 
11 38 
11 38 

4 4 
11 38 
18 72 
10 17 
11 25 
11 27 
10 38 
10 10 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 


(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


దమృమానమ 
దమ్ఫార్థమపి 
దమాహంకార 
దమ్మేనావిధి 
దమ్ఫో దర్చో 
దయా భూతే 
దర్శయాత్మాన 
దర్శయామాస 
దాతవ్యమితి 
దానక్రియాశ్చ 
దానం దమశ్చ 
దానమీశ్వరభా 
దానేచ యత్పుణ్య 
దాస్యన్తే యజ్ఞ 
దివి దేవేషు వా 
దివి సూర్యసహ 
దివ్యగన్గాను 
దివ్యం దదామి 
దివ్యమాల్యామృర 
దివ్యానేకోద్య 
దివ్యా హ్యాత్మవి 
దివ్యా శజ్ఞా ప్ర 
దిశ శ్చానవలో 
దిశో న జానే 
దీప్తానలార్మ 
దీయతే చ పరి 
దీయతే౭_ నుప 
దుఃఖదోషాను 
దుఃఖమాప్తు 
దుఃఖమిత్యేవ 
దుఃఖయోనయ 
దుఃఖశోకామయ 
దుఃఖాన్తం చ 
దుఃఖాలయమ 
దుఃఖేష్వనుద్విగ్న 
దుర్గతిం తాత 
దుష్పూరేణానలేన 
దుష్టాప ఇతి 
దూరస్థం చాన్తికే 
దూరేణ హ్యవరం 
దృష్టవానసి మాం 


1610 
17 12 
17 05 
16: 17 
16 4 
16 2 
11 4 
119 
17 20 
17 25 
16 1 
18 43 
8 28 
3 12 
18 40 
11 12 
11 11 
118 
hl. EH 
11 10 
10 16 
1 14 
613 
11 25 
11 17 
17 21 
17 20 
13 8 

56 
188 
ర్‌ 22 
179 
18 36 
8 15 
2 56 
6 40 
339 
6 36 
13 15 
2 49 
11 53 


దృష్టవానసి య 
దృష్ట్వా తు పాణ్ణు 
దృష్ట్వాద్భుతం రూ 
దృష్ట్వా రూపం 
దృష్ట్వా లోకాః 
దృష్ట్వా హి త్వా 
దృష్ట్వేదం మాను 
దృష్టేమం స్వజ 
దృష్ట్వైవ కాలానల 
దేవదత్తం ధన 
దేవదేవ జగ 
దేవద్విజగురు 
దేవర్షి ర్నారదః 
దేవర్షీణాం చ 
దేవా ఆప్యస్య 
దేవానామస్మి 
దేవాన్సేవయజో 
దేవాన్భావయతా 
దేశే కాలే చ పాత్రే 
దేహవద్భిరవా 
దేహినం సా స్వ 
దేహినో౭_స్మిన్‌ 
దేహీ దేహ సము 
దేహీ నిత్యమవ 
దేహే దేహభృతాం 
దేహే దేహినం 
దేహే సర్వస్య 
దేహే£.స్మిన్‌ పురు 
దేహే£.స్మిన్‌ మధు 
దేవ ఆసుర 

దైవం చైవాత్ర 
దైవమేవాపరే 
దైవీం ప్రకృతిమా 
దైవీ సంపద్వి 

దైవీ హ్యేషాగు 
దైవో విస్తరశః 
దోపైరేతైః కుల 
ద్యావా పృథివ్యో 
ద్యూతం ఛలయతా 
ద్రక్ష్యస్యాత్మన్య 
ద్రవ్యయజ్ఞా స్త 


11 52 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 379 380 శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 
(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) (పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 
ద్రష్టుం త్వదన్యేన 1148  ధృష్టకేతు శ్చేకి 15 నచైవ సుకృతం 5 15 నయోత్సు ఇతి 1859 నాత్యుచ్చితం 611 నిత్యయుక్తాఉ 9 14 
ద్రష్టు మిచ్చామి 113 ధృష్టద్యుమ్నో 117 న జాయతే న మ్రియ 2 20 న యోత్యామీతి 29 నాదత్తే కస్యచి 515 _ నిత్యయుక్తా ఉ 12 2 
ద్రుపశ్చ మహా 14 ధేనూనామస్మి 10 28 న తదస్తి పృథి 18 40 నరకే నియతం 144 నానవాప్త మవా 8 22 నిత్యస్యోక్తాశ్ళరీ 2 18 
ద్రుపదో ద్రౌపదే 118 ధ్యానయోగపరో 1852 న తదస్తి వినా 10 39 నరాణాం చ నరా 10 27 నానాభావాన్‌ 1821 నిత్యస్సర్వగతః 2 24 
ద్రోణం చ భీష్మం 1134 ధ్యానాత్మర్మ 12 12 న తద్భాసయ 15 6 నరూపమస్యేహ 153 నానావర్ణాకృతీ 115 నిద్రాలస్యప్రమా 1839 
ద్రోణం చ మధు 24 ధ్యానేనాత్మని 13 24 నతు మామభి 9 24 నవద్వారూ పురే 513 నానావిధాని 115 నిధానం బీజ 9 18 
ద్వన్ద్వస్సామాసి 1033 ధ్యాయతో విషయా 262 నతుమాంశక్ష్య 118 నవాని గృహ్టాతి 2 22 నానాశస్త్రప్రహ 19 _నిన్దన్తస్తవ 2 36 
ద్వన్ద్వమోహేన 727 ధ్రువం జన్మమృత 227 నతు సంన్యాసి 18 12 న వికమితుం 231 నానుతిష్టన్తి 3 32 నిబద్ధ స్స్వేన 18 60 
ద్వన్వాతీతో వి 422 ధ్రువానీతిర్మ 18 78 న తేషు రమతే 5 22 న విముజ్బతి 18 35 నానువర్తయతీహ ౩16 నిబధ్యన్తి ధనం 441 
ద్వన్వైర్విముక్తా 155 నకరోతినలి 1331 నత్యాజ్యం కార్య 185 న వేద యజ్ఞా 11 48 నానుశోచన్ల్తి 211 నిబధ్నన్తి ధనం 99 
ద్వారం నాశన మా 16 21 న కర్తృత్వం వ ర్‌ 14 న త్యాజ్య మితి 18 3 నశకోషి మయి 129 నానుశోచితు 225 నిబధృన్తి మహా 14 5 
ద్వావిమా పురుషా 15 16 న కర్మణా మనా 34 నత్వంనేమే జనా 212 న శశాజ్యో న 15 6 నాన్లంన మధ్యం 1116 నిబంధాయాసురీ 165 
ద్వౌ భూతసర్గా 166 న కర్మఫలసం ర్‌ 14 నత్వంవేళ్ళపరం 45 నశోచతినకా 12 17 నానో న చాదిః 153 నిమిత్తమాత్రం 11 33 
ధనమానమదా 16 17 న కర్మస్వనుష 64 నత్వం శోచితు 2 27 నశోచతినకా 1854 నానో స్త్రి మమ 10 40 నిమిత్తాని చ 131 
ధను రుద్యమ్య 120 న కళ్చిత్మర్తు 217 నత్వం శోచితు 2 30 న శోషయతి 2 23 నాన్యం గుణేభ్యః 1419 నియతం కురు 38 
ధర్మక్షేత్రే కురు 11 న కాంక్షే విజయం 132 న త్వత్సమో౭-స్య 11 48 న శౌచం నాపి 16 7 నాన్యదస్తీతి 242 నియతం క్రియతే 1839 
ధర్మసంస్థాపనా 48 నకించిదపి 625 న త్వహం తేషు 712 నశ్యత్సు న విన 8 20 నాప్పువన్తి మహా 815 నియతం సజ్జ 18 23 
ధర్మస్యాస్య పరం 93 న కుర్యాం కర్మ 3 24 న త్వేవాహం 212 న శోష్యసి వి 18 58 నాభక్తాయ 18 67 నియతస్య తు 18 7 
ధర్మావిరుడ్లో 711 నకులస్సహదే 116 నదానేననచే 1158 నష్టాత్మాల_నో 16 9 నాభావో విద్య 216 నియమ్య భర 341 
ధర్మే నష్టే కుల 140 నక్షత్రాణామ 10 21 న ద్వేష్టి సంప్రవృ 14 22 నష్టో మోహః 18 73 నాఖభినన్దతి 257 నియమ్యార 37 
ధర్యం సంవాద 1870 న చ క్రియాభి 11 48 న ద్వేష్ట్యకుశలం 18 10 నసత్తన్నాసదు 13 12 నాయకా మమ 17 _ నియోజయసి 31 
ధర్యాద్ది యుద్దా 2 31 న చన తకేత్య 1728 న నిరగ్నిర్న చా 61 న సత్యం తేషు 16 7 నాయం లోకో౭స్తి. 440 నిరాశీరపరి 6 10 
ధాతా౭_ హం విశ్వతో10 38 నచతస్మాన్మను 1869 న నివృత్తాని 14 22 న స పశ్యతి 18 16 నాయం లోకో౭ స్య 431 నిరాశీర్నిర్మమో 330 
ధారయన్నచలం 613 నచ మత్‌స్థాని 95 న ప్రసిద్దేదక 38 నస భూయోభి 13283 నాయం హన్తిన 219 నిరాశీర్యతచి 421 
ధారయామ్యహ 1518 నచమాంతాని 9:9 న ప్రహృష్వ్యేత్‌ 520 నససిద్ధిమవా 1628 నాయం భూత్వా 220 _నిరాహారస్య 2 59 
ధార్తరాష్ట్రస్య 123  నచమాంయో౭ భ్య18 67 న బుద్ధిభేదం 3 26 న సుఖం న పరాం 16 28 నాశయామ్యాత్మ 1011 _నిరుద్దం యోగ 6 20 
ధార్తారాష్టాన్‌ కపి 120 నచ రాజ్యం 1 32 నభశ్చ పృథివీం 119 న సుఖం సంశ 4 40 నాసతో విద్యతే 216 నిర్గుణం గుణ 13 14 
ధార్తారాష్టాన్‌ స 137 నచ శక్నోమ్యవ 130 నభస్పృశందీ 11 24 నహన్తిననిబ 18 17 నాసాభ్యన్తర 527 _నిర్గోషంహిసమం 519 
ధార్తరాష్టా ర 146 నచశ్రేయోను 1831 నమస్కృత్వా భూ 1135 న హన్యతే హన్య 220 నాస్తి బుద్ధిరయు 266 _ నిర్వన్వో నిత్య 2 45 
ధీర స్తత్ర సము 213 నచ సంన్యసనా 34 నమస్యన్తశ్చ 9 14 న హి కల్యాణ 6 40 నాస్యనో విస్తర 1019 నిర్ద్వన్ల్న్వో హి ర్‌ 3 
ధూమేనాగ్నిరివా 1848 న చాతిస్వప్న 6 16 నమః పురస్తా 11 40 న హి కళ్చితక్షణ 35 నాహం ప్రకాశం 725 _ నిర్మమోనిరహం 271 
ధూమేనావ్రియతే ౩౩8 నచాభావయతః 266 నమాంకర్మాణి 414 న హి జ్ఞానేన 438 నాహంవేదైర్న 1158 _నిర్మమోనిరహం 1213 
ధూమో రాత్రి స్తథా 825 న చాయుక్తస్య 2 66 నమాందుష్ర 715 నహితేభగవన్‌ 10 14 నిగ్భహీతాని 268 నిర్మానమోహా 15 5 
ధృతింన విన్దామి 1124 నచాశుశ్రూషవే 1867 న మే కర్మఫలే 4 14 న హి దేహభృతా 18 11 నిగ్భహ్హామ్యు 919 నిర్యోగక్షేమ 2 45 
ధృతి స్సా పార్థ 18 35 న చాస్య సర్వ 3 18 నమే ద్వేష్యోం_స్తి 9 29 న హినస్యాత్మనా 13 28 నిగ్రహః కిం కరి 8-88 నిర్వైరస్సర్వ 11 55 
ధృతి స్పా పార్ధ 1834 న చాహం తేష్వవ 94 న మే పార్టాస్తి 3 22 న హి ప్రజానామి 1131 నిత్యం చ సమ 1389 నివసిష్యసి 12 8 
ధృతి స్సా పార్థ 18 33 న చిరేణాధిగ 56 నమే భక్తః ప్రణ 9౩1 న హి ప్రపశ్యామి 28 నిత్యం దర్శన 11 52 నివాసశ్ళరణం 918 
ధృత్యా౭_ త్మానం 18 51 న చైకాన్త మన 6 16 నమే విదుస్సుర 10 02 న హ్యసంన్యస్త 62 నిత్యం యజ్ఞేప్ర 3 15 నిశ్చయం శృణు 18 4 
ధృత్యాధారయ 1834 న చైతద్విద్మః 26 నమో నమ స్తేత స్తు 1139 నాకృతే నేహక 318 నిత్యం వా మన్యసే 226 నిశ్చితం మత 18 6 
ధృత్యాయయా ధా 18 38 న చైవం క్లేదయ 228 నమో౭ స్తు తే 11 81 నాత్మాన మవ 65 నిత్యతృప్తో నిరా 4 20 నిభ్రేయసకరా ర్‌ 2 
ధృత్యుత్సాహస 18 26 నచైవనభవిష్యా 212 నమో9 స్తు తే సర్వ 11 40 నాత్యశ్నతస్తు 6 16 నిత్యయుక్తస్య 8 14 నిష్టా జ్ఞానస్య 18 50 
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నిస్రైగుణ్యో 
నిస్పృహస్సర్వ 
నిహత్య ధార్త 
నీతిరస్మి జిగీ 
నేజ్జతే సోపమా 
నేహాభిక్రమ 
నైతత్తయ్యుప 
నైతి మామేతి 
నైతే సృతీ పార్థ 
నైవం ఛిన్దన్తి 
నైనం దహతి 
నైనం పశ్యన్య 
నైనాం ప్రాప్య 
నైవం పాపమ 
నైవం శోచితు 
నైవ కించిత్మరోతి 
నైవ కించిత్మరోమీ 
నైవ కుర్వ న్నకా 
నైవ తస్య కృతే 
నైవ త్యాగఫలం 
నైష్మర్యం పు 
నైష్మర్యసిద్ధిం 
నోద్విజేత్రాష్య 
న్యాయ్యం వా విప 
పచామ్యన్నం చతు 
పళ్బ చేన్దియ 


PR BAU PN BA 


ద్మపత్ర మివా 


(5 
ర 
6 
ల 

కో 
ని 
ల్‌ 


2 45 
618 
136 
10 38 
6 19 
2 40 

23 

49 
8 27 
2283 
2283 
15 11 
2 72 
238 
2 26 
4 20 

ర్‌రి 
513 
3 18 
18 8 

34 
18 49 
5 20 
18 15 
15 14 
13 5 
18 13 
18 15 
113 
5 18 
16 16 
1 42 
9 26 
251 
5 10 

4 4 
259 
10 12 
7 24 
9 11 
141 
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(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


పరధర్మాత్స్య 
పరధర్మాత్స్య 
పరధర్మో భయా 
పరమం పురుషం 
పరమం రూపమై 
పరమాత్మా. య 
పరమాత్మా స 
పరమాత్తేతి 
పరమాత్యేత్యు 
పరమాప్నోతి 
పరస్తస్మాత్తు 
పరస్పరం భావ 
పరస్యోత్సాదనా 
పరాం సిద్ధి మి 
పరిచర్యాత్మకం 
పరిణామేల_మృ 
పరిణామే విష 
పరిత్రాణాయ 
పరిప్రశ్నేన స్తే 
పర్జన్యాదన్న 
పర్యాప్తం త్విద 
పవనః పవతా 
పవిత్రమిదం 
పవిత్రమిహ 
పవిత్రం పర 
పశ్యత్యకృత 
పశ్యన్తి జ్ఞాన 
పశ్యన్యాత్మన్య 
పశ్యన్నాత్మని 
పశ్యన్‌ శృణ్వన్‌ 
పశ్య మే పార్థ 
పశ్యమేయోగ 
పశ్యమేయోగ 
పశ్యాదిత్యాన్‌ 
పశ్యాద్య సచ 
పశ్యామి త్వాం దీ 
పశ్యామి త్వాం దు 
పశ్యామి త్వాం స 
పశ్యామి దేవాం 
పశ్యామి విశ్వే 
పశ్యాశ్చర్యాణి 


335 
18 47 
335 

88 
11.9 
13 31 

67 
13 22 
15 17 
3 19 
8 20 
311 
17 19 
141 
18 44 
18 37 
18 38 

48 
4 34 
3 14 
110 
10 31 

9 2 
4 38 
10 12 
18 16 
15 10 
15 11 
6 20 

ర్‌రి 
11:5 

95 
118 
116 
117 
11 19 
1117 
11 16 
115 
11 16 
11.6: 


పశ్యైతాన్‌ పా 
పాజణ్బజన్యం హృ 
పాణ్ణవానాం ధన 
పాపం చరతి 
పాప మేవాశ్రయే 
పాపాదస్మాన్ని 
పాప్మానం ప్రజ 
పార్థ నైవేహ 
పార్థ సంపద 
పార్ధస్య చ మహా 
పావనాని మనీ 
పితాల_సి లోకస్య 
పితాల_ హమస్య 
పిత్రాణామర్య 
పిత్తూనథ పితా 
పిత్యూన్యాన్తి 
పితేవ పుత్రస్య 
పీడయా క్రియతే 
పుణ్యో గన్టః 
పుత్రదారగ్భ 
పుత్రాన్‌ పౌత్రాన్‌ 
పునరావర్తినో 
పునర్జన్మ న విద్య 
పునర్యోగం చ 


381 


318 


382 


పూతిపర్యుషితం 
పూర్వాభ్యాసేన 
పూర్వైః పూర్వ 
పూర్వైరపి ము 
పృచ్మామి త్వా 
పృథక్కేశినిషూ 
పృథక్త్వేన తు 
పృథక్త్వేన ధ 
పౌట్బం దధ్మా 
(ప్రకాశ ఉప 
(ప్రకాశక మనా 
ప్రకాశం చ ప్ర 
ప్రకాశయతి త 
ప్రకాశయతి భా 
ప్రకృతిం చ గుణ 
ప్రకృతిం పురుషం 
ప్రకృతిం మోహినీం 
ప్రకృతిం యాన్తి 
ప్రకృతిం యాన్తి మా 
ప్రకృతిం విద్ధి 
ప్రకృతిం స్వామ 
ప్రకృతిం స్వామవ 


త్యక్షావగమం 
త్యవాయో న 
థితః పురుషో 
దుష్యన్తి కుల 
ద్విషన్లోం_ భ్య 


17 10 
6 44 
4 15 
4 15 

27 
18 1 
18 21 
18 29 
1 15 
14 11 
14 6 
14 22 
5 16 
13 33 
13 28 
13 19 
9 12 
338 

9:7 

75 

46 

98 
18 59 
15 7 
3 27 
329 
333 
720 
13 29 
10 28 
255 
11 39 
211 
11 14 

78 
18 65 

9 2 
2 40 
15 18 
141 
16 18 


ణష్టస్తేధనం 
పద్యన్తే నరా 
పద్యన్తేల_ న్య 
పశ్యద్దిర్దనా 

భవం న మహ 
భవః ప్రలయస్తథా 
భవప్రలయస్మ్థా 
భవత్యహరాగ 
ప్రభవన్యరాగ 
ప్రభవన్యు గ్రకర్మా 
ప్రభా౭_ స్మి శశిసూర్య 
ప్రమాథి బలవద్దృ్ర 
ప్రమాదమోహౌ 
ప్రమాదాలస్యనిద్రా 
ప్రమాదే సంజయ 
ప్రమాదో మోహ 
ప్రయత్నాద్యత 
ప్రయాణకాలే చ 


TET TTT 
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18 72 
715 
720 
139 
10 2 

76 
9:18 
8 19 
8 18 
169 

78 
6 34 

14 17 
14 8 
149 

14 13 
6 45 

82 
730 
8 10 
823 

59 

14 14 

16 11 
14 2 

9-1 

54 
2 42 

17 24 

16 10 

11 13 
14 7 

18 30 
120 

11 54 

17 26 
6 27 
6 14 

16 16 

18 34 
2 65 


ప్రసాదమధి 2 64 
ప్రసాదయే త్వా 1144 
ప్రసాదే సర్వ 2 65 
ప్రసీద దేవేశ 11 25 
ప్రసీద దేవేశ 11 45 
ప్రహసన్నివ 2 10 
ప్రహాదశ్చాసి 10 30 
ప్రాకృరీరవిమో 5283 
ప్రాణకర్మాణి 4 27 
ప్రాణాం స్యక్వా 1838 
ప్రాణాన్‌ ప్రాణేషు 430 
ప్రాణాపానగతీ 429 
ప్రాణాపానసమా 15 14 
ప్రాణాపానౌ సమౌ 527 
ప్రాణాయామప 4 29 
ప్రాణినాం దేహ 15 14 
ప్రాణే పానం తథా 429 
ప్రాధాన్యతః కురు 10 19 
ప్రాప్నయాత్సుణ్య 18 71 
ప్రాప్య పుణ్య 641 
ప్రాహుస్యాగం 18 2 
ప్రియః ప్రియాయా 11 44 
ప్రియో హి జ్ఞానినో 7 17 
ప్రేతాన్‌ భూతగణాన్‌ 17 4 
ప్రోక్రవానహమ 41 
ప్రోచ్యతే గుణ 18 19 
ప్రోచ్యమానమ 18 29 
ఫలం త్యక్త్వా కసీ 251 
ఫలం యజ్ఞతపః 17 25 
ఫలముద్దిశ్య 17 21 
ఫలే సకో నిబ 5 12 
బన్గం మోక్షం చ 18 30 
బన్ఫురాత్మాి_ త్మన 66 
బలం బలవతా 711 
బలం భీమాభి 110 
బలం భీష్మాభి 110 
బలాదివ నియో 336 
బహవో జ్ఞాన 4 10 
బహిరన్తశ్చ 13 15 
బహుధా విశ్వకో 915 
బహుశాఖాహ్య 2 41 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 383 384 శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 
(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) (పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 
బహూదరం బహు 1128 _ బ్రహ్మబ్రహ్మవిదో 824 భర్తా భోక్తా మహే 13 22 భూత్వాపునస్సా 1150 మద్భావం సో౭౨_ధి 1419  మమావ్యయ మను 724 
బహూనాం జన్మ 7 19 బ్రహ్మభూతః ప్రస 18 54 భవతీత్యనుశు[శ్రు 144 భూత్వా భూత్వా 8 19 మద్భావా మానసా 106 మమైవాంశో జీవ 157 
బహూని మే వ్య 45 బ్రహ్మభూత మక 627 భవతో జ్ఞాన మేవ 14 17 భూత్వా యాస్యసి 235 మద్భావాయోప 1318 మయాతతమిదం 94 
బహూన్యదృష్ట 116 ట్రహ్మభూతోల ధి 5 24 భవత్యత్యాగినాం 18 12 భూమి రాపో౭_నలో 74 మద్యాజీ మాంనమ 9౩4 మయా ద్రష్టమితి 114 
బాహ్యస్పర్శేష్య 521 బ్రహ్మభూయాయ 1426 భవన్తస్సర్వ ఏవ 111 భూయ ఏవ మహా 101 మద్యాజీ మాం నమ 18 65 మయాధ్యక్షేణ 9 10 
బిభర్యవ్యయ 1517 బ్రహ్మభూయాయ 18 58 భవన్తి భావా 105 భూయః కథయ 10 18 మధ్యం చైవాహ మ 1034 మయా ప్రమాదా 1141 
బీజం తదహమ 1039 _ట్రహ్మవిద్రహ్మణి 520 భవన్తి సంపదం 16 3 భోక్తా చ ప్రభు 9 24 మధ్యస్థద్వేష్య 69 మయా ప్రసన్నేన 1147 
బీజంమాంసర్వ 710 _ బ్రహ్మ సంపద్యతే. 1330 భవాన్ఫీష్మశ్చ 18 భోక్తారం యజ్ఞ 529 మధ్యేతిష్టన్తిరా 1418 మయా భూతం చరా 11 89 
బుధా భావసమ 108 బ్రహ్మసూత్రపదై 13 4 భవాష్యయౌ హి 11 2 భోక్తృత్వేహేతు 13 20 మనః ప్రసాదః 1716 మయా హతాం స్త్వం 11 34 
బుద్ధయో వ్యవ 241 ధ్రహ్మోక్షరసము 8 15 భవామి న చిరాత్‌ 127 భోగైశ్వర్యగతిం 2 43 మనః ప్రాణేన్రియ 1838 మయి చానన్యయో 13 10 
బుద్ధిం మోహయ 32 బ్రహ్మోగ్నా వపరే 4 25 భవితానచమే 1869 భోగైశ్వర్యప్రస 2 44 మనశ్చళ్బుల మస్థి 626 మయితేతేషు 9 29 
బుద్ధిః పర్యవతి 2 65 బ్రహ్మాగ్నౌ బ్రహ్మణా 4 24 భవిష్యతి పునః 16 13 భోజనం తామస 17 10 మనప్పష్టాణీన్టియా 157 మయిబుద్ధింనివే 128 
బుద్ధిగ్రాహ్య మతీ 621 _ బ్రవ్మాిఐమీశం 1115 భవిష్యాణి చభూ 726 భ్రమతీవ చ మే 130 మనస స్తు పరా ౩42 మయిసంన్యస్య 1857 
బుద్ధినాశాత్‌ 2 63 బ్రహ్మోర్బణం బ్రహ్మ 4 24 భవేద్యుగప 11 12 బ్రామయన్సర్వ 1861 మనసైవేన్టియ 624 మయి సంన్యస్య 12 6 
బుద్దియుక్తో జ 250 బ్రహ్మైవ తేన 4 24 భస్మసాత్మురుతే 4 37 భ్రువోర్శధ్యే ప్రాణ 810 మనస్సంయమ్య 6 14 మయి సర్వమిదం TT 
బుద్ధియోగముపా 18 57 బ్రాహ్మం కర్మస్వ 18 42 భస్మసాత్మురుతే 4 37 మంన్యన్తే త్వాం 285 మనురిక్ష్వాకవే 41 మయి సర్వాణి 330 
బుద్ధియోగాద్ధన 249 బ్రాహ్మణ క్షత్రియ 18 41 భావమవ్యయ 18 20 మచ్చిత్తస్సతతం 18 57 మనుష్యాణాం జ 144 మయెవవిహితాన్‌ 72 
బుద్ధిరవ్యక్త 135 ట్రాహ్మణస్యవిజా 246 భావసంశు 17 16 మచ్చిత్తస్సర్వదు 18 58 మనుష్యాణాం స 73  మయైవైతే నిహతాః 1133 
బుద్ధిర్‌జ్ఞానమ 10 4 బ్రాహ్మణా స్తేన 17 28 భాసస్తవోగ్రాః 11 30 మచిత్తా మద్దత 109 మనుష్యాః పార్థ 3౩283  మయ్యర్పితమనోబు 87 
బుద్ధిర్చుద్ధిమతా 710 బ్రాహ్మణే గవి 5 18 భాసస్తస్య 11 12 మతా బుద్ధిర్ణనా 31 మనుష్యాః పార్ధ 411 మయ్యర్పితమనో బు 12 14 
బుద్ధిర్యస్య నలి 18 17 భక్తా రాజర్షయః 938 భిన్నా ప్రకృతి 74 మత్మర్శకృన్మత్స 11 55 మనో దుర్నిగహం 6 35 మయ్యావేశితచే 12 7 
బుద్ధిర్యోగేత్వి 239 భక్తాస్తేల తీవ 12 20 భీమకర్మా 115 మత్మర్మపరమో 12 10 మనో హృది ని 812 మయ్యావేశ్యమ 122 
బుద్ధిర్య్యతితరి 252 భక్తాస్వాంపర్యు 121 భీమార్జున 14 మత్త ఏవ పృథగ్వి 105 మన్రహీన మద 1718 మయ్యాసక్రమ 71 
బుద్దిస్సా పార్థ తా 18 32 భక్తిం మయి పరాం 18 68 భీష్మద్రోణప్ర 125 మత్త ఏవేతి 712 మన్రోవిహమహ 916 మయ్యేవ మన 12 8 
బుద్దిస్సా పార్థరా 1831 భక్తిమాన్‌ మే 12 19 భీష్మమేవాభి 111 మత్తః పరతరం 77 మన్మనా భవ 934 మరణాదతిరి 2 34 
బుద్దిస్సా పార్థ సా 1830 భక్తిమాన్‌ యస్స 12 17 భీష్మో ద్రోణః 11 26 మత్తస్సర్వం ప్ర 108 మన్మనా భవ 18 65 మరీచిర్మరుతా 10 21 
బుద్దేర్భేదం ధృతే 1829 _ భక్తియోగేన సే 14 26 భుబ్మే ప్రకృతిజా 13 21 మత్త స్మ్టృతిర్‌జ్ఞా 15 15 మన్మయా మాము 410 మహతి స్యన్దనే 114 
బుద్దా శరణమ 249 భక్తిరవ్యభిచా 13 10 భుజ్ఞానం వా గుణా 15 10 మత్తసాదాత్తరి 18 58 మన్యన్తే తమసా 1832  మహర్షయస్సప్త 106 
బుద్ధ్యా ధృతి 625 _ భకోంసిమేసఖా 43 భుజ్జీయ భోగాన్‌ 25 మటత్రసాదాదవా 18 56 మన్యతే నాధికం 622 మహర్తీణాం చ 10 2 
బుద్ధాయుక్తో 239 _ భక్త్యా త్వనన్యయా 1154 భూతగ్రామమచే 176 మత్‌ సంస్థామధి 6 15 మన్యన్తే మా మబుద్ధ 724 మహార్షీణాంభృ్భ 1025 
బుద్దా విశుద్ధ 18 51 భక్యా మామఖి 18 55 భూతగ్రామమిమం 98 మత్‌స్థాని సర్వ 94 మన్యసే యది తచ్చ 114 మహాత్మానస్తు 9 13 
బృహత్సామ తథా 1085 భక్యాయుక్తో 8 10 భూతగ్రామస్స ఏ 819 మత్‌స్థానీత్యుప 96 మమ తేజోత౦శ 1041 మహాబాహో బహు 1128 
బోద్ధవ్యం చ విక 417 భక్యాలభ్య 8 22 భూతప్రకృతిమోక్షం 13 34 మదనుగ్రహాయ 111 మమదేహేగుడా 117 మహాభూతాన్యహ 135 
బోధయన్తః పర 109 భజతాం ప్రీతి 10 10 భూతభర్త్శృ చ 13 16 మదర్ధమపి క 12 10 మమ భూతమ 911 మహాయోగేశ్వరో 119 
బ్రహ్మకర్మసమాధి 424 భజతే మామన 9 30 భూతభావన భూతే 10 15 మదర్దే త్యక్త 19 మమమాయాదు 714 మహాశనో మహా 337 
బ్రహ్మచర్య మహిం 1714 భజత్యేకత్వ 631 భూతభావోద్భవ 83 మద్దతేనాన్తరా 6 47 మమ యోనిర్మహ 1483 మాంచయోవ్యభి 1426 
బ్రహ్మచారివ్రతే 6 14 భజన్తే మాం 7 28 భూతభృన్నచభూ 95 మద్భక్త ఏతద్విజ్ఞా 13 18 మమ యో వేత్తి 107 మాం చైవాన్తశ్ళరీ 176 
బ్రహ్మణ స్రివిధః 1728  భజన్యనన్య 9 13 భూతానామన్త 10 20 మద్భక్తస్సజ్ఞ 11 55 మమ వర్మాను 323 మాంతువేదన 726 
బ్రహ్మణో హిప్ర 1427 భయం చాభయ 10 4 భూతానామస్మి 10 22 మద్భృక్తా యాన్తి 7 23 మమ వర్మాను 411 మాం ధ్యాయన్త 12 6 
బ్రహ్మణ్యాధాయ 5 10 భయాద్రణాదు 2 35 భూతానామీశ్వ 46 మద్బక్తిం లభతే 18 54 మమ సాధర్యమా 142 మాం హి పార్థ 9 32 
బ్రహ్మ నిర్వాణ 2 72 భయేనచప్రవ్య 1145 భూతాని యాని 9 25 మదక్తేష్యభి 18 68 మమాత్మా భూత 95 మాకర్మఫలహేతు 247 


319 


మాతా ధాతా పితా 
మాతులాశ్చ్వశురాః 
మాతే వ్యథామా 
మా తే సజ్లోల స్త్వ 
మాత్రాస్పర్భాస్తు 
మాధవః పాబ్దవః 
మానావమానయోః 
మానుషీం తను 
మా ఫలేషు కదా 
మామకాః పాణ్జ 
మా మనుస్మర 
మామప్రాహ్యైవ 
మామాత్మపర 
మామాశిత్య య 
మామిచ్చాప్తుం ధ 
మాముపేత్య తు 
మాముపేత్య పున 
మామేకం శరణం 
మామేభ్యః పర 
మామేవయే ప్ర 
మామేవానుత్తమాం 
మామేవైప్యస్య 
మామేవైప్యసి యు 
మామేవైప్యసి స 
మామేవైష్యస్యసం 


917 
134 
11 49 
2 47 
2 14 
1 14 
14 25 
9 11 
2 47 
lL 
87 
16 20 
16 18 
729 
129 
816 
8 15 
18 66 
713 
7 14 
718 
18 68 
9 34 
18 65 
87 


మాయయా౭_పహృత 7 15 


మాయామేతాం 
మార్దవం హ్రీ రచా 
మా శుచస్సంపదం 
మాసానం మార్గ 
మాహాత్యమపి 
మిత్రద్రోహే చ 
మిథ్యాచార స్స 
మిధ్యైష వ్యవ 
ముక్తసజ్ఞ స్సమా 
ముక్తసజ్లోఐ_ నహం 
ముకోోయస్స చ 
ముఖం చ పరి 
ముచ్యన్తే తేల పి 
ముచ్యన్తే సర్వ 
మునిర్మోక్షపరా 


7 14 
16 2 
16 5 
10 35 
112 
138 
36 
18 59 
39 
18 59 
12 15 
129 
331 
313 
5 28 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 
(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


మునీనామప్యహం 10 ౩7 
మూఢగ్రాహేణా 1719 
మూఢయోనిషు 14 15 
మూఢా జన్మని 16 20 
మూఢోల యం నాభి 7 25 
మూర్తయ సంభ 14 4 
మూర్భ్య్యా౭_9_ ధాయ 8 12 
మృగాణాంచమృ 1030 
మృత్యుం శ్రుతిప 13 25 
మృత్యుసంసార 93 
మృత్యుసంసారసా 127 
మృత్యుస్సర్వ హర 10 34 
మేధావీ ఛిన్నసం 18 10 
మేరుళ్ళిఖరిణా 10 28 
మైత్రః కరుణ ఏవ 12 13 
మోక్షయిష్యామి 18 66 


మోక్ష్యసే కర్మ 928 
మోఘం పార్థ స 316 
మోఘజ్ఞానా 912 


మోఘశా మోఘ 912 
మోహజాలసమా 16 16 


మోహనం సర్వ 148 
మోహమేవ చ 14 22 
మోహాత్తస్య పరి 18 7 


మోహాదారభ్యతే 18 25 
మోహాద్భహీత్వా 16 10 
మోహితం నాభి గ 18 
మోహో యం విగ 111 
మౌనం చైవాస్మి 10 38 
మౌనమాత్మని 17 16 
య ఆస్తే మనసా 36 
య ఇదం పరమం 18 68 
ఏతేం త్రసమా 128 
ఏనం వేత్తి 2 19 
ఏవమజ మవ్య 221 
ఏవం వేత్తి పురు 13 23 
యం ప్రాష్య న వినివ 8 21 
యం యం వా౭ పి 86 
యం లబ్బ్వా చాపరం 6 22 
యం సంన్యాస ఇతి 62 
యంహిన వ్యథయ 2 15 


య 
య 
య 
య 


యః పశ్యతి తథా 1329 
యః పశ్యతి స ర్‌ ల్‌ 
యః పశ్యతి స 13 27 
యః ప్రయాతీత్య 813 


యః ప్రయాతి స 85 
యక్షరక్షాంసి 174 
యక్షే దాస్యామి 16 15 
యచ్చన్టమసి 15 12 


యచ్చాన్యద్ధప్టు 11 7 
యచ్చాపహాసార్థ 11 42 
యచ్చాపి సర్వభూ 1039 
యచ్చాప్యుత్రామతీ 15 8 
యచ్చోకముచ్చోష 28 
యత్రేయఏతయో 51 
యతద్ర్రేయస్స్యా న్ని 27 
యజన్త ఇహ దే 4 12 
యజన్తే తామసా 17 4 
యజన్తే నామయజ్జై 16 17 
యజన్తే నామయజ్ణై 171 
యజన్తే శ్రద్ధయా 9 23 
యజన్తే సాత్వికా 17 4 
యజనో మాము 9 15 
యజన్యవిధి 9 28 
యజబ్ఞాహోషి యద 9 27 
యజ్ఞః కర్మసము 3 14 


యజ్ఞక్షపితక 4 30 
యజ్ఞదానతపః 18 3 
యజ్ఞదానతపః 18 5 
యజ్ఞదానతపః క్రి 17 24 
యజ్ఞశిష్టామృత 431 
యజ్ఞశిష్టాశినః 818 
యా 
యజ్రసపస్తథా 17 7 
రరర న 


యజ్‌ జ్ఞాత్వా న 4 35 
— 

యజ్‌ జ్ఞాత్వా నేహ 72 

యజ్‌ జ్ఞాత్వా మున 141 

యజ్‌ జ్ఞాత్వా౭. మృత 13 12 
జ 

యజ్‌ జ్ఞాత్వా మోక్ష్య 4 16 
[sy న. 

యజ్‌ జ్ఞాత్వా మోక్ష్య 91 
sy న. 

యజ్ఞాద్భవతి 3 14 

అ 
యజ్ఞానాం జప 10 25 
యజ్ఞాయాచరతః 4283 


385 


386 


యజ్ఞార్థాత్మర్మ 39 
ఇ ధి 

యజ్ఞాశ్చ విహితాః 17283 
యజ్ఞే తపసి దానే 17 27 
యజైేనైవోప 425 

ఇకా 

యజ్జైర్విష్ట్వా 9 20 
యజ్ఞో దానంతప 185 
యతః ప్రవృత్తి ప్ర 154 
యతః ప్రవృత్తి ర్భూ 18 46 


యచిత్తేనియ 6 12 
యతతామపి సి 78 
యతతే చ తతో 6 43 
యతతో హ్యపి 2 60 


యతన్తశ్చ దృఢ 9 14 
యతనోల_ప్యకృ్ళ 15 11 
యతనో యోగిన 15 11 
యతయ స్సంశిత 428 
యతవాక్మాయ 18 52 
యతాత్మా దృఢ 12 14 
యతీనాం యత 526 
యతేగన్టియమనో 528 
యతో యతో నిశ్చ 626 


యత్మరోషి 927 
యత్తత్‌ జ్ఞానం 18 2 
యత్తత్తామస 18 25 
యత్తత్సాత్త్విక 18 23 


యత్తదగ్రేలిమృ 18 38 
యత్తదగ్రే విష 18 37 
యత్తపస్యసి 9 97 
యత్తు కామేప్పునా 18 24 
యత్తు కృత్నువదే 18 22 
యత్తు ప్రత్యుపకా 17 21 
యత్తే హం ప్రీయ 101 
యత్త్వయోక్తం 111 
యత్ర కాలే త్వ 823 
యత్ర చైవాత్మనా 6 20 
యత్ర పార్టో ధ 18 78 
యత్ర యోగే శ్వ 18 78 
యత్రోపరమతే 6 20 
యత్సాంఖ్యైః ప్రా ర్‌ర్‌ 
యథా౭_౨_ కాశస్థితో 96 
యథా కుర్వన్తి 325 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 


యథా జ్ఞాస్యసి 
యథా దర్భో మ 
యథా దీపో నివా 
యథా నదీనాం 
యథా ప్రకాశయ 
యథా ప్రదీప్తం 
యథా భాగమవ 
యథావచ్చుణు 
యథా వినతి 
యథా సర్వగతం 
యథేచ్చసి తథా 
యథైధాంసి స 
యథోక్తం పర్యు 
యథోల్చేనావృ 
యదక్షరం వేద 
యదగ్రే చాను 
యదా తే మోహ 
యదాదిత్యగతం 
యదా ద్రష్టా౭_ను 
యదాభూత సృ 
యదా యదా హి 
యదా వినియతం 
యదా సంహరతే 
యదా సత్వే ప్ర 
యదాహి నేన్దియా 
యదా స్థాష్యతి 
యదిచ్చన్లో బ్రహ్మ 
యది భాస్సదృశీ 
యది మా మఫప్రతీ 
యదిహ్యహం న 
యదృఛ్ళయా చోప 
యదృచ్చాలాభ 
యదేభిస్వ్యాత్రిభి 
యద్దతత్వా న నివ 
యద్యదాచరతి 
యద్యద్విభూతి 
యద్యప్వ్యేతే న 
యద్యహంకార 
యద్రాజ్యసుఖ 
యద్వా జయేమ 
యద్వికారి య 


Ti 
338 
6 19 
11 28 

13 33 
11 29 
111 
18 19 
18 45 
13 32 
18 63 
4 37 
12 20 
338 
8 11 
18 39 
2 52 
15 12 
14 19 
13 30 

47 
6 18 
2 58 

14 14 

64 
253 
8 11 

11 12 
146 
323 
2 32 
4 22 

18 40 
15 6 
321 

10 41 
138 

18 59 
1 45 

26 
13 3 


(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


యనారూఢాని 18 61 
యన్మనోల_నువిధీ 267 
యన్మాం వదసి 10 14 
యన్మే త్వదన్యేన 11 47 
యమ సృంయమ 1029 
యయాతు ధర్మ 18 34 
యయా ధర్మ మధ 18 31 
యయా స్వప్నం భ 18 35 
యయేదం ధథార్యతే 75 
యశ్చైవం మన్యతే 219 


యశ్శాస్త్రవిధి 16 28 
యష్టవ్యమేవేతి 1711 
యస్తం వేద స is1 
యస్తు కర్మఫల 18 11 
యస్త్వాత్మరతి 3 17 
యస్వ్విన్దియాణి 37 


యస్మాత్‌ క్షరమ 15 18 
యస్మాన్నో ద్విజతే 12 15 
యస్మిన్లతా న నివ 15 4 
యస్మిన్‌ స్థితో న 6 22 
యస్య నాహం కృ 18 17 
యస్య సర్వే సమా 4 19 
యస్యాం జాగ్రతి 2 69 
యస్యాన్తస్థ్రాని 8 22 
యస్సదా ముక్త 528 
యస్స మామేతి 1155 
యస్సర్వత్రానభి 2 57 


యస్స సర్వేషు 820 
యాతయామం 17 10 
యాతి నాస్యత్ర 85 
యాతి పార్థాను 88 
యా నిశా సర్వ 2 69 
యానేవ హత్వా 26 


యోని దేవవ్రతౌ 925 
యాన్తి బ్రహ్మ సనా 431 
యాన్తి మద్యాజినో 925 
యాభిర్విభూతిభిః 10 16 
యామిమాం 2 42 
యావత్సంజాయతే 13 26 
యావదేతాన్నిరీక్షే 122 
యావానర్థ ఉదపానే 2 46 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 387 388 శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 

(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) (పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 
యావాన్యశ్చాస్మి 1855 _ యే£౭ వస్థితాః ప్ర 11 32 యోగేనావ్యభి 18 33 రహస్యం హ్యేతదు 43 లోకే జన్మ యదీ 642 విద్ధి ప్రకృతి 
యుక్త ఆసీత 261 యేవిదుర్యాన్తి 11 34 యోగేశ్వర! తతో 114 రాక్షసీమాసురీం 912 _ లోకే౭స్మిన్‌ ద్వివిధా 388 విద్ధి మామమృతో 
యుక్త ఆసీత 614 యే శాస్త్రవిధి 171 యోగో నష్టః 42 రాగద్వేషవియు 2 64 లోకో మామజ 725 _ విద్ధ్వకర్తార 
యుక్త ఇత్యుచ్యతే 618 యేషాంచత్వం 235 యోగో నిర్విజ్ణ 6 23 రాగద్వేషా వ్యవ 3 34 లోకోల. యం కర్మ ౩39 _ విద్ద్యనాదీ 
యుక్త ఇత్యుచ్యతే 68 యేషాంత్వన్తగతం 728 యోగో భవతి 6 17 రాగద్వేషా వ్యద 1851 లోభః ప్రవృత్తిః 1412 విద్ధినమిహ 
యుక్తః కర్మఫలం 512 యేషాం నాశిత 5 16 యోత్స్యమానా 128 రాగీ కర్మఫల 18 27 లోభోపహత 138 విద్యావినయ 
యుక్షచేష్టస్య 617 యేషాం లోక 10 6 యోద్దుకామాన 122 రాజన్‌ సంస్కృత్య 18 76 వక్తుమహర్హస్య 1016 _ విద్వాన్యుక్తః 
యుక్తస్వప్నావ 6 17 యేషాం సామ్యే 519 యో న ద్వేష్టి న 5్‌కి రాజవిద్యా రాజ 92 వక్రాణి తేత్వర 1127 _ విధిదృష్టోల. య 
యుక్తాహారవిహా 617 యేషామర్థేకా 133 యోన హృష్యతి 1217 రాజసం చల 17 18 వక్ష్యామి భరత 823 _విధిహీనమస్ఫ 
యుకో మన్వేత 58 యేహిసంస్పర్భ 522 యో౭న్త స్ఫుఖోల_న్త 5 24 రాజసః పరికీ 18 27 వక్ష్యామి హిత 101 _వినశ్యత్స్వవి 
యుజ్యతేనాత్ర సం 107 యోగం తం విద్ధి 62 యో బుద్దేః పర 3 42 రాజసాస్తామసా 712 వదిష్యన్తి తవా 236 _ వినాశమవ్యయ 
యుజ్ఞాతో యోగ 619 యోగం యుజ్ఞన్‌ Ta యో భుజ్మే స్తేన 3 12 రాజా వచన 12 వరుణో యాదసా 1029  వినాశస్తస్య వి 
యుజ్ఞాన్నేవం సదా 6 15 యోగం యోగేశ్వ 18 75 యో మద్భక్తస్స మే 12 14 రాజ్యం భోగాన్సు 138 వర్ణసంకరకార 143 వినాశాయ చ 
యుద్ధాయ కృత 237 యోగః కర్మసు 250 యో మద్శ్భక్తస్స మే 12 16 రాజ్యం సురాణా 28 వర్తవవచక 3౩ 22 _ వినియమ్య సమ 
యుద్ధే చాప్యపలా 18 48 యోగః ప్రోక్తః వు 43 యోమాంపశ్యతి 630 రాత్రం యుగస 8 17 వర్తతే కామకార 1623 _ విన్దత్యాత్మని 
యుద్దే ప్రియచికీ 123 యోగక్షేమం వ 922 యోమాంస్మరతి 8 14 రాత్రాగమే ప్రలీ 818 వర్తతే విజితాత్మ 526 _విపరీతాని 
యుధామన్యు శ్చ 16 యోగభ్రష్టో 641 యో మామజ 10 3 రాత్రాగమేల వశ 8 19 వర్తన్త ఇతి ధా 59 విభక్తమివచ 
యుధ్యస్వ జేతా౭ సి 1134 యోగమాత్మని 6 12 యో మామజ 15 19 రామశ్ళస్తభృతా 10831 వర్తమానాని 726 విభూతించ 
యుధ్యస్వ విగత ౩౩0౦0  యోగమాయా 725 యోమామేవ 1519 రుద్రాణాం శంకర 10 28 వర్తేతాత్మైవ 6 6 _ విభూతీనాం 
యుయుత్సుం సము 128  యోగయజ్ఞాః 4 28 యో మే భక్తా 9 26 రుద్రాదిత్యా వస 1122 వశే హి యస్యేన్ది. 261 _ విభూతీరాత్మనః 
యుయుధానో 14 యోగయుకో భ 8 27 యో౭యం యోగః 6 38 రూపంపరంద _ 1147 వశ్యాత్మనా తు 636 _ విభూతేర్విస్తరో 
యే చాప్యక్షరమ 12 1 యోగయుకోముని 56 యో యడ్రృద్ధ 17 21 రూపం మపత్తే 1123 వసూనాం పావక 10283 విముకోమాము 
యేచైవసాత్వికా 712 యోగముకో నిశు ర్‌ 7 యో యో యాం 721 రూపమత్యద్భుతం 18 77 వాజ్మయం తపః 1715 _విముకోల మృత 
యేజనాఃపర్యు 922  యోగసంన్యస్తక 441 యో లోకత్రయ 15 17 రోమహర్షశ్చ 129 వాదప్రవదతా 1032  విముచ్య నిర్మమః 
యే తు ధర్యామృత 12 20 యోగస్థః కురు 2 48 యో౭_వతిష్టతి 14 23 లభతే చ తతః 7 22 వాయుర్గన్గాని 158 విమూథానాను 
యే తు సర్వాణి కర్మా 12 6 యోగాచ్చలిత 6 37 రక్షాంసి భీతాని 11 36 లభతే పౌర్వదై 643 వాయుర్నావ మి 267 _ విమూఢో బ్రహ్మణః 
యే త్వక్షరమని 128 యోగారూఢ స్త 64 రజసస్తుఫలం 14 16 లభన్తే బ్రహ్మ 525 వాయుర్యమోల_గ్నిః 1139 _ విమృశ్యైతదశే 
యే త్వన్యదేవతా 9 283 యోగారూఢస్య 63 రజసి ప్రలయం 14 15 లభన్తే యుద్ద 2 32 వాయుస్సర్వత్ర 96 వియోగం యోగ 
యే త్వేదభ్యసూ 3 32 యోగినం సుఖ 6 27 రజసా లోభ 14 17 లాభాలాభౌ 2 38 వాయోరివ సు 634 వివస్వాన్మనవే 
యేన భూతాన్య 435 యోగినః కర్మ 511 రజస్తమశ్చాభి 14 10 లిప్యతే న స 5 10 వాసాంసి జీర్ణాని 222  వివిక్తదేశసేవి 
యేన మాముప 1010 యోగినః పర్యు 4 25 రజస్యేతాని 14 12 లుప్తపిణ్లోదక 142 వాసుదేవస్సర్వ 719 వివిక్తసేవీ 
యేన శ్రేయోంహ 32 యోగినామపి 6 47 రజః కర్మణి 149 లుబ్లో హింసా 18 27 వికారాంశ్చ గు 1319 వివిధా చ పృథ 
యేన సర్వమిదం 217 యోగినో యత 6 19 రజస్సత్వం తమః 1410 లేలిహ్యసే (గస 1130 విగతేచ్చాభయ 5 28 _ వివృద్ధం సత్వ 
యేన సర్వమిదం 822 యోగీనియతమా 6 15 రజో గుణస 3 37 లోకత్రయం ప్ర 1120 విజితాత్మా జితే 5 7 వివృద్దేకురు 
యేన సర్వమిదం 1846 యోగీపరంస్థాన 8 28 రజో రాగాత్మకం 147 లోకత్రయేల_ ప్య 1148 విజ్ఞాతుమిచ్చా 1131 వివృద్దె భరత 
యేనాత్మైవా 66 యోగీ ప్రాప్య ని 8 25 రథం స్థాపయ 121 లోకసంగ్రహ 3 20 వితతా బ్రహ్మణో 432 విశతే తదనన్త 
యే పచన్యాత్మ 313 యోగీ భవతి క 62 రథోపస్థ ఉ 147 లోకస్తదను 321 విత్తేశో యక్ష 1023 _విశన్తి నాశాయ 
యేల పి స్యుః పాప 9 82 యోగీ ముహ్యతి 8 27 రసనం ఘ్రాణ 159 లోకస్య సృజతి ర్‌ 14 విదుర్దేవా న 1014 విశన్తి యద్యత 
యే భజన్తితు మాం 929 యోగీ యుజ్లోత 6 10 రసవర్ణం రసో 259 లోకాన్నోద్విజ 12 15 విద్ధినష్టా న 332 _ విశని వక్రాణ్య 
యే మేమత మిదం 3381 యోగీ విగత 6 28 రసో. హమప్పు 78 లోకాన్సమగ్రా 11 30 విద్ధి పార్థ బృ 1024  విశ్వేళ్వినౌ 
యేయథామాం 411 యోగీ సంశుద్ధ 645 రస్సా స్నిగ్గా 178 లోకాన్సమాహ 11 32 విద్ధి పార్థస 710 విషమే సముప 
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(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 
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శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 
(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 
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2 70 
15 19 

61 
18 48 
3 10 
113 
11 46 


(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


సహస్రయుగ 
సహాస్మదీయైర 
సాక్షాత్మ్నాథయ 
సాత్వికం నిర్మలం 
సాత్వికం పరి 
సాత్వికీ రాజసీ 
సాత్యకిశ్చాప 
సాధిభూతాధి 
సాధియజ్ఞం చ 
సాధురేవసమ 
సాధుష్వపి చ 

సా నిశా పశ్య 
సామ్యేన మధు 
సాహంకారేణ 
సాంఖ్యయోగౌ 
సాంఖ్యే కృతాన్తే 


సింహనాదం విన 


A 
as చ 66 

ర్‌ 

ర 


బై 


ఖ 
ఖ్‌ 
ఖినః స్యామ 
ఖేన (బ్రహ్మ 


8 17 
11 26 
18 75 
14 16 
17 17 

172 

17 

730 

730 

9 30 

69 

2 69 

633 
18 24 

54 
18 13 

112 
18 13 
10 26 
18 50 
18 46 

34 

4 12 
16 14 
18 26 

2 48 

129 
18 36 

10 4 

53 
18 39 

6 32 

238 

178 

521 

621 

14 6 
14 27 

2 32 

137 

6 28 


391 


323 


సేనయోరుభయోర్మ 
సేనయోరుభయోర్మ 


సేనయో రుభయోర్మ 


సేనానీనామహం 
సోలి పి ముక్తః 
సో౨_మృతత్వాయ 
సోమో౭_ భూత్వా 
సో౭_ వికమ్యేన 
సౌభద్రశ్చ మహా 
సౌభద్రో ద్రౌపదే 
సౌమదత్తి స్త 
స్తువన్తి త్వాం 


2 56 
116 
11 52 


శ్రీమద్భగవద్గీత - పాదానుక్రమణిక 
(పాదాది - అధ్యాయసంఖ్య - శ్లోకసంఖ్య) 


స్మృతిభ్రంశా 
స్మృతిర్మేధా 
స్యాలా స్సంబ 
ప్రోతసామస్మి 
స్వకర్మణా 
స్వకర్మనిరతః 
స్వకం రూపం 
స్వజనం హి కథం 
స్వతేజసా 
స్వధర్మమపి 
స్వధర్మే నిధ 
స్వధా౭హ మ 
స్వభావజేన 
స్వభావనియ 
స్వభావ ప్రభ 
స్వభావ స్తు 
స్వభావోల_ ధ్యాత్మ 
స్వయం చైవ 
స్వయ మేవాత్మ 
స్వర్గద్వార మ 
స్వల్పమప్యస్య 
స్వస్తీత్యుక్వా 
స్వాధ్యాయజ్ఞాన 
సాధ్యాయ స్తప 
స్వాధ్యాయాభ్య 
స్వే స్వే కర్మణ్య 
హతో వా ప్రా 


9 ్ళ 


హత్వా. పి స ఇ 


2 63 
10 34 
134 
10 31 
18 46 
18 45 
11 50 
137 
11 19 
231 
3 35 
9 16 
18 60 
18 47 
18 41 
5 14 
83 
10 13 
10 15 
2 32 
2 40 
11 21 
4 28 
16: 1 
17 15 
18 45 
2 37 
18.17 
25 
131 
136 
16 14 
10 19 
145 
2 60 
18 27 
12 15 
2 65 
233 
4 42 
1 19 


హృది సర్వస్య 
హృద్దేశేల_ ర్టున 
హృషీకేశం తదా 
హృష్టరోమా 
హృష్యామి చపు 
హృష్యామి చము 
హేకృష్ణ హేయా 
హేతుః ప్రకృతి 
హేతునానేన 
హేతుమద్శిః 
హేతోః కింను మ 
ప్రొయతే హ్యవశః 
శ్రీః 


13 17 
18 61 
1:21 
11 14 
18 77 
18 76 
11 41 
13 20 
9 10 
13 4 
135 
6 44 


394 


393 


( 
షు స్తు 


